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श्काशकीय 


प्लातोन की पॉलितेइया (प्लेटो का रिपब्लिक) ग्रंथ विश्व साहित्य 
के श्रेष्ठ ग्रंथों में से एक है। यह ग्रंथ ग्रीक भाषा में छिखा गया था। 
इसका अनुवाद संसार की प्रायः सब भाषाओं में हो चुका है । हिंदी में 
इसका अच्छा अनुवाद अभी तक प्रकाशित नहीं हुआ था । बरेली कालेज 
के श्री भोलानाथ जी शर्मा ने इस कमी की अब पूर्ति कर दी है । 

आदर्श नगर व्यवस्था में प्लातोन का तत्त्वज्ञान, प्लातोन की समाज- 
नीति, शिक्षा पद्धति, मनोविज्ञान, न्याय का विवेचन, सुख-प्राप्ति का 
रहस्य इत्यादि गहन विषयों पर प्रकाश डाला गया है । इसमें साहित्य, 
राजनीति और दर्शनशास्त्र तीनों विषयों का समावेश हैं। इस ग्रंथ की 
'एक विशेषता यह है कि अनुवाद अँग्रेजी से न हो कर मूल ग्रीक भाषा से 
किया गया है और जहां तक हों सका है मूल छेखक के भावों की पूर्ण रूप से 
रक्षा की गई है 

सम्मेलन विश्व साहित्य के सर्वोत्तम ग्रंथों के अनुवाद प्रकाशित करा- 
कर हिन्दी साहित्य की इस कमी की पूर्ति करने का इच्छुक हैं। आशा 
है, हिंदी संसार इस उत्तम पुस्तक का उचित आदर करेगा और भारत के 
विश्वविद्यालयों के अधिकारी, प्लेटों की रिपब्लिक नामक अंग्रेजी पुस्तक 
के स्थान पर इस हिंदी पुस्तक को अपने पाद्य ग्रंथों की सूची में स्थान 
दे कर, सम्मे़्डन को इसी प्रकार के अन्य ग्रंथों को प्रकाशित करने का 
सुभवसर देंगे। 
सम्मेलन कार्यालय दयाशंकर दुबे 
सौर १५ माघ २७००३ साहित्य मंत्री 
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इस धृष्टता के विषय में । 


में इस बात को भमली-भाँति जानता हैँ कि प्लातोन्‌ की पॉलितेइया 
(लेटिन नाम रिपब्छिक) का यह मूल ग्रीक भाषा से हिन्दी अनुवाद 
प्रस्तुत करते हुए में अनेक प्रकार की धृप्ठता कर रहा हूँ। मेरी जानकारी 
में इस कार्य को अधिकारपुरवेक संपादित कार सकने वाले व्यक्ति योगिराज 
अरविंद घोष, प्रोए रानईे या डा० बटकृष्ण घोष सरीखे ढी हो सकतें 
है। परस्तु दूर्भाग्यवश एस महानभावों में से किसी की मातृभाषा हिन्दी 
ही है। अतगब मेने जो बुप्टता की है उसका विवरण उपस्थित करना 
मेरा कलंब्य है। 

सने १९०८ में जब मे बी> ए० कक्षा से पढ़ता था तो मने जर्मन 

निक डायसन्‌ की मेटाफ़िाजिक्स की पुस्तक पढ़ी। डायसेन उपनिषदों 
ओर अउनतबाद का णी परदित था। उसके उपसंक्त पुस्तक में परिशिप्ट रूप 
में उसका एक लागण सभी छा हनता था जा कि उससे भारत-यात्रा के समय 
ब्म्बर में दिया था। शस भाषण मे उसने प्छालोन (ग्रीक) शंकर (भार- 
तीय ) और कापह' [ जमेस) का संसार भर के दाशनिकों मे बग्ठ बताया 
था और अर मे वाण्ण का उसने यूद् और भी प्रणसा को ४; त्रीए एज्म 
फिठासफी भार संख्या मेरे अध्ययन के बिपय अ-“दासला के भार 
जी का ली लाझ लेना भी जावन्यक नहीं हैं । हावत वरतक द् कर 
8 आाकाक्षा है कि लासान, सकरे और काण्ट के दायावाए वियारों 
का अश्यय्त करता चलाहित। जाज जो सह पता हिन्दी साझकां के 
समझ उयस्थिल है इसका बीज इस २० बर्य पुरात स्वप्न मे &। 

छगभग इसी समय के कुछ पहल शा७ गंगानाथ का (जो कि तब तक 
सर नहीं है। थे). से जपने एक व्यास्यान' में कहा था कि यदि हमसे, छोग 


(ख) 


पाश्चात्य दशेनों आदि का अध्ययन करना चाहें तो हमको उनकी अध्ययन 
मूल ग्रंथों द्वारा करना चाहिए न कि अंग्रेजी अनुवादकों के सहारे। अतएव 
मेरे स्वप्न का रूप बना-प्लातोनू, शंकर, और काण्ट के दार्शनिक विचारों 
का अध्ययन उनकी मूल रचनाओं के द्वारा करना चाहिए। समय-समय पर 
इस स्वप्न को वास्तविकता प्रदान करने में सहायक साधन बड़े विचित्र 
और नाटकीय ढंग से जुटते गए--अन्यथा बरेली कालेज के विद्यार्थी 
ओर तत्परचात्‌ अध्यापक के लिए ऐसा स्वप्न देखना, झोपड़ी में रहते 
हुए स्थात्‌ इच्द्रपुरी के प्रासादों का स्वप्न देखना होता। धीरे-घीरे पहले 
जन और तत्पश्चात्‌ ग्रीक का परिचय और अध्ययन चल पड़ा--और 
बाँमन' के बेटे के लिए संस्कृत के विषय में कोई कैफियत पेश करने की क्या 
आवश्यकता। यह कलिकाल की अनु-अर्थकरी' विद्या तो मेने एम० ए० 
तक पढ़ी। दूसरी ओर धीरे-धीरे उपर्यक्त दाशंनिकों की रचनाओं का 
मूल भाषाओं में संग्रह करना भी आरंभ कर दिया। शंकर और काण्ट 
का तो संग्रह पूरा हो गया पर प्लातोन्‌ का संग्रह युद्धजनित पुस्तकों के 
दुर्भिक्ष में अधूरा ही रह गया। 

में अपने स्वभाव की मंधर गति से चछा जा रहा था कि मेंने देखा कि 
प्लातोन्‌ की रिपब्लिक का अनुवाद गुजराती और उर्दू में निकल गया। 
इससे हृदय को ठेस छगी। पर जब देखा कि ये अनुवाद अंग्रेजी अनुबादों 
के सहारे (जौबेट के अनुवाद के सहारे) प्रस्तुत किए गए हैं तो थोड़ी 
तसलली हुईं। फिर देखा कि डा० आबिद हुसैन ने #ा: काण्ट के सुप्रप्तिद् 
ग्रंथ (हप्रतृण्८ रण िएा8 ९४७०7 का भी मूल जन से उर्दू अनु- 
वाद प्रस्तुत कर दिया तब तो घेये स्खलित होने छगा। पर फिर भी मेरी 
इच्छा बहुत बारीक पीसने की थी इसलिए थोड़ा धैर्य को और सँभाला। 
किन्तु लूगभग तीन 'वर्ष पूर्वे मेरा स्वास्थ्य एकदम इतना गिर गया कि 
: सारे स्वप्नों के विलीन होने की नौबत आ पहुँची। जैसे-तैसे, जब बरेली के 


जी, 


बैद्यराज १० राजाराम दार्मा बी० ए० के हाथों प्राकृतिक चिकित्सा द्वारा 
कुछ जीवन की आशा बँघी तो यह विचार कर कि समय न वारंवार" में 
कार्य में जुट गया तथा जिस कार्य को पहलवान” ठालता चला आ रहा 
था उसको अर्धमृत व्यक्ति ने आरंभ किया। प्छातोन्‌ की रिपब्लिक का 
अनुवाद १९४७ के आरम्म में पूर्ण हो गया। काण्ट की क्रीटीक का अनुवाद 
भी आरंभ कर दिया गया है । 

में अभी तक यह निर्णय नहीं कर पाया कि मेरा भुकाव साहित्य 
की ओर अधिक है अथवा दर्शन की ओर । यही कारण है कि यद्यपि 
जमंन भाषा का अध्ययन मैंने काण्ठ के निमित्त आरंभ किया था 
पर पहले शिलर के ७ ।]_०४०७छ 7! और गेंटे के फ़ाउस्ट के प्रथम 
भाग का अनुवाद ग्रस्तुत कर सका। फ़ाउस्ट के प्रथम भाग का अनुवाद 
तो प्रकाशित हो चुका है। प्लातोन्‌ की रिपब्लिक तो उस विचित्र श्रेणी 
की पुस्तक है जिसको साहित्य, राजनीति, दर्शनशास्त्र इत्यादि न जाने 
कितने विषय अपना समोत्र मानते हैं। अतएवं जब पुस्तक का अनुवःः 
प्रस्तुत हो गया तो प्रकाशन की रामस्या सामने आयी। में इसको स्थय 
प्रकाशित करना चाहता था पर कागज कहाँ से आता और क्षाज्ञा कंसे 
मिलती / इसी दुविधा में समय बीतता गया। 

सौभाग्य से इधर हिन्दी साहित्य सम्मेलन के सभापति महापंडित श्री 
राहुल सांकृत्यायन बरेली कालेज की हिन्दी-प्रचारिणी-सभा के निमंत्रण 
को स्वीकार हर बरेली पथारे और उन्होंने पूछा कि बरेली में हिन्दी की सेवा 
के छिए क्‍या हो रहा है! मेने दूसरे दिन प्रात:काल “रिपब्लछिक' के अनु- 
वाद की पाण्डुलिपि उनके समक्ष प्रस्तुत कर दी और प्रकाशन सम्बन्धी 
समस्या की ओर उनका ध्यान भआक्ृष्ट किया। उन्होंने मुझे पुस्तक को 
साहित्य सम्मेलन को भेज देने का आदेश दिया। प्रयाग छौट कर तो 
उन्होंने इस कार्य में इतनी रुचि प्रदर्शित की कि न केवल इस पुस्तक के. 


(थे) 


प्रकाशन का प्रबंध साहित्य सम्मेलन की ओर से करा दिया बल्कि मुझे 
आदेश दिया कि में अपना शेष जीवन प्लातोनू, अरस्तू और हीरोदौतम्‌ 
ग्रंथों का हिन्दी अनुवाद प्रस्तुत करने में लगा दूँ और साहित्य सम्मेलन 
इन ग्रंथों को प्रकाशित करेंगा। जब मंने कहा आजकल इन लेखकों 
की मछ रचनाएँ पुस्तकों के दुर्भिक्ष के कारण नहीं मिले रही हैं तो राहुल जी 
ने प्रयाग विश्वविद्यालय के संस्कृत विभाग के प्रोफेसर श्री क्षेत्रेण चन्द्र 
चट्टोपाध्याय जी से प्छातोन्‌ और अरस्तू के मूलग्रंथ (लेटिन अनुवाद 
सहित ) साहित्य सम्मेलन के संग्रहालय के लिए प्राप्त करके मेरे पास भेज 
दिए। पर मेरे लिए यह घटना परम कृतज्ञता का विषय होते हुए भी आावचर्य- 
जनक नहीं है क्‍योंकि मेरे जर्मंत और ग्रीक ग्रंथों का संग्रह आरंभ से 
ही कुछ विचित्र संयोगों से वन पड़ा है। इस कारण यह आस्था भी बनती 
जा रही है कि अद॒प्ट मेरे जीवन से यही कराना चाह़ता है। 
परन्तु यह सब कुछ कहने से मेरा तात्यय किसी को यह प्रोखा देते 
का नहीं है कि में संस्कृत, ग्रीक और जर्मन भाषाओं और दर्शनों का प्रकाएड 
डित हो गया है। अनेकों भाषाओं से छेड़-छाड़ करने के फलल्‍वर्प 
में यह वात मली-भाँति जान गया हूँ कि किसी भी भाषा का अच्छा जान 
प्राप्त करना खेल नहीं है और उपयुक्त तीनों भाषाएँ कोई सरल भाषाओं 
में से तो हैं नहीं। जब प्रथम बार उपयकक्‍त छेखकों की रचनाओं मेंये 
चुनी हुई रचनाओं का हिन्दो-रूपान्तर करने का मेने निश्चय किया हो 
अनेकों अच्छे! समझ; जाने वाले प्रकाशकों का द्वार मेने खटखटाया। गरस्नु 
पता चला कि हिन्दी में मौछिवा रचनाएं चाहियें अनुवाद तो बहते हो 
चुके ! अतएव अपने में मौलिकता का अभाव देख कर में अपने निर्धारित 
किये मार्ग पर उतने ही उत्साह के साथ चल सका जितना कि परिस्थितियों 
और अवकाश ने प्रदान किया। परिणामत: मेरा उपर्युक्त भाषाओं का 
" ज्ञान प्रकाण्डता से बहुत दूर है। यदि अब से पर्याप्त समय पूर्वे कोई प्रकाशक 


चर 


( छः ) 


थोड़ा प्रह्ल्माहन देते तो वह और आगे बढ़ सकता था। पर मेरे हृदय को 
यह देख कर खेद होता था कि उद तक तो ऐसे ग्रंथों के प्रकाशन में हिन्दी 
से वाज़ी मार जाय और हम इस दिशा में कुछ न करें। अतएव में तो इस 
निध्चय पर दढ़ रहा कि में इन ग्रंथों का अनवाद करूँगा फिर चाहे प्रकाशक 
मिले या न मिले--कम से कम हिन्दी भाषा को तो इस ग्रंथों के अनवादों 
के अभाव का दोप कोई नहीं लगा सकेगा। 

और क्या यह कहना ठोक है कि हिन्दी में अनुवाद बहुत हो चुके। 
गादि ह्रम संसार को आबनिक बंगाल तक ही सीमित न मारने तब तो अभी 
विश्व-माहित्य के अनवाद का गमारे यहाँ कोई गंभीर उद्योग नहीं हआ 
क्या यह लज्जा का विषय नहीं है कि छोटी-छोटी जन-संख्या वाली भाषाएं 
तो ऐसे विद्वान उत्पन्न कर सके जो संसार की सभी भाषाओं के अधिकारी 
पंडित हों, यरोप का प्रत्येक देश संस्कृत और अन्य भारतीय भाषाओं के 
सेकाड़ों ग्रंथों के प्रामाणिक संस्करण और अनुवाद प्रस्तत कर सके, रूस 
तक में शमलस्तिमालस और महाभारत के अनुवाद हों, परन्तु २० करोड़ 
से अधिक लि्दी-भाषा-भाषी बंगला से अनुवाद कर के और अंग्रेजी भाषा 
की दलाली से अन्य भाषाओं और साहित्यों से परिचय प्राप्त करके कृत- 
कुत्यला का अनभव करें ? किश्व-साहित्य मानव-मात्र की बपोती है और 
हिस्दी को बहल वाछ जड़ता मल भाषाओं का अध्ययन करके उनके ग्रंथा 
को हिन्दी में अनुबाद करने से ही दूर होगी। अभी तो हमने अपने देश को 
सत्र ग्रातीस और आधुनिक भाषाओं के ही सार-साहित्य को हिन्दी में प्रस्तुत 
नहीं किया है, अन्य साहित्यों की लचा तो दर की बात है 

प्रस्तत अनवाद के संबंध में दो बातें और कह कर अनवादरूपी बड़ी 
घध्टता की पंछ इस छोटा घष्टता का समाप्त कर गस्पिब्छिक जंस 
महान ग्रंथ का प्रथम अनवाद एव नयी परग्गरा का आरभ मात्र है। अत- 
एम इसमे जावेद के अनवाद कोनी रमणायता खाजना व्यथ होगा | 


का, 


रे 


जौवेट का अनुवाद उतना मूलानुसारी है. भी नहीं। फिर में नोवेट के 
सदृश्‌ ग्रीक भाषा का ज्ञाता भी नहीं हूँ। उस प्रकार की परम्परा स्थापित 
होने में समय लगेगा। पर मुझे जौवेट की अपेक्षा एक सुविधा भी है। ग्रीक 
भाषा संस्कृत भाषा से सजातीयता रखती है अतएवं में अनेकों अवसरों 
पर कुछ शब्दों को, उनके संस्कृत भाषा के संबंध के कारण एक नयेप्रकार 
से ही समझ सका जो कि यूरोपीय अनुवादकों के अनुभव से परे की बात 
है। इसका कुछ आभास टिप्पणियों में मिल सकेगा। 

भूमिका में जो कुछ लिखा गया है वह केवछ परिचय मात्र है। में 
उपर्युक्त अनुवाद कार्य के अतिरिक्त प्लातोनू, शंकर ओर काण्ट के दाशे- 
तिक विचारों का तुलनात्मक अध्ययन कर रहा हैँ और यथासमय इस 
विषय पर अहूग अधिक विस्तार के साथ लिखूँगा। प्रस्तुत अनुवाद के 
पश्चात राहुल जी के आदेशानुसार अरस्तु की राजनीति' का अनुवाद 
आरंभ कर दिया गया है। उस अनुवाद के प्रकाशित होने पर पता चलेगा 
कि आदर्शवादी और यथार्थवादी की राजनीति में क्या अंतर शोता है। 

इस अनुवाद की तुटियाँ जितनी मुझे विदित हें उतनी स्थात दूसरों 
को विदित न हो सकेंगी। पर इस त्रुटिपूर्ण अनुवाद को इसी भाशा में प्रका- 
शित किया जा रहा हैं कि इसको देख कर अधिक अधिकारी और योग्य 
व्यक्ति इस दिशा में ध्यान देंगे और हिन्दी साहित्य के एक अत्यन्त 
आवश्यक अंग--विश्व-साहित्य के श्रेष्ठ ग्रंथों के अनुवाद--को संपन्न 
बनाने की ओर अग्रसर होंगे। 


बरेली भोलानाथ शर्मा 
३०-४-४प८ 


भूमिका 
-इस पुस्तक का महत्व । 


प्लातोन की पौलीतेइया नामक पुस्तक, जो कि लैटिन नाम रिपब्लिक 
के द्वारा अधिक परिचित है, विश्व-साहित्य की अमर विभूतियों में से है। 
उसकी रचना हुए २३०० वर्ष से अधिक हो चुके हैं। इतने सुदीध काल में 
न जाने संसार ने कितने उत्थान-पतन के दृश्य देखे। स्वयं ग्रंथकार की जल्म- 
भूमि अथेन्‍्स नगर और यूनान देश कितने विनाशों और विप्लवों के हाथों 
दूर्देशा को प्राप्त हुए--यहाँ तक कि वहाँ का प्राचीन धर्म केवल इतिहास का 
विषय रह गया, साहित्य और कछा केबल अंशत: ही बच सके, शेष विस्मृति 
के गर्भ में विछीन हो गए--तथापि इस महान्‌ ग्रंथ का महत्व नित्य बढ़ता 
ही रहा। प्राचीन यूनानी भाषा एक कठिन भाषा हैँ तथापि उसका अवब- 
शिप्ट साहित्य अनेक दष्टियों से इतना महत्वपूर्ण हे कि उसका अध्ययन 
अनेक मनीयी सर्वदा से करते आए हैं। यूनानी साहित्य में इस अकेले 
ग्रंथ का जितना गौरव है उतना स्थात्‌ ही किसी अन्य ग्रंथ का हो। यूरोप 
की सभी आधुतिक भाषाओं में इसके अनेक अनुवाद प्रस्तुत हो चुके हूं 
तथापि अभी उनका क्रम अ-विच्छिन्न बना हुआ है। प्राग्रः प्रत्येक युग में 
एक सभा अनवाद प्रकाशित होता है जो कुछ न कुछ विशेषता रखता हैं। 

इस गौरव का क्या कारण है ” अनेक विद्षानों ने इस प्रश्न का उत्तर 
विधिन्न प्रकार से दिया 2, परन्धु शक साकय में एस प्रश्व का कोई भी समाधान- 
कारक उत्तर नहीं दिया जा सकता। जिस प्रकार भारतवर्ष में प्रायः प्रत्येक 
यग के महात्माओं, सनीपियां एवं कर्मयोगियों ने गीता के उपदेश का आश्षय 
लेकर मवीन धर्मपथों और कर्मपर्थों की उद्भावना की उसी प्रकार यूरोप 
में इस ग्रंथरत्न से सब यगों के महापुरुषों ने स्फूर्ति ग्रहण की ६। स्वयं 
ईसाई धर्म प्लातोन को विचारों से अत्यधिक प्रभावित रहा हे। अनेक 


| 
स्वतंत्र विचारकों ने तो यहाँ तक कहा है कि ईसाई धर्म के उदय से यूनानी 
वैज्ञानिक विचारधारा के प्रवाह में जो व्यवधान पड़ा उससे यूरोप के विकास 
में कुछ विलम्ब ही हुआ एवं पन्द्रहवीं दताब्दी में यूतानी विद्या के पुनरू- 
द्वार से ही यूरोप पुनः अन्धकार युग से निकल कर प्रकाश एवं 
प्रगति के पथ परः आरूढ़ हुआ। आज बीसवीं दताब्दी में भी जो 
विचारधाराएँ राजनीति एवं समाजनीति के क्षेत्र में सारे संसार में 
उथल-पुथछल मचाए हैं उनका मूल बीज निश्चान्तरूपेण रिपब्लिक में 
सबन्नहित हैँ। अनेक दृष्टिकोणों से यह छाई हजार वर्ष पुरानी पृर्तक 
आइचर्यजनक रूप में आश्वुनिकतापूर्ण है। ऐसा तो नहीं रहा है कि प्लालोन्‌ 
और उसके विचारों की नित्य प्रशंसा ही ह_ई हो। जहाँ कि प्छातोन के 
भक्‍तोी ने श्रद्धावंश में उसको धप-दीप-लेवेद्य से पूजा हैं बहाँ कतिपय 


कंटु आलोचकों ने उसकी भरपेट निन्दा भी के परलल इनने 
सुदीर्घकाल में प्लातोनू और रिपब्छिक की उपेक्षा कोई नहीं कर 
सका है। 


अत्यन्त संक्षेप में रिपब्लिक के प्रभावशाली महत्व के निम्नलिखित 
कारण निदिष्ट किए जा सकते हैं। ( १) प्छातोन का तत्ववान, |») एईला- 
तोन की समाजनीति, (३) शिक्षापद्धति, ( ४) मनोविज्ञान, (५) न्याय का 
विवेचन, (६) सुखप्राप्ति का रहस्य, (७) तथा प्लातोन की अनस्यसामान्य 
गद्य-शेली | दूसरे दृष्टिकोण से इसकी महत्ता का मुख्य कारण इसमें दो 
महान्‌ व्यक्तियों का संगम भी हे; वे है सौकतेस और प्लालोनर्कः व्यक्तित्व । 
जिस प्रकार गीता में भगवान्‌ श्रीकृष्ण और क्रप्णट्रैपायन व्यास के अनपम 
व्यक्तित्व-संगम ने गीता को अमरता प्रदान की है त्थव इस ग्रेथ मे भी 
सौक्रातेस और प्लातोन के व्यक्तित्व ने ऐसा ही परिणाम उत्पन्न किया हैं। 
सौकातेस के व्यक्तित्व के विषय में इस अवसर पर इतना ही कहना पर्याप्त 
होगा कि. उसके प्रभाव ने प्लातोन के यवा जीवन को एक अप्रत्याशित दिया 


की 2) 


में प्रवाहित कर दिया अन्यथा कवि और क्रियात्मक राजनीतिक जीवन का 
स्वप्न देखने वाला यह यवा अमर तत्त्ववेत्ता न वना होता। सत्यान्वेषण की 
तेत्परता, एवं सद्रि को ही जीवन का चरम लक्ष्य मानने की संल्ग्नता 
ने अथन्य के मध्यम श्ेणी के इस साधारण से भौंड दिखलायी देने वाले 
व्यक्ति सॉकालेस को बह दिव्यता प्रदान की है कि महात्मा गाँती ने भी 
उसके जीवन की अत्यक्िक प्रशंसा की है। अतएब इस अनुपम ग्रंथ में चिर- 
लत विचार, असामान्य व्यक्तित्व की छाप, और श्रष्ठ गद्य-्शली का 
एकाथारमिलन होने से रत्त-का सजन-समागम बरटित हुआ है 
पएरस्त बिध्स की महान साहित्यिक क़तियाँ जिस देश-क्ाल के संदभ 
में उत्पन्न होनी | वे उससे कुछ ऐसी संश्लिप्ट भाव से गथी रहती हैं कि 
बिदेशी भाषा में उसका अनवाद उतकी एक श्ुवली छाया मात्र उपस्थित 
कर सकता है। एवं इस बँबली छाया का तात्पर्य समभना भी कोर्ई सरल 
कास नहों होता। हम इस धुबली छाया से छेखक के भावों की महत्ता, 
उसके द्वारा निञ्रद्ध गात्रों के व्यक्तित्व की महक एवं उसकी शेली के 
छाबाय की भलक पा सके, इसके लिए छेखका को जीवन ओर बिखारों के 
श-काल संबंधी पारियाग्विक की समबिक जानकारी आबंश्यक होगी। 
ए्तोायोन के दर्शनशास्त्र का अनशीछन वारने बाले विद्वान इस विषय में 
एकमल # कि >यय विचाएोंओं पर्ववर्ती समग्र यूनानी चिल्लन के सन्त ससच्विल 
और सम्मिलित है। यूनानी साहित्य वे. विद्यार्थी यह भी मली-भाँति 
जानने ह कि सह्लानोम अपने पर्वेबली साहजिल्य हक ता्था मे. अन्यक्तिक प्रभा- 
वित हुआ था और सदि उसको सौक्ातीस का सम्पर्क प्राप्त न हुआ होता 
तो बह एवम कोटि का कि और नाहककार हुआ होता, ने कि नलच्ष्बदर्णी 
दाग निके। ऐसी स्थिति में प्लालोन के विचारों को हृदयंगम करने के लिए 
उसके पूर्ववर्ती साहित्य और तत््वदशंत से संक्षिप्त रूप में परिचित होना 
परमावश्यक है। सौकातीस के व्यक्तित्व को समर्क बिना भी प्छातोन 


। 


के व्यक्तित्व और विचारों को समझ लेना संभव नहीं है अतएवं भूमिका 
में सौक्रातेस्‌ का संक्षिप्त परिचय भी सम्मिलित होना चाहिए। 


२-प्ातोन से पूब का यूनानी साहित्य। 


समग्र यूनानी साहित्य चार कालों में विभकत किया जाता है। प्रथम 
यूग इयोनियन (यवन) युग कहलाता है। इसका समय ई० पू० १००० 
से ई० पू० पाँचवीं शताब्दी के प्रथम चरण तक है। दूसरा यूग अद्ठिक युग 
कहलाता है जो कि ई० पृ० ४७० से ई० पूृ० चतुर्थ शताब्दी की समाप्ति तक 
चलता है। तीसरे युग का नाम अलकजान्द्रियन युग है और इसकी अवधि 
ई० पृ० ३०० से ई० पू० १५० तक है। चतुर्थ युगको यवन- रोमन युग कहते 
हैं और इसकी सीमा ई० पृ० १०५० सें ५०० ई० तक हे। इसके पर्चात 
का साहित्य बीजान्तियन साहित्य कहराता है जो ४५२० ई० से १४०5 
तक चलता है। इस समग्र साहित्य में प्रथम दो यगों का साहित्य ही वास्तव 
में मौलिक एवं महत्त्वपूर्ण साहित्य है। शेष साहित्य तो अवनतिकालीन 
साहित्य है और विशेष महत्त्व नहीं रखता। इसके अतिरिक्त हमको तो 
यहाँ केवल प्लातोन के समय के साहित्य की ही. रूपरंखा प्रस्तुत करती 
जिस जाति को सभ्य जगत ग्रीक या यवत् जाति कहता है उसका 
अपना नाम हेलेनेस था और उनके देश का नाम हेलास्‌। रोमन लोगों ने 
इनको और इनके देश को क्रमद: ग्रीक ओर ग्रीस नाम दिया तथा भारत के 
वासियों ने इनको यवन कहा। अरब छोगों ने इनके देश को यूनान और 
जाति को यूनानी नाम प्रदान किया। यह जाति आर्यपक्विर है ही एक 
शाखा है। यवत शब्द का उल्लेख पाणिनि की आाटाध्यायी तक में मिलता है । 
संस्कृत भाषा और प्राचीन यवन भाषा में विलक्षण साम्व उेजचे में आता है 
दोनों भाषाओं में सहस्नावधि शब्द एक दूसरे से मिलते-जुलते हैं। इस दोनों 
भाषाओं के तुलनात्मक अध्ययन से ही आवुनिकभापा-शारत्र का जन्म हुआ । 
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यह हैलेनेस जाति अत्यन्त प्राचीनकाल में लघु एशिया के परद्चिमी- 
सागर के तट पर, उसके आसपास के द्वीपों में और ग्रीस देश में बसी थी। 
यहीं से यह जाति पश्चिम और दक्षिण की ओर बढ़ती गयी और स्थान 
स्थान पर उपनिवेश बसाती गयी। एक समय ऐसा आया कि यह जाति 
भूमध्यसागर के चारों ओर उपनिविष्ट हो गयी। एक -लेखक ने मजाक 
में इन उपनिवेशों को एक तालाब के चारों ओर किनारों पर बेठे हुए मेंढकों 
से उपमा दें डाली है। क्‍ 

इस जाति का प्राचीनतम साहित्य इयोनिया प्रदेश में रचा गया 
था। छघु एशिया के पश्चिमी समुद्रतट और उसके समीपवर्ती ढ्ोपों को 
इयोतिया कहने हैं। होमर (होमेरॉस्‌) यवन साहित्य का वाल्मीकि हैं। 
दुसके रे हुए दो महाकाव्य ओर कुछ स्तोत्र उपलब्ध होते हैं। होमर जन्म 
ही मे अन्धा था। आधुनिक आलछोचकों के मत "में होमर के पूर्व. भी महा- 
काव्यों की रचना की परम्परा रही होगी। परन्तु उसक इंलियड और 
ओडिसी काब्यों के सौप्ठव के कारण पुराने काव्य विस्मृति के गर्भ में बिीन 
हो गए। इनमें से कुछ के खंडावणेष अब तक मिलते हैं। स्थात्‌ू इनमें 
सत्र से प्रसिद्ध भेवाइस था। इलियड में एक महायुद्ध का वर्णन हैं जिसके 
कुछ अंगों में रामायण की कथा से समानता मिलती है। ओडिसी में यूछी- 
सिस्‌ अथवा ओडिसियस्‌ नामक चतुर योद्धा की साहसिक यात्राओं और 
युद्धों का वर्णन है। यह दोनों काव्य छंगभग १००० ई० पू० अपने प्रस्तुत 
रूप को प्राप्त हो चुके थे। यूरोप में यह रचनाएँ स्वाभाविक महाकाव्य का 
मर्दोधिम निर्मम मानी जाती हैं। इनके अतिरिक्त अन्य कई एक रचनाएँ 
भी होमर की क्रतियाँ मानी जातो हैं जिनमें से कुछ हास्यरस की रचनाएँ 
है। स्तोत्र तो विविध देवताओं की प्रशंसा में रचे गए हैं और संभवतया 
मड़ाकाब्यों के पीछे की रचनाएं हैं। 

होमर के पश्चात दूसरा प्रसिद्ध कि हीसियद (हेलियंडिस) है। 


सरदेक्रन्का- 
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इसकी दो रचनाओं के नाम कर्म और दिवस' (ऐॉगां क॑ हेमैराइ) तथा 
देवजन्म' (थियौगाँवी) हें। कुछ आलकोचकों के अनुसार दूसरी रचना 
किसी अन्य कवि की कृति है। कर्म और दिवस' में क्ृषक-जीवन से संबंध 
रखने वाली बातों का वर्णन है। इस काव्य में कवि ने स्वयं अपने अनुभव 
के आधार पर बहुत कुछ लिखा है और उसका व्यक्तित्व इस रचना में 
भली-भाँति प्रकट हुआ है। देव जन्म” में देवताओं की पौराणिक 
गली की कथाएँ वर्णित हैं ओर प्राचीन कार में इसका जनता में बहल 
प्रचार था। प्छातोत इन दोनों कवियों की रचनाओं से भली-भांति 
परिचित था एवं उसके संवादों म॑ इसके बहुत से उद्धरण मिलते #। 
हीसियड का समय ८०० ई० पू० है। 

यद्यपि इन दोनों कवियों के उपरात्त अनेक्रों अनुकरण करने बाले 
कवि महाक्राव्यों की रचना करते रहे परन्तु उनकी कृतियां होमर के 
प्रतिभाथाली काव्यों के समक्ष टिक नहीं सकीं। मौलिक कृबियों से अन्य 
नवीन शैलियों का आविप्कार किया और विद्येप स्याति पारई। इसे 
नवीन शैलियों में एक शैली मुक्तक संक्तिययों अथवा सभाषितों की है। 
यवन कवियों के अधिकांश मुक्तक छोकोकितिपरक अख्तर हास्यरसमय 
हैं। फोकिलिदेसू इस शैली का सर्वश्रेष्ठ कि है। इसी रचना प्राय: 
द्विपदियों में है और प्रत्येक द्विपदी में उसने हिन्दी के अनेकों दोंहों मं, 
रचग्रिताओं के समात अपना नाम सम्मिलित कर दिया हे। हीसियड की 
रचनाओं में भी इस प्रकार की सूक्तियाँ मिलती हैं। उपदंशास्मक का्य 
अथवा नीतिपरक काव्य भी इसी शैली से कुछ फिलता-जरूता है। आऑफिक 
धर्म के आरंभिक आचार्यो की बचीखुच्ी रचनाएँ इस शे्ी के सबसे 
पुराने उदाहरण हैं। अन्य नीति-फाष्-लेलओं में खेनोफनीस सथा 
एम्पीडॉक्लीसू के नाम उलेखनीय हैं। खेनोफनीस ने बह॒देववाद की निंदा 
और , एकेश्वरवाद का समर्थन किया है। 
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अत्यंत गंभीर भावुकता की अभिव्यक्तित के लिये गीति-काव्य की शैली 
करा प्रयोग किया जाता था परन्तु साधारण भावुकता को प्रदर्शित करने 
के लिये ऐलिगी-शैली का उपयोग हुआ हैं । इस दौलछी का काव्य प्राय: 
प्रत्साहतन और उद्बोक्षन की भावना से ओततप्रोत है । युद्ध में वीरों को 
उत्साहित करने के लिये कालीनस, तिर्तेइ्यस, सोलॉन' इत्यादि अनेक 
कवियों ने इस शेछी में काव्य रचता की है । मिमनमेंस, थियॉग्लिस और 
सोलान ने इस शैली का उपग्रोग अन्य विषयों की अभिव्यक्ति के लिये 
भी किया है। सोछान को तो यनान का मन कहा जा सकता हे क्योंकि 
वह उस देश का प्रथम स्मृतिकार है । 
व्यंगात्मका रचना इयाम्बिक शेली में की जाती थी । इस प्रकार 
की रचनाओं का मल आदर्श होमर का 'मार्गीतिस' नामक विल॒प्त काव्य 
माना जाता है। भार्गस्‌' का अर्थ विदृषक होता है अतएब इस विलुप्त 
काव्य में व्यंग ओर हास्य की ही अभिव्यक्ति हुई थी । इयाम्बिक गैली 
के काॉबियों में भआाखिलोकस' का नाम अत्यंत प्रसिद्ध है। कहे कि 
इसके व्यंग में इतनी विपाक्त कहुता थी कि जब इसके प्रत्याशित इवशुर 
ने अपनी कस्या का विवाह इसके साथ नहीं किया तो इसने पिता और पृत्री 
दानों पर गैस व्यग वाणों की वर्षा की कि वे दोनों फॉसी छगाकर मर गये । 
एलिंगी और इ्याम्विक भी की कविताएँ इन नामों से प्रसिद्ध छन्दों में 
रची जाती थी । 
परनत महावाद्यां की रखना थे उपरान्त जब तक साइकाों का उद्य 
नी हा तख तक अन्य किसी काव्य शर्त को इतनी ख्याति प्राप्त नहीं 
हुई जितनी गीति-काब्य अथबा छीरिया का । छीरिका उस गीलात्मक 
वाविताओं वा नाम है जो एक जथबा अनेक व्यक्तितयों द्वारा वादों के साथ 
(विद्येष कर 'लिश नामक तन्‍त्री के साथ) गायी जाती थीं। जो गीन 
एकाधिक व्यक्तियों द्वारा सिलकर गाये जाते थ्रे उनको लॉस्स' (-- 
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कोरस्‌) कहा जाता था । अतएव यवन गीति-काव्य को दो भागों में बाँटा 
जा सकता हे--१ व्यक्तिगीत २--मण्डली-गीत । प्रथम कोटि के गीतों 
की रचना करने वाले कवियों में सप्फ़ो (पुष्पा) अल्कइयस तथा अना- 
क्रेयन्‌ के नाम अत्यंत प्रसिद्ध हैं। सप्फ़ों को ग्रीस देश की मीरा कहना 
चाहिये । कहते हैं प्लातौन ने सप्फ़ो के प्रेम-प्रसंग के विषय में फार्ओॉन 
( भावन ? ) नामक नाटक की रचना की थी। आलहोचकों का कहना है 
कि सप्फ़ो का प्रेम-काव्य संसार में स्थात्‌ बेजोड़ है। अल्कइयस के गीत-काव्य 
में प्रेम का प्राधान्य होते हुए भी अन्य विषयों का समावेश भी हआ है 
अनाक्रेयन्‌ प्रेम-काव्य की रचना में परम प्रवीण था। परन्तु उसकी रचनाओं 
में परचात्कालीन तुच्छ कवियों की रचनाएँ मिल जाने के कारण उसकी 
ख्याति को भारी धक्का पहुँचा है । उपर्युक्त तीनों कवियों की रचनाएँ 
भ्रीक-साहित्य के अत्यंत उज्वरू अध्याय हैं । 
मंडली-गीतों में कुछ प्रसिद्ध वाठछकों और बालिकाओं के गीतों के 
रचयिताओं के नाम का कुछ पता नहीं चलता । इस प्रकार के गीतों का 
सबसे प्राचीन लेखक स्पार्टा का निवासी अल्कमान्‌ था। दूसरा नाम 
स्तेसरिवोरस्‌ का है । इसकी रचनाओं में प्रायः पुरानी कथाओं की ओर 
संकेत मिलते हैं । अन्य मण्डढीगीतों के रचयिता इबीकस तथा सिमौनी- 
दीस्‌ हैं। सरल सौष्ठव के चित्रण में सिमोनीदीस बेजोंड हैं । इन सुबि- 
ख्यात गीति-काव्य रचयिताओं की परम्परा का अन्त पिण्डार' नामक 
कवि के साथ होता हैं जिसकी ओड (संस्कृत-वद्‌ ? ) नामक रचनाएँ 
आदर्श मानी जाती हैं । उपर्युक्त सभी कवियों का रचना काल ६०० ई० पू० 
तक समाप्त हो जाता है। ये कवि लोग प्राय: इयोतिया, सिक्रेलिया (सिसिली ) 
तथा अन्य यवन उपनिवेश्ञों के निवासी थे। इनके पश्चात्‌ ग्रीक साहित्य 


का अधेन्स-युग आरंभ होता है । 
ई० पूृ० पाँचवीं और चौथी शताब्दी का साहित्य दो कारणों से अथेन्स 
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युग का साहित्य कहलाता है । प्रथम तो इस युग के अधिकांश लेखक 
अथेन्स के निवासी थे । दूसरे इन दोनों शताब्दियों के लेखकों में अथेन्स की 
भावना सर्वतोभावेन विद्यमान थी । इस भावना के अन्तगंत सत्य, सौंदर्य, 
स्वातन्ब्य और न्याय की उपासना मुख्य-रूप से पाई जाती है । इन बातों 
की छाप अधेन्‍्स के साहित्य में मुख्यतया दृष्टिगोंचर होगी । इस नगर में 
यवन-साहित्य का सर्वोत्तम अंग त्रागेदी (ट्रेजेडी) विकसित हुआ । त्रागेदी 
की उत्पत्ति दियोनीसस संबंधी मंडली-गीतों से हुई जो कि इस देवता के 
उत्सवों पर गाये जाते थे । थैस्पिस अथवा अरियॉन ने इन गीतों के विराम- 
स्थलों में कथानक कहनेवाले अभिनेता को बढ़ा दिया । अइस्खीलस्‌ ने 
एक और अभिनेता की वृद्धि की तथा सॉफ़ाक्लीस ने एक तीसरा और 
जोड़ दिया । चौथे अभिनेता का उपयोग तो त्राग्रेदी में अत्यंत विरकू पाया 
जाता हैं। शने:-शर्नें: गीतात्मक भाग का आकार और महत्व घटता गया 
एवं कथावस्तु का महत्व और विस्तार बढ़ता गया । इनका अभिनय 
अक्रॉपोलिस (गढ़) के दक्षिण-पूर्वे में स्थित दियोनीसस की ढालू रंगस्थलि 
(थ्रियेतर) में होता था। प्रति वर्ष नाटकों की प्रतिस्पर्धा में भाग लेने दे, 
लिये तीन कवियों को चुना जाता था और प्रत्येक कवि तीन त्रागेदी और 
एक बीभत्स भाव का रूपक प्रस्तुत करता था। इस अंतिम रूपक में मंडली- 
गायन अर््भपशु-रूप 'सातिरॉस' द्वारा गाया जाता था जो कि दियोनीसस्‌ 
के उपासक और सहचर माने जाते थे। सबसे प्रथम त्रागेदी-लेखक फ़ीनि- 
खस था। इसके उपरान्त इस दुःखान्त नाटक क्षेत्र में अयस्खिलस, सॉफ़ॉ- 
बलीस और यूरीपिदीस के नाम विशेषतया उल्लेखनीय हैं । इव कवियों 
के पदचात की त्रागेदियों में कला का क्रमशः हास होता चला गया । यद्यपि 
प्राचीन कार में असंख्यों त्रागेदियाँ लिखी गयीं परन्तु अब केवल मुट्ठी भर 
शेष बची है जिनमें से ७ अइस्खीलूस ७ सॉफ़ॉकक्‍्लीस तथा १८ यूरीपिदीस्‌ 
की रचनाएं हैं । अन्य लेखकों तथा उपर्युक्त लेखकों की कुछ अवशिष्ट 
रचनाओं के खंड तथा उद्धृतांश ही उपलब्ध होते हैं । 
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सुखान्त नाटक अथवा कॉमेदी को सरकारी प्रतिष्ठा त्रागेदी की 
हे । 


अपेक्षा बहुत पीछे से मिली । इसका प्रारंभिक इतिहास अस्पष्ट हैं 
आरंभ से ही कॉमेदी में राजनीतिक प्रहसन, गीति-काव्य का सौंदर्य तथा 
कुछ अश्लीलता का समावेश हो गया था । त्रागेदी के समान ही अनेकों 
कवियों ने बहुत सी कॉमेदियों की रचना की थी। परन्तु आज तो केवल 
अरिस्तोफनीस और मीनान्द्रॉस की ही कुछ कॉमेदियाँ उपलब्ध होती हें । 
प्लातोन के समय से पूर्व के कॉमेदी-लेखकों में अरिस्तोफनीस की ही कुछ 
कॉमेदी अवशिष्ट रह गयी हैं। यह लेखक इसलिये भी प्रसिद्ध है कि इसने 
प्लातोन के गुरु सॉक्रेतीस के विषय में अनेकों स्थलों पर व्यंग्यात्मक आलो- 
चना प्रस्तुत की हे जिससे यह पता चलता है कि सॉक्रेतीस के विषय सें 
अरथेंस के एक विशिष्ठ जन समुदाय का क्‍या मत था । 

साहित्य के उपर्युक्त विभागों के अतिरिक्त दशनश्ास्त्र और इति- 
हास का भी विकास प्लातोन के पूर्व बहुत कुछ हो चुका था। इतिहास के 
विषय में सबसे प्रथम उल्लेखनीय नाम हीरोदोतस्‌ का है जो यूरोप में 
इतिहास-विद्या का पिता माना जाता हैँ । हीरोदोतस के इतिहास का 
विषय क्रोएसस्‌ के समय से लेकर क्षरक्षस के समय तक फारस और ग्रीस 
देश का कलह हैं। परन्तु इसके अतिरिक्त इस पुस्तक में बहुत सी इधर- 
उधर की अनेकों कथाएँ, भौगोलिक जानकारी और जनकथाएं भी सच्नि- 
विष्ट हैं । दूसरा मूप्रसिद्ध इतिहास लेखक थूकिदिदीस है । इससे पैछा- 
पौनेशियन युद्ध का इतिहास लिखा है । यद्यपि हीरोदोतस्‌ का इतिहास 
पर्याप्तरूपेण रोचक हैं परन्तु थूकिदिदीस्‌ के हाथ में इतिहास विद्या और 
भी अधिक विकसित, वेज्ञानिक और विद्वद हो गयी है। उसका इनिहास 
शैली, सत्यान्वेषण, सारगभित अभिव्यंजना इत्यादि अनेक दृष्टियों से एक 
अमर रचना है। इन्हीं कारणों से यवन इतिहास लेखकों से यूरोप में एक 
ऐसी परम्पया आरंभ हुई जो आज तक साहित्य में एक परम भादरणीय 
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स्थान ग्रहण किये हुए है। दुर्भाग्यवश हमारे देश में प्राचीनकाल में इस: 
प्रकार की इतिहास-छेखन की पद्धति स्थापित नहीं हुई थी । 

. प्लातोन अत्यन्त प्रतिभाशाली एवं बहुश्रुत युवा था । उसने पूर्व- 
कालीन साहित्य का बड़े मनोयोग पूर्वक अध्ययन किया था और उस समय के 
साहित्य की छाप उसकी रचनाओं पर पड़ी है । इतना ही नहीं, उसने 
स्वयं भी छीरिक और त्रागेदी विभागों में कुछ रचनाएँ प्रस्तुत की थी 
एवं प्रश्नोत्तर अथवा संवाद-साहित्य को उसने ही प्रवत्तित किया था-। 
इस शैली का अनुसरण अनेकों पश्चात्कालीन लेखकों ने किया है |. तथाप्रि 
प्लातोन्‌ का नाम संसार में दाशंतनिक के ही रूप में ही सर्वाधिक प्रसिद्ध 
हु । अतएव ग्रीस जाति के प्रारंभिक दार्शनिक विचारों से संक्षिप्त रूप 
में परिचय कर लेना आवश्यक है । 

३--सातोन से पू्वे श्रीक दर्शन 

प्लातोन्‌ के पूर्ववर्ती दाशनिक विचारों से परिचित होना एक और 
कारण से भी अनिवार्य हो गया हैं । कहा जाता है कि प्लातोन के दर्शन 
में घबंवर्ती यूनानी दाशंनिक-विचार-सूत्रों का समग्रतया संग्रह हुआ है । 
अतएव कौन-सा विचार-सूत्र कहाँ से आया है यह जानने के लिये भी पूर्वे- 
वर्ती विचारकों के विचारों को जानना चाहिये । भारतवर्ष के समान 
ही यवन जाति में भी सप्तर्षियों की परम्परा का उल्लेख मिलता है परन्तु 
डन सप्तर्षियों की नामावछी के विषय में बहुत कुछ मतभेद है । सप्तर्षियों 
में विचारकों, स्मृतिकारों, तथा नेक शासकों का समावेश है । हमको 
इस समय केवल विचारकों की चर्चा करनी हैं।.._ 

यवन देश्षों में दाशनिक विचारों का सूत्रपात लघु एशिया के मीलेतस 
नामक नगर में हुआ । इस नगर का थछीस नामक मनीषी प्रथम यवन 
दाशनिक .था । इसकी गणना सप्तर्षियों में की जाती हैं । -इसने मिश्र 

न्‍्‌ 


देश की यात्रा की थी तथा ज्योतिष और भूमिति शास्त्र का भी विकास 
किया था; एक ग्रहण की भविष्यवाणी करने के कारण इसके जीवन का 
समय निश्चित प्रकार से निर्णय किया जाता है । दर्शन शास्त्र के क्षेत्र में 
इसका विचार यह था कि संसार की सब वस्तुएँ एक नित्य एवं अविनाशी 
पदार्थे के विकार मांत्र हें और वह नित्य एवं अविनाशी पदार्थ जल है। 
थलीस के शिष्य अनाक्षीमन्दर ने विश्व के मूल तत्व का 
नाम अपैइरॉन' असीम, अनन्त बतलाया । उसके मतम्में संसार 
के सीमित पदार्थ इसी तत्त्व से पृथक होकर उत्पन्न होते हें। यही 
असीम अनन्त ईश्वर है । सान्‍त और सीमित का अनन्त से पृथक्‌ होना ही 
उनका स्वार्थमय अधरम्म है जिसका फल उनको एक दिन नष्ट होकर उसी 
में लय होकर मिलता है । मीलेतस का तीसरा दाशनिक अनक्षीमैनीस्‌ 
था। इसके मत विश्व का मूछाधारतत्त्व वायु था। इसी मूल 
तत्व से सान्द्रीकरण द्वारा विभिन्न पदार्थों की उत्पत्ति हुई है। इन 
तीनों दाशंनिकों के विचारों में एक साम्य पाया जाता हैँ। इन्होंने अपना 
चिन्तन इस प्रश्न को दृष्टि के समक्ष र ते हुए किया कि संसार क्‍या 
हैं ?” अर्थात्‌ संसार किस तत्त्व से बना है ?” ह 
लगभग इसी सर्मय हेराक्लीतस्‌ का भी जन्म हुआ माना जाता हैं । 
वह ऐफेसस्‌ का रहने वाला था । उसके मत में सब वस्तुओं का मूल भूत 
तत्व अग्नि है। परन्तु अग्नि से उसका तात्पयं अग्नि; अग्निश्चिखा, उष्णता, 
, तथा ज्वाला एवं जलना सभी कूछ था । वह अग्नि को अभौतिक तत्त्व 
मानता था । उसके मतानुसार सभी वस्तुएँ निरन्तर परिवत्तेनशील हें 
मात्र 'पान्ता रइ”। यह मत बहुत कुछ 'यत्‌ सत्‌ तत्क्षणिकम्‌” 
वाले सिद्धान्त से मिलता जुलता है | केवल ईइ्वर मात्र स्थायी है-- 
वही विश्व अथवा प्रकृति का मानस है और ज्वलन स्वरूप है । मनुष्यों 
* की मूढ़ता पर नित्य कुढ़ते रहने के कारण हेराक्लीतस्‌ “रोता हुआ 
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तत्वज्ञानी.कहलछाता था । यवन साहित्य में वह प्रारंभिक गद्य लेखकों में 
से है । हेराक्लीतस्‌ की शैली सूत्रमय होने के कारण अधिक स्पष्ट नहीं 
है इसलिये उसको अस्पष्ट दाशनिक' भी कहा जाता है। प्लातोन ने हेरा- 
क्‍लीतस्‌ के दर्शन का अध्ययन क्रातीलस नामक दाशैनिक से किया था । 
क्रातीलस का समय हेराक्लीतस से लगभग १०० वर्ष पीछे है और उसको _ 
हेराकलीतस्‌ के सिद्धान्तों के विशदीकरण का श्रेय दिया जाता है। साँऋा- 
तेस्‌ के प्रभाव में आने के पूर्व प्लातोत अपती युवावस्था में ऋतीलस के 
सम्पर्क से बहुत प्रभावित हुआ था। परल्तु अन्त में उसको नित्य-परिवत्तेन- 
वाद से असन्तोष हुआ और डसने सॉक्रातेस द्वारा निर्दिष्ट सिद्धान्तों की 
दिशा में अपने विचारों को विकसित किया । 

प्लातोन के पूर्ववर्ती दा्शनिकों में सबसे अधिक विख्यात नाम पिथा- 
गोरासू का है। इसका समय ५८० ई० पू० माना जाता है। यह सामाँस्‌ 
नामक स्थान का रहने वाला था । मिश्र इत्यादि देशों में सुदीघेकालीन 
प्रवास के पश्चात इसने इटली के क्रोतोना नामक स्थान में एक भ्रातृ-मंडकी 
की स्थापना की जिसका उद्देश्य शास्त्राध्यवम और पवित्र जीवन व्यतीत 
करना था। इस मंडली को आरंभ में कुछ राजनीतिक महत्त्व भी प्राप्त 
हुआ परल्तु गीक्ष ही इसकी दमन-चक्र का भी शिकार बनना पड़ा। परन्त 
पिथागोरास्‌ के दाशंनिक विचार कई शताब्दियों तक यूनानी जगत्‌ को 
प्रभावित करते रहे । ऐसा प्रतीत होता है कि पिथागोरास का व्यक्तित्व 
और चरित्र अत्यन्त प्रभावोत्पादक था। पिथागोरास्‌ के सिद्धान्त आरम्भ 
में अलिखित थे और उनको उपर्युक्त मण्डली में दीक्षित सज्जनों को ही 
बतलाया जाता था । आगे चलकर फिलॉलाउस नामक दाशंकि ने इन 
सिद्धान्तों को लिपिबद्ध किया । 

उसके सिद्धान्तों में से सबसे अधिक प्रसिद्ध सिद्धान्त पुप्र्जन्मवाद 
का था.। कुछ आलोचकों का कहना तो यहाँ तक है कि यह सिद्धान्त पिश! - 
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गोरास ने भारटीय ब्राह्मणों से ग्रहण किया था । इस सिद्धान्त पर आश्रित 
दूसरा सिद्धान्त यह था कि शिक्षा के द्वारा मनुष्य जो ज्ञान प्राप्त करता है 
वह पूर्व जन्म के संचित ज्ञान की स्मृति मात्र है। इन्हीं सिद्धान्तों से इतिहास 
की पुनरावृत्ति का सिद्धान्त भी निष्पादित होता है यद्यपि पिथागोरास्‌ 
ने इस सिद्धान्त का स्पष्ट कथन कहीं नहीं किया हैं। ऐसा भी कहा जाता 
है कि पिथागोरास्‌ के दिष्य मांसाहार से भी विरत रहते थे । 


पिथागोरास अपने समय का विख्यात गणितज्ञ और भोतिकद्यास्त्र- 
वेत्ता भी था । भूमितिशञास्त्र का विख्यात प्रमेथ कि समकोणत्रिभुज के 
करण का वर्ग शेष भुजाओं के वर्ग के योगफल के बराबर होता है पिथा- 
गोरास द्वारा उत्पन्न माना जाता है। परन्तु संख्याओं, मानों, वर्गों, घनों 
इत्यादि का संबंध मानवीय गुणों से जोड़ कर उसने एक संख्यात्मक रहस्य- 
वाद को जन्म दिया जिसके विचित्र पोषक आज भी भाग्य और इतिहास की 
नाना गृत्थियों को संख्याओं के रहस्य से संबद्ध मानते हैं । उसके सम्प्रदाय में 
संख्या को ही विश्व का मूल तत्त्व माना जाता था। संख्याओं के आधार 
पर इन लोगों ने जो कल्पनाएँ की हें वह रोचक और रहस्यात्मक हें । प्लातोन 
स्वयं गणितज्ञ था और इन संख्याओं में उसकी रुचि बहुत अधिक थी । 
रिपब्लिक (पॉलितेइया ) में उसने उत्तम सन्‍्तान प्राप्ति का उपाय संख्याओं 
के आधार पर बतलाया है परन्तु वह एक ऐसी पहेली है जिसको आज तक 
कोई सनन्‍्तोषजनक प्रकार से नहीं सुलझा पाया है । तथापि इसमें किचि- 
न्मात्र भी सन्देह नहीं प्लातोन पर;पिथागोरास्‌ का बहुत गहरा प्रभाव 
पड़ा था । उसने पिथायोरास्‌ के सिद्धान्तों का ज्ञान फिलॉलाउस की 
पुस्तक और आखितांस्‌ नामक दाशेनिक के व्यक्तिगत सम्पर्क से प्राप्त 
किया था । 

खेनोफ़नीस्‌ नामक दाशेनिक का समय ५४० ई० पू० माना जाता 
है। आरभ में यह लघु एशिया में कौलॉफ़न नामक स्थान का रहने वाला 
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था परत्तु युवावस्था के पश्चात्‌ उसको प्राय: घूमना और भठकना ही पड़ा । 
इसने दीघकालीन जीवन पाया । प्लातोन के पूर्ववर्ती साहित्य के संक्षिप्त 
विवरण में इसका उल्लेख किया जा चुका है । खेनोफनीस ने अपने विचारों: 
को कविता के रूप में व्यक्त किया । उसने होमर और हीसियड्‌ के बहु- 
देववाद का खंडन किया और इसके स्थान पर एकेश्वरवाद की पुष्टि की 
है । उसने बहुदेववाद का खंडन जिन तर्कों द्वारा किया है उनकी विशद 
प्रतिध्वनि हम प्लातोन की पॉलितेइया में भी पाते हैं। एक समय खेनोफ- 
नीस्‌ ऐलियाटिक स्कूल का आदि प्रवर्तक माना जाता था परन्तु अब इस 
तथ्य का अधिक समर्थन बहीं किया जाता । विज्ञान के क्षेत्र में उसके 
विचार बहुत पिछड़े हुए थे । वह पृथ्वी को सपाट मानता था और सूर्य 
तथा चन्द्रमा को ज्वलनशीलरू मेघ अतएव विज्ञान के क्षेत्र में उसके विचार 
प्रायः प्रतिगामी थे । 
खैनोफनीस के पश्चात्‌ पार्मेनिदीस्‌ का समय आता. है । प्लातोन्‌ 
. ने उसके वाम से एक सुप्रसिद्ध संवाद लिखा है । पार्मनिदीस्‌ ऐलिया नगर 
का निवासी था तथा उसने अपने बगर के लिये एक स्मृति की रचना की 
थी । प्लातोन्‌ के संवाद से पता चरुता है कि वह लगभग ६५ वर्ष की 
अवस्था में अथेन्स नगर में आया था तथा जब सॉक्रेतीस और पार्मेनिदीस 
की भेंट हुई तो सॉक्रेतीस्‌ निपट युवा था और उसने पार्मंचिदीस की भूरि 
भूरि प्रशंसा की थी । पार्मेनिदीस ने अपने दाशशनिक विचारों को एक 
काव्य के रूप में प्रस्तुत किया था जिसमें एक रूपकात्मक प्रस्तावना के 
अतिरिक्त दो खण्ड और थे जिन में से एक में वास्तविक सत्ता और दूसरे 
में माया अथवा छल का वर्णन था। दुर्भाग्यवश इस ग्रंथ के खण्ड ही उपलब्ध॑ 
होते हैं । इन .अवशिष्ट खण्डों से पता चलता है कि वह यूनात का माया- 
वादी अद्वैतिन्‌ था। उसने अपने पूर्ववर्ती परिवर्ततवादियों और पिथागो- 
रास्‌ के अनुयायियों का खंडन किया था | असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति नहीं 
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हो सकती यह सिद्धान्त उसके विचारों का आधार था । उसके मत में 
वास्तविक विश्व एक, अविभाज्य, दाइवत, तथा सर्वाग सम्पूर्ण सत्ता है 
जिसमें कोई परिवर्तन नहीं होता । इसके विपरीत परिवत्तंनशील, नश्वर 
और गतिवान वस्तुएँ माया मात्र हें नाम मात्र हें । प्रौ० गिलबर्ट मरे ने तो 
भारतीय अद्वैतवाद के साथ इन विचारों की समानता का स्पष्टतया उल्लेख 
किया है । परन्तु यह समानता है आंशिक ही । 
ऐम्पैडॉक्लीस सिकेलिया (सिसिली) द्वीप के अक्रागास्‌ नामक 
नगर का एक संभ्रान्‍्त नागरिक था। इसका समय प्लातोन्‌ से कुछ ही पूर्व 
का है । वह दाशनिक भी था और वैज्ञानिक भी परन्तु पिथागोरास्‌ की 
भाँति वह गणितशास्त्रवेत्ता नहीं था । उस की रुचि आयुर्वेद और शरीर- 
शास्त्र की ओर अधिक थी । पिथागोरास्‌ और ऐम्पेडाक्लीस्‌ का संबंध 
बहुत कुछ ऐसा ही था जैसा कि आगे चल कर प्लातोन और अरस्तू में 
हुआ । ऐम्पैडॉक्लीस को पार्मेनिदीस का सिद्धान्त बहुत कुछ मान्य था । 
परन्तु वह उसके मायावाद से चार मू लभूत तत्त्वों को स्वीकार करने के कारण 
बच गया । उसके द्वारा स्वीकृत चार मूल भूत तत्त्व भू, वायू, अग्नि और 
जल थे। इन्हीं के संयोग और वियोग से सब वस्तुओं की उत्पत्ति और विनाश 
होता रहा है । संयोग और वियोग के लिये उसने प्रेम और विग्रह नामक 
दो अन्य तत्त्वों को भी स्वीकार किया । इन दोनों तत्त्वों की प्रक्रिया को 
उसने मनुष्यों के हृदय की गति और विश्व विराट के जीवन में भी स्वीकार 
किया । जल-बड़ी की प्रक्रिया से उसने वायु की भौतिकता को सिद्ध किया । 
उसकी विश्व-रचना-संबंधी विचारधारा कुछ अस्पष्ट और उलझी हुई 
है। दाशनिक एवं वैज्ञानिक होने के साथ ही साथ वह एक उच्चकोटि का 
कवि भी था उसके काव्य की तुलना में पार्मेनिदीस कीं रचनाएँ नीरस 
: तुंकबन्दियाँ जैसी रंगती हैं। उसने भूतप्रकृति' और शोधन' विषय पर 
दो काव्य-ग्रंथ लिखे थे । अन्त में उसने ऐटना नामक ज्वालामुखी के मुख- 


ष्र 


( (७ ) 


गह्दर में कद कर प्राण दे दिये। कुछ लोगों का मत हैँ कि उसने अपना 
देवत्व सिद्ध करने के लिए ऐसा किया था । 

अब तक जिन विचारकों की चर्चा की गयी उनमें से कोई भी अथेन्‍्स' 
का रहने वाला नहीं था। क्लाज़ोमैनाय नगर का रहने वाला अनक्षगोरास्‌ 
नामक दाशनिक सब से प्रथम चालीस वर्ष की अवस्था में अथन्स मं आकर 
बसा और तीस वर्ष तक वहाँ रहा । उसके इस दीर्घनिवास के फलस्वरूप 
अथेन्स में भी दर्शनश्ास्त्र की जड़ जम गयी । तत्कालीन शासक पेरीकक्‍्लीस 
से अनक्षगोरास की मित्रता हो गयी । कई अन्य दाशनिकों के समात्र 
वह विज्ञानवेत्ता भी था । उसने प्रकृति' के विषय में एक ग्रंथ की रचना 
की। आधुनिक रसायनशास्त्र के समान वह मूलतत्त्वों की बहुलता को मानता 
था । बहुसंख्यक तत्त्वों के विविध मिश्रणों से ही विश्व की नाना वस्तुएँ 
बनी हैं। इनके अतिरिक्त उसने मनस्तत्व के अस्तित्व को भी माना हैं जो 
कि विभिन्न तत्वों में क्रम और व्यवस्था स्थापित करने वाला है । विज्ञान 
के क्षेत्र में उसने सूये और चन्द्रमा को पत्थर और मिट्टी का गोला बतलाया 
और सूर्य उसके मत में अत्यन्त विशालकाय था--इंतना बड़ा जितना 
कि पैलौपौनेसस्‌ प्रायद्वीप ! तथापि उसने ही सबसे पहले सूर्यग्रहण की 
ठीक ठीक व्याख्या की थी। अच्त में अनक्षगो रास को आरोपित नास्तिकता 
के कारण अथेन्स से निर्वासित कर दिया गया और उसके मित्रों को भी 
एक सीमा तक निनन्‍्दा सुननी पड़ी । 

अबदेश का निवासी देमॉक्रीतस्‌ू, ल्यूकिप्पसू का शिष्य था। हेरा- 
क्लीतस को रोने वाला विधारकं॑ कहा गया है । देमॉक्रीतस्‌ हँसने वार 
दार्शनिक कहलात हैं। यवन विचारकों में वह प्रथम अणुवादी है। उसके 
मत में अण वह छोटे से छोटा तत्वखंड है जिसको काटा नहीं जा सकता--- 
और छोटे खंड नहीं किये जा सकते । सारा विश्व उसके मत में सत्‌' 
और 'शून्य' दो भागों में विभक्त है। सत्‌ से उसका तात्पर्य मौतिक-तत्त्वों 
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से है जिनका सृक्ष्मतम रूप अण्‌ हैं। अणु हैं तो सब एक ही प्रकार के पर 
उनके माप, तौल और आकृति में भेद है । आत्मतत्त्व उसके मत में अग्नि 
का एक सूक्ष्म रूप है और अग्नि स्वयं अत्यन्त सूक्ष्म अणुओं का संघात है । 
इन्द्रियं-जन्य ज्ञान बाह्य परमाणुओं तथा आत्मा के परमाणुओं के सम्पर्क 
सें उत्पन्न होता है और इन्द्रियाँ इन परमाणुओं के लिये खोखले मार्ग मात्र 
हैं| ज्ञान दो प्रकार का होता है सज्जात (सत्य-जाब) और जारजन्मा । 
इंन्द्रिय जन्य-ज्ञान को वह जारजन्मा मानता है परन्तु जब आत्मा के अणुओं 
का बाह्य-अणुओं से अपरोक्ष सम्पर्क होता है तब जो ज्ञान उत्पन्न होता है 
बह सज्जात कहलाता है। आचार के क्षेत्र मैं उसका मत यह था कि मनुष्य 
को 'कल्याण' अथवा सुख की प्राप्ति के लिये यत्न करना चाहिय परन्तु इस 
कल्याण अथवा सुख को वह आत्मा की अवस्था मानता है । गणित और 
ज्यौतिष इत्यादि के क्षेत्र में भी उसने कुछ विचार अवश्य प्रस्तुत किये थे 
परन्तु उनके विषय में विशेष विवरण उपलब्ध नहीं है । पृथ्वी को वह एक 
आवरण के सदृश थाली जैसा मानता था। देमॉकीतस्‌ ने बहुत कुछ लिखा 
था और उसकी शैली प्लातोन की शैली के समाव अत्यन्त उदात्त थी परन्तु 
दुर्भाग्यवश अब उसकी रचनाओं के केवल बिखरे हुए कुछ वावग मांत्र 
उपलब्ध होते हें । 


श । 
है 


» कालछक्रम पर दृष्टि रखते हुए तो देमॉक्रीतस के पूर्व प्रोतगोरास का 
नाम आना चाहिये, परन्तु प्रोतगोरास्‌ उस विशिष्ट वर्ग का विचारक था 
जो सौफ़िस्तीस अथवा सॉफ़िस्ट कहलाते हैं। हम इस समग्रवर्ग का संक्षिप्त 
विवरण एकत्रित उपस्थित करना उचित समझते हैं । ई० १० पाँचवीं 
झताब्दी के मध्य भाग से सॉफ़िस्ट-यग का आरंभ माना जाता है। सॉफ़िस्ट 
शब्द का अर्थ है ज्ञानी । भारतवपषे में हम लोग फ़ारसी सूफ़ियों से परि- 
चित.ही हैं । बहुत संभव है कि इन सुूफ़ियों का यवन सौफ़िस्ट से संबंध 
रहा हो, यद्यपि सूफ़ और सूफ़ी शब्द की व्युत्पत्ति भिन्न प्रकार से की जाती 
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है । सॉौफ़िया शब्द का अर्थ ग्रीक भाषा में ज्ञान अथवा विद्या है। इस अर्थ 
में आरंभ के सप्तर्षि भी सॉफ़िस्ट कहे गये हैं और हेरोदोतस्‌ ने पिथागो- 
रासू को भी सॉफ़िस्ट कहा है। परन्तु ई० पू० चौथी शताब्दी में और 
उसके पश्चात्‌ यह शब्द कुछ निन्‍्दापरक हो गया । संकुचित अर्थ में यह 
शब्द उन विचारकों और शिक्षकों के लिये प्रयुक्त हुआ है पाँचवीं शत्तांब्दी 
के भध्य से लेकर सॉक्रेतीस, प्लातोन, और अरस्तू के समय तक अथेन्‍्स 
के धनी युवकों को शिक्षा दिया करते थे तथा शिक्षा के बदले में शुल्क लिया 
करते थे । 

इस समय प्राय: सभी ग्रीक नगरों में जनतंत्र शासन स्थापित हो चुका' 
था। ऐसी स्थिति में धनपात्रों की अपेक्षा बुद्धिमानों की प्रतिष्ठा अधिक 
बढ़ गयी थी । जो व्यक्ति वाकचातुर्य से सम्पन्न होता था वह अधिक शक्ति- 
शाली बन जाता था और कोरे धनपात्रों की दशा अच्छी न थी । परिणाम 
यह हुआ कि धनिकों ने भी इस बात की आवश्यकता का अनुभव किया 
कि उबको अपनी प्रतिष्ठा बनाये रखने के लिये अधिक वाक्‌-निपुण होना 
चाहिये जिससे वे ज्ञान का संपादन करके दूसरों को अपने से सहमत कर 
सकें । इसके अतिरिक्त उस समय का अथेन्‍्स अत्यन्त समृद्धिशाली नगर 
था और व्यापार का भी बड़ा भारी केन्द्र था अतएव देश-विदेश के व्यापारी 
एवं विद्वान सभी इस नगरी में अपने भाग्य की परीक्षा करते के लिये आते 
थे। 

यद्यपि अथेन्स के इस समय के इतिहास में बहुत से सॉफ़िस्टों का उल्लेख 
मिलता है तथापि उनमें प्रमुख बाम प्रोतगोरास्‌, गौगियास्‌, हिपष्पियास,- 
एवं प्रॉडिकस्‌ इत्यादि हैं । सॉफ़िस्ट गणित, ज्यौतिषू, इतिहास, 
आयुर्वेद, एवं- विवाद शास्त्र की शिक्षा दिया करते थे। कुछ मल्लविद्या 
इत्यादि व्यवहारिक' ज्ञान तथा अरैतै--आयेत्व ( अं० -एाए+प6 ) 
की शिक्षा देना । इस श्षिक्षण का उद्देश्य नितात्त व्यवहारिक था। कुछ 
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सॉफ़िस्ट तो स्पष्ट ही ज्ञान को और आर्यत्व को असंभव मानते थे । कुछ 
का विचार था कि दोनों संभव है पर शिक्षा द्वारा इन दोनों का अन्य व्यक्ति 
में संचार कर देना संभव नहीं हैं । कुछ इनमें से एक का सिखाना संभव 
और दूसरे का सिखाना असंभव मानते थे। पर इतना सब मानते थे कि 
शिक्षा के द्वारा मनुष्य को इस प्रकांर वाक्कुशल और व्यवहार-क्‌ृशल बनाया 
जा सकता ह॑ कि वह दूसरों को समझा-बुझा कर अपने मतानुकुलू बना सके 
और न्यायालयों में अनुकूल न्याय प्राप्त कर सके । पूर्ववर्ती दार्शनिकों से 
यह इस बात में भिन्न थे कि यह विश्व की रचना और उसके कारण इत्यादि 
के विषय में विचार करना उचित नहीं समझते थे क्योंकि इस विषय में एक 
तो कोई निश्चित एवं सवमान्य सिद्धान्त स्थापित करना संभव नहीं था; 
दूसरे इस चिन्तन का व्यवहारिक जीवन में कोई उपयोग नहीं था । 

ऊपर जिन प्रमुख चार सॉफ़िस्टों का उल्लेख किया गया है उनका 
व्यक्तित्व अत्यन्त प्रभावशाली था | उन्होंने अपनी कला के सहारे बहुत 
कुछ धन-संपत्ति और ख्याति पाई । उनके शिक्षण के फल-स्वरूप अथेन्‍्स 
का बुद्धि-वेभव और कला-कौशल बहुत बढ़ गया । मनुष्यों के विचारों में 
तीक्ष्णता और स्पष्टता आई । प्रश्न यह है कि ऐसा होते हुए भी प्लातोन 
और अरस्तृ के प्रंथों में सॉफ़िस्टों के प्रति हीन-भावना क्‍यों प्रदर्शित हुई 
है ? अरस्तू ने सॉफिस्ट की परिभाषा में कहा है कि 'सॉफिस्ट वह है जो 
प्रातिभासिक ज्ञान (के शिक्षण) से धन कमाता हैं ।” इस स्थिसि के 
कई कारण तो हू । प्रथम यह बात है कि सॉफिस्ट सभी विदेशी थे और 
विदेशियों के प्रति विद्वेष की भावना स्वाभाविक ही है। दूसरी बात यह है कि 
कुछ व्यक्तिवाद तो जनतंत्रशाशन के कारण फैला और कुछ उसको इन लोगों 
की शिक्षा ने और भी बढ़ा दिया । इस व्यक्तिवाद का परिणाम आगे चल- 
कर अथेन्‍्स की राजनीति और समाज के लिये हितकर्‌ नहीं हुआ । तीसरे 
इन शिक्षकों के कारण साधारण जनता में अनेकों उच्च शब्दों का बहुत्त 
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क्‌ छ दुरुपयोग होने लगा । चौथे प्लातोन और अरस्तू के समय तक सॉफ़िस्ट 
बर्ग का पतन भी हो चुका था अतएव उन्होंने सॉफ़िस्तों के विषय में जो कुछ 
लिखा वह अपने समय के अनुभव के आधार पर लिखा है । सॉफ़िस्तों 
के श्रेष्ठ शिक्षण का परिणाम तो पेरीक्लीस का स्मृद्धिशाली अथेन्स था । 
प्रौ० गिल्बर्ट मरे ने सॉफ़िस्तों के निन्‍दकों को चुनौती दी हैं कि जो उनकी 
निन्‍दा करते हें वे पहले फिर से पेरीक्लीस के स्मृद्धिशाली-युग की रचना 
करके तो दिखलायें । ह 


इसमें रत्ती भर सन्देह नहीं कि सॉफ़िस्तों में सभी प्रकार के व्यक्ति 
थे--अच्छे भी बुरे भी । सॉक्रेतीस्‌ स्वयं सॉफ़िस्त कहलाता था । इन की 
'शिक्षा के कारण अवश्यमेव विचार-वेविध्य मानसिक अस्थिरता का कारण 
बन गया। मानसिक अस्थिरता से सामाजिक संघटन में शिथिलता आ गयी 
और अथेन्स की राजनीतिक स्वतंत्रता नष्ट हो गयी । परल्तु स्वतंत्रता 
खोकर अथेन्स ने जो मानसिक और आध्यात्मिक साम्राज्य स्थापित किया-- - 
उसको ज्ञान, विज्ञान, कला, दर्शन और संस्कृति के क्षेत्र में यूरोप का नेतृत्व 
प्राप्त हुआ इसका श्रेय पर्य्याप्त मात्रा में उस विचारान्दोलन को है जिकास 
जन्म सॉफिस्तों की शिक्षा के कारण हुआ था। उन्होंने जो विचार प्रवाह 
आरंभ किया था उसके बिप्ता सॉक्रेतीस प्लातोत और अरस्तू के विचार 
संभव न होते । खेद का विषय यह है कि इन लोगों की रचनाएँ उपलब्ध 
नहीं होती । इन के विषय में जो कुछ जानकरी प्राप्त होना संभव है वह 
उनके प्रतिपक्षियों से मिलती है। 


४--+ क्रातीस 


कबीर के बिषय में यह कहा जाता है कि उसने “मसि कागद छुबो« 
नहीं कछूम गही नहिं हाथ ।” यही बात अक्षरश: सॉँक्रातीस के विषय में 
भी सत्य हैं । जिन दाशनिकों का विवरण हम उपस्थित कर चुके हैं उनके 
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विषय में परम्परा से यह बात प्रसिद्ध है कि उन्होंने अपने विचारों को 
व्यक्त करने के लिये गद्य अथवा पद्म में ग्रंथ रचना की थी। दुर्भाग्य-वश 
उन रचनाओं में से अब बिखरे हुए वाक्य मात्र ही उपलब्ध होते हैं। सॉकरा- 
तीस्‌ के विषय में ऐसी कोई परम्परा नहीं है । ऐसा कहा जाता है कि 
उसको पुस्तकों से विरक्ति थी । तथापि यवतर दर्शन का कोई भी विवरण 
और प्लातोन की कोई भी चर्चा सॉक्रातीस के विवरण के बिनां अधूरी 
है । प्लातोन के समग्र संवादों में (केवल एक को छोड़ कर ) वह मुख्य वक्‍ता 
है । प्लातोन के समग्र दाशनिक विचार की मूल प्रेरणा उसी से प्राप्त 
हुई है। सॉक्रातीस के पथ प्रदर्शन के बिना भी प्लातोव एक अमर लेखक 
अथवा कवि होता--स्यात्‌ अमर विचारक मौर दाहंनिक न हो पाता । 
प्लातोन की प्राञ्जल प्रतिभा ने सॉक्रातीस के व्यक्तित्व को दिव्य अमरता 
प्रदान की, सॉक्रातीस्‌ की प्रखर परीक्षण पद्धति ने प्लातोत को अमर 
दार्शनिक बना दिया। इन दोनों में “को बड़ छोट दाहत सतंपरा प्‌ बाली 
उक्ति चरिताथ होती है। सॉक्रातीस के पश्चात्‌ प्रायः समग्र ग्रीक दर्शन 
उसके शिष्यों और प्रशिष्यों की परम्परा से व्याप्त हो जाता है। 
सॉक्रातीस के पिता का नाम सोफॉनिस्कस्‌ था और वह एक साधारण 
मूत्तिकार था। उसकी माता फ़ायनरैती नामक धात्री थी। देखने में 
सॉक्रातीस अत्यन्त कुरूप था । उसने युद्धों में भाग लिया था एवं असाधा- 
रण शौय॑ और धैय का परिचय भी दिया गया था । युवावस्था में उसका 
स्वभाव बड़ा उग्र था परन्तु उसने आजीवन किसी को हानि नहीं पहुँचायी 
उसके जीवन की कथा उसके शिष्यों की रचना के सहारे ही जानी जा 
सकती है। अथेन्‍्स कीं सड़कों में उसकी आकृति एक अति परिचित 
" वस्तु रही होगी । सॉक्रातीस अपना समय अपने घर पर बहुत कम व्यतीत 
करता था--पआआय: वह अन्य लोगों से बातचीत करने में ही गँवा देता था । 
' कुछ लोगों का अनुमान है कि उसकी पत्नी रवन्थिप्पी बहुत चिड़चिड़े 
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स्वभाव की स्त्री थी। परल्तु यह नहीं कहा जा सकता कि वह अपनी 
: स्त्री के चिड़चिड़े पतन के कारण घर से दूर भागता था अथवा उसके घर- 
महस्थी के प्रति उदासीन होने के कारण उसकी स्त्री का स्वभाव कर्केश 
हो गया था। इतना निविवाद है कि सॉक्रातीस्‌ जानबूक कर निर्धनता को 
वरण किया था औरं सत्य की खोज को अपने जीवन का रूक्ष्य बनाया 
था। यंद्रपि वह अत्यन्त कुरूप था परन्तु उसके व्यक्तित्व में असाधारण 
आकर्षण था अतएव अथेन्स के अनेकों धनीधोरी युवक उसके पास से 
शिक्षा प्राप्त करने में गौरव का अनुभव करते थे । शिक्षक होने के कारण 
वह सॉफ़िस्त भी कहलाता था। परन्तु उसमें अन्य सॉफ़िस्तों से विशे- 
घता यह थी कि वह अपनी शिक्षा के लिये कोई शुल्क नहीं लेता था। 
उसके शिष्य उसको जो कुछ उपहार स्वेच्छा से दे देते थे उनको भी वह 
कभी कभी अकारण ही अस्वीकार कर देता था। निर्धनता की यह 
दशा थी कि वह प्रायः नंगे पैरों ही घूमा करता था और उसके वस्त्रादि 
भी उसकी अल्प-वित्तता को ही प्रकट करते थे । उसका स्वास्थ्य अत्यन्त 
अच्छा था तथा शीतोष्ण को सहने की क्षमता उसमें असाधारण मात्रा 
में विद्यमान थी। अपने ऊपर उसको इतना अधिक अधिकार था और 
आत्म-संयम उसमें इतना था कि एक रात्रि भर मदिरापान करते हुए भी 
बह पूर्णतया प्रकृतिस्थ रह कर प्रेम और सौन्दर्य के विषय में अनुपम विचारों 
को व्यक्त करता रहा और प्रभात होने पर जब दूसरे बड़े-बड़े पियक्कड़ 
आधे मुँह पड़े हुए थे वह पूर्णतया स्वस्थ भाव से भोज में से उठ कर चल 
दिया । द 

सॉक्रातीस्‌ को किसी भी व्यवित से बातचीत करने में संकोच नहीं 
था । न तो वह बड़े-बड़े विख्यात विद्वात से संकोच अथवा भेंप का ही 
अनुभव करता था और न अपने विषय में अहंकार को ही प्रदर्शित करता 
था । रुम्बे-लम्बे भाषणों और पुस्तकों से उसको विरक्ति थी। सत्य 
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की शोध के लिए उसने प्रश्नोत्तर मार्ग को स्वीकार किया था। उस 
समय में न्याय सौन्दर्य, भलाई, इत्यादि शब्दों का प्रयोग जनता में अन्धा- 
वुष्ध किया जाता था। सॉक्रातीस इन डाब्दों के प्रयोक्ताओं से परि-प्रदन 
करके प्राय: यह सिद्ध करने में सफल हो जाता था कि प्रयोक्‍्ता को स्वप्न- 
युक्त शब्दों का ठीक-ठीक निर्भ्रान्त अर्थ ज्ञात नहीं है। अन्त में जब 
स्वयं उससे इन दब्दों का अर्थ पूछा जाता तो वह सदा अपनी अज्ञता की 
दृहाई देता और अपने को ज्ञानी नहीं बल्कि जिज्ञासु मात्र प्रकट करता 
था। जब उससे दैल्फ़ी की देववाणी का उल्लेख करके यह पूछा जाता 
कि देववाणी ने तुमको सब मनुष्यों से अधिक बुद्धिमान और ज्ञानी घोषित 
किया है तब तुम अज्ञानी क्‍यों बनते हो, तब वह यह उत्तर देता कि अज्ञानी 
तो सभी हें परन्तु मुभको अपने अज्ञान का ज्ञान है अन्य लोग अपने अज्ञान 
के विषय में भी अज्ञान हैं। साॉँक्रातीस के प्रश्नोत्तरों में सरलता, व्यंग्य 
#पुनरावृत्ति, अपनी अज्ञता की स्वीकृति इत्यादि विविध प्रकार की बातें 
पाई जाती हें। अपनी यवावस्था में सॉक्रातीस विज्ञान और दर्शन का 
अध्ययन करके वास्तविकता को समभ्ते का प्रयत्न किया, परन्तु जब 
देववाणी ने उसको सर्वश्रेष्ठ ज्ञानी घोषित कर दिया तब से उसने अपने 
जीवन का लक्ष्य या तो अपने से अधिक ज्ञानी को खोज कर--(देवावणी 
की असत्य सिद्ध करके )--उससे ज्ञान प्राप्त करना, अथबा दूसरे मनुष्यों 
को उबका' अज्ञान बतछाकर सबको अपने समान ज्ञानी बना देता बना 
लिया । इस लक्ष्य-साधन में वह इतना तन्‍्मय हो गया कि उसकी आथिक 
स्थिति बहुत बिगड़ गयी । 
उसके जीवन में एक ओर वास्तविकता की भावना अत्यन्त प्रबल 
थी तो दूसरी और रहस्यमयता भी कम न थी । वह आत्मा की अमरता 
और पुनर्जस्म में दृढ़ विश्वास करता था। इस प्रकार के विश्वासों का 
आधार वह प्राचीन लोगों के आप्त-वाक्यों को मानता । अपने पूव॑वर्ती 
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प्रायः सभी दार्शनिकों, कवियों, सन्‍्तों और सिद्धों के ज्ञान का उसने अपनी 
तीक्ष्ण आलोचनात्मक दृष्टि से अध्ययन किया था और सार को ग्रहण 
करके असार को त्याग दिया था । 
धीरेब्धीरे उसके साथियों अथवा शिष्यों का समह विस्तृत होता गया । 
उसकी ख्याति इतनी फैली कि अथेन्स से बाहर तक के लोग उसके ' 
शिक्षण से लाभान्वित होने के लिये उसके पास आने लगें। उसके शिष्य 
उसको बहुत स्नेह करते थे। वे उसकी प्रतिभा से अत्यन्त मुस्ध थे और . 
उसके अलौकिक आचरण से अत्यधिक प्रभावित । प्लातोन जिस समय 
साक्रातीसे के प्रभाव में आया उस समय सांक्रातीस्‌ की अवस्था बहुत 
अधिक हो चुकी थी। धीरे-धीरे सॉक्रातीस्‌ की विलक्षण ग्रश्नोत्तर वाली 
पद्धति से कुछ लोग अप्रसन्न होगये । राजनीतिक क्षेत्र में उसको कोई 
महत्वाकांक्षा नहीं थी अतएव जब अथेन्स के विधान के अनुसार उसको 
राजनीतिक सत्ता का पद प्राप्त हुआ तो उससे स्वतंत्रता पूर्वक न्याय के 
पक्ष का हीं समर्थन किया और जनता के पक्ष का विरोध किया । परिणाम 
यह हुआ कि उस समय जनता के दोनों दल उसके विरुद्ध होगये । अन्ततों 
गत्वा उसके विरुद्ध एक अभियोग चलाया गया जिसमें दो अपराध उस पर- 
आरोपित किये गये; एक यह कि वह पुराने देवताओं का अपमान करके 
नवीन देवताओं की आराधना का प्रचार करना चाहता है और दूसरे 
यह कि वह नवयुवकों को चरित्र-अ्रष्ट करने का अपराधी है । 
इस समय स्थिति का अध्ययन अत्यन्त बारीकी के साथ किया जा 
चुका है और ज़ो निष्कर्ष निकला हैं वह यह है उपर्यक्त आरोप पूर्णतया नि रा- 
धार न होते हुए भी केवल प्रतिभासिक मात्र थे। वास्तविक बात यह 
थी कि कुछ बड़े और प्रभावशाली व्यक्ति सौक्रातीस से चिढ़ गये थे तथा 
जनता नगर की राजनीतिक-व्यवस्था से ऊब चुकी थी और जनसाधारण 
अपनी भुँझलाहट किसी पर उतारना चाहते थे। सॉक्रातीस ने .इन 
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आरोपों का खंडन इस प्रकार से किया कि पहले तो कुछ मामछा सुलभता 
हुआ प्रतीत हुआ परन्तु पहले निर्णय के उत्तर में उसने इतनी अधिक 
स्पष्टवादिता दिखलाई कि अन्त में उसको विष का प्याला पीकर मरने 
का दण्ड दिया गया । प्लातोन्‌ ने इस विषय पर जो संबाद लिखे हैं वह 
विश्वन्साहित्य की अमर-निधि हैं । अन्तिम परिणाम यह हुआ कि ई० पू० 
३९९ में सॉकरातीस ७० वर्ष की अवस्था में विष का प्याला पी कर परम- 
गति को प्राप्त हुआ। अन्त समय में उसने जो धैर्य और स्थिरप्रन्नता 
प्रदरशित की वह निरुपम है। विश्वविदित बात यह है कि सॉक्रात्तीस्‌ 
विष पान करके अमर हो गया है । 

सॉक्रातीस के दाशनिक विचार क्या थे, यह एक समस्या है। उसके 
अनेकों शिष्यों ने उसके नाम पर विभिन्न प्रकार के वादों का प्रचलन 
किया है । स्वयं प्लातोन्‌ ने अपनी रचनाओं में अपने विचारों को पूर्णतया 
सॉक्रातीस्‌ के विचारों के साथ इस प्रकार तदाकार कर दिया है कि यह 
'कहना कठिन है कि कौन-सा विचार साँक्रातीस्‌ का है तथा कौन-सा प्लातोन्‌ 
का । तथापि योग्य विद्वानों ने सदियों के परिश्रम से छानबीन करके 
'कूछ विचार निश्चित रूप सॉक्रातीस द्वारा स्थापित किये खोज निकाले 
हैं, यद्यपि इस विषय में पूर्णतया निर्श्रान्त ऐकमत्य संभव नहीं है । साँक्रा- 
'तीस्‌ की सब से बड़ी देन उसकी परीक्षण पद्धति है जो दियालेक्ति की अथवा 
वाकोवाक कही जा सकती है । इस पद्धति के कारण यूनान की दार्शनिक 
और वैज्ञानिक विचार-सरणी में क्रान्ति उपस्थित होगयी । सॉक्रासीस 
कुछ मसखरा भी था। अपनी माता की धात्री-वृत्ति को स्वीकार करते 
हुए वह अपनी इस प्रश्नोत्तर पद्धति के कारण अपने विचारों को जन्म 
'दिलानेवाली पुरुष-बात्री कहा करता था। स्वयं नवीन विचारों की 
उद्भावना का गौरव लूटना उसको रुचिकर न था। वास्तव में उसने 
सवीन विचारों का आविष्कार करने की अपेक्षा अपनी इस विलक्षण 
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पद्धति से त्रुटिपू्ण और अस्पष्ट विचारों के खंडन को ही कार्य अधिक 
किया । अपने प्रतिपक्षियों को नित्यप्रति के व्यवहार के शब्दों की नपी- 
तुली परिभाषा (लक्षण) बतलाने के लिये विवश' करके उसने सब से 
परिभाषा अथवा लक्षण का स्वरूप स्थिर किया । किसी पदार्थ के अनेकों. 
उदाहरणों का परीक्षण करके सार को ग्रहण करते हुए लक्षण को प्राप्त 
करना उसकी पद्धति की विशेषता थी और निस्सन्देह यह क्रान्तिकारी 
विशेषता थी । 


पुराने दाशनिकों की भाँति उसने विश्व और भ्रकृति के स्वरूप के 
विषय में अधिक विचार नहीं किया । मनुष्य के आचरण के विषय में 
उसने विशेष ध्यान दिया और यह सिद्धान्त स्थिर किया कि ज्ञान ही 
आदर्श आचरण है । पुराना कथन “आत्मानं विद्धि” उसको मानव जीवन 
का चरम लक्ष्य प्रतीत हुआ । उसका विश्वास था कि सच्चे ज्ञानी का 
आचरण कदापि बुरा नहीं हो सकता । मनुष्य अज्ञानवश ही बुराई करता 
है । वह आजीवन स्वयं ज्ञान की खोज में ही तलल्‍्लीन रहा और अपने 
बिचार के अनुसार दूसरों की भी उसने इस लक्ष्य की प्राप्ति में सहायता की। 
बनेंट के मत में आइडिया का सिद्धान्त” (+96079 ०0 4688 ) भी 
सॉक्रातीस से संबंध रखता है। प्लातोन ने उसका अधिक विकास मात्र 
किया है। परिदृश्यमान परिवत्तेतशील भवत्‌ (06007778 ) से परे 
आदर सत्‌ (0७778) जगत्‌ है। यह भवत्‌ उस सत्‌ की कभी पूर्णता 
को न प्राप्त होने वाली प्रतिकृति मात्र है। सत्‌ जगत्‌ बुद्धिग्राह्ममतीन्धि- 
यम्‌” है परन्तु भवत्‌-जगत्‌ “अनित्यमसुखम्‌” है; इसके थपेड़ों से मनुष्य 
सत्‌ के चिन्तन और मनन से ही मुक्त ही सकता हे । 

धार्मिक क्षेत्र में आत्मा की अमरता और पुनर्जन्म में उसका विश्वास 
था यह बात कही जा चुकी है । विश्व की सुव्यवस्था को देख' कर उसने 
यह-भी अनुमान किया था कि सारा विश्व एक दिव्य आत्मा से अनुप्नाणित 

डरे 
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है। स्व॒त: अपने में वह एक अन्तर्यामी की सत्ता मानता था जो बाल्यकारू 
से ही उसको बुरे कार्य करने से रोकता रहा था। अरस्तू ने मुख्य दाशे- 
निक तत्वों का श्रेय उसको प्रदाव किया है (१) विनगमनरतंक और (२) 
सार्वत्रिक लक्षण या परिभाषा (74प९7४ए8 ध्ा8णाा०7 ढ7व 
प्रतए००४७४०७) (७१75007 ) . सच तो यह है कि सॉक्रातीसू ने विचार 
जगत्‌ में जो क्रान्ति प्रस्तुत की उसका थोड़े से शब्दों में वर्णण कर सकना 
असंभव है । 


४--प्लातोन के समय की सामाजिक, राजनीतिक एवं आर्थिक दृशा 


अब तक प्लातोन के पूर्व की साहित्यिक और दार्शनिक परम्पराओं 
का संक्षिप्त विवरण उपस्थित किया गया जिससे कि हम उसके मानसिक 
गठन को समझ सकें । अब इस बात की आवश्यकता हैं कि हम उन 
सामाजिक परिस्थितियों को भी समझ लें जिनमें प्लातोन का जीवन 
व्यतीत हुआ । महान्‌ से भी महान्‌ व्यक्ति अपनी चतुर्दिक परिस्थिति 
से प्रभावित हुए बिना नहीं रहता एवं उसके जीवन को समझने के लिये 
उन परिस्थितियों को समझना अनिवाय॑ होता है । 


प्लातोन का जीवन काल ई० पू० ४२७ से ई० पृ० ३४७ तक माना 
जाता है। इस ८० बे के दीघेकाल में वह तीन अथवा चार बार अथेन्‍्स 
से बाहर गया । एक बार तो उसकी यात्रा दो तीन वर्ष रूम्बी चली । 
फिर भी उसके जीवन का पारिपाश्विक अथेन्स के ही जीवन से ही निर्मित 
था। उसके जीवन के आरंभिक बर्ष तो अथेन्‍्स और स्पार्टा के उस घातक 
युद्ध के समय में कटे जिसने अथेन्स को राजनीतिक महत्ता की कमर ही 
तोड़ दी । -यह युद्ध ई० पू० ४३१ से ई० पू० ४०४ तक चला । इसके 
पदचात्‌ ग्रद्यपि अथेन्स ने अपनी पूर्वकालीन महत्ता को प्राप्त करने के 


( २९ ) 


लिये अनेकों यत्न किये, सथा कई बार ऐसा भी प्रतीत होने छगा कि स्यात्‌ 
वह पुत्र: अपना पुराना गौरव प्राप्त कर ले, पर यह सब अन्त में दुराशा 
मात्र सिद्ध हुई । प्लातोन की जीवन के संध्या काल में कुछ-कुछ समलती 
हुई अथेन्स की राजनीतिक शक्ति मकदोनिया के राजा फिलिप के समक्ष 
झुकना पड़ा । अतएवं राजनीतिक दृष्टि से यह ८० वर्ष का समय अथेन्‍्स 
के जीवन का मध्याह्नोत्तर काल हैं। 

वास्तव में अथेन्स के इतिहास का स्वर्ण-युग बीत चुका था। वह 
भयंकर महामारी जो कि अथेन्‍्स के सहस्त्रों निवासियों के प्राण ले चुकी 
थी ई० पू० ४२९ में नगर के श्रेष्ठ नेता पेरीक्लीस को भी उठा ले गयी । 
नगर की दशा ऐसी होगयी जैसी कि उस नौका की. हो जिसका पोतन्ायक 
खो गया हो और जिसके खेने वालों की संख्या घट गयी हो । परन्तु बाहर 
से देखने में नगर के वैभव में कोई कमी नहीं आयी थी। पेरीक्लीस के 
द्वारा बनवाए हुए विशाल प्रासाद अब भी नगर की शोभा बढ़ा रहे थे । 
यद्यपि प्लातोन के बाल्यकाल और आरंभिक यौवन में युद्धजनित असुविधाएँ 
और कष्ट बढ़ते जा रहे थे तथापि नगर का सांस्कृतिक और मानसिक 
जीवन अब भी पूर्ण स्फूति और सक्तियता के साथ गतिशील था । अब भी 
प्रतिवर्ष दियौनीसिस के उत्सवों पर प्रमुख कवि नाठकों की प्रतियोगिता 
में पूर्ववत्‌ भाग लेते थे । विवाद या शास्त्रार्थ का ( 78086$0770 ) 
का उत्तरोत्तर अधिक अनुशीलन और विकास हो रहा था, इसी के परि- 
' णाम स्वरूप अत्तिक (ग्रीक) भाषा की गद्यशैली अपनी परिपूर्ण उन्नत 
अवस्था को प्राप्त हुईैं। उदाहरण स्वरूप कीदिदीसू का सुविख्यात 
इतिहास जो कि गद्य-शैली में आदर्श माना जाता हैं । 


परन्तु इस युद्ध ने अथेन्स के आध्यात्मिक जीवन की जड़ें कितनी 
खोखली कर दी थीं इसका पता भी हमको उपर्युक्त इतिहास के पृष्ठों 
से ही चलता है। युद्ध के प्रारंभिक वर्षों में जब कि अथेन्स विजयी हो 
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रहा था पेरीक्लीस ते युद्ध मे मरे हुए वीरों की प्रशंसा में एक भाषण दिया 
था जिसमें अथेन्स के आदर्श जीवन का स्तुति-गान किया गया है ।इंस 
भाषण का सार यह है कि अथेन्स नगरी और यहाँ का जीवन' स्वतंत्र हे, 
आदर्श है, समृद्ध है, दुनियाँ के मनृष्यों को इसका अनुकरण क्रना चाहिये; 
स्वयं अथेन्स को किसी का अनुकरण करने की आवश्यकता नहीं, इसके 
थोड़े ही समय पश्चात्‌ थूकीदिदीस के इतिहास की तीसरी पुस्तक में 
अथेन्स का जो चित्र अंकित किया गया है वह पूर्ण आध्यात्मिक दिवालियेपन 
को सूचित करता है। सबत्र प्रवंचतला, अवसरवादिता, तुच्छ स्वार्थ- 
परता, विश्वासघात इत्यादि का बोलबाला था। सुरक्षितता नाममात्र 
को भी न रह गयी थी । दुर्भिक्ष फैला हुआ था। राजनीतिक दलबन्दी घोर 
उग्र रूप धारण कर रही थी। न वचनों का विश्वास था न शपथों की 
प्रतीति । भय के कारण कायरता और क्र्रता में बुद्धि हुई थी। उत्तम 
बुद्धिवालों, सदाचार में विश्वास रखने वालों की अपेक्षा मध्यम और निक्ृष्ट 
बुद्धि एवं आचरण वाले लोग अधिक सफल हो रहे थे। पराजयोन्मुख 
युद्ध किसी जाति को कितना पतित बना देता है इसका उदाहरण उस समय 
का अथेन्स का समाज था। इस युद्ध में प्लातोन और उसके भाइयों ने 
भी सक्रिय भाग लिया था । 

नगर की राजनीति में दो दल थे एक अल्पसंख्यक कुलीनों का दल 
दूसरा जनतंत्रवादी दल। पैलोपौनीशियन युद्ध में अथेन्स की पराजय के 
उपरान्त तीस' के दल का स्वेच्छाचारी शासन स्थापित हुआ। इसमें 
प्लातोन के निकट संबंधी लोग सम्मिलित थे और उन्होंने उसको राजकार्य' 
में सहयोग देने के लिये निमंत्रित किया भी । पर सॉक्रातीस के प्रभाव के 
कारण उसते कोई विशेष पद स्वीकार नहीं किया । इस तीस" के दल के 
' शीक्रा ही हट जाने के पद्चात्‌ प्रजातंत्रवादी दल सत्तारूढ़ 'हुआ | इस 
दल ने ई० पू० ३९९ में सॉक्रातीस को प्राणदण्ड दिया और नगर की 


(-. कह 


स्थिति सॉक्रातीस के शिष्यों के लिये इतनी भयावह हो उठी कि प्लातोन 
इत्यादि को नगर से भाग कर मैगारा में शरण लेनी पड़ी.। परिस्थिति 
शान्त होने पर वह छौट आया परन्तु सॉक्रातीस की हत्या करने वाले दल 
के साथ शासन कार्य में भाग लेना उसको उचित नहीं प्रतीत हुआ । 
यद्यपि प्लातोन को राजनीतिक सुधारों में आजीवन रुचि बनी रही-- 
कूलपरम्परा से भी वह राजनीति में भाग लेने की प्रवृत्ति रखता था, परल्तु 
अथेन्स में उसने इसके पश्चात्‌ किसी राजनीतिक आकांक्षा को अपने 
हृदय में स्थान नहीं दिया । इसके विपरीत उसने अपने जीवन को सॉका- 
तीस के सिद्धान्तों का औचित्य प्रदर्शित करने में लगा दिया | हाँ, अपने 
नगर से बाहर सिराकज़ में उसने अपने राजनीतिक विचारों को तीन 
बार व्यवहृत करने का उद्योग किया । 


अथेन्स की सामाजिक स्थिति का उस समय का चित्र विद्वानों द्वारा 
बड़े परिश्रम और शोध द्वारा प्रस्तुत किया गया है । अथेन्स और॑ अत्तिका 
की जनसंख्या उस समय तीन श्रेणियों में विभक्त थी। (१) नागरिक 
लोग जो कि जनतंत्रात्मक, शासन में भाग लेने के अधिकारी थे। इनकी 
संख्या लगभग ४०००० थी जिनमें बय:प्राप्त नागरिक लगभग ४०००० 
थे (२) विदेशी लोग संख्या में रगभग ७०००० थे। यह धनवान 
व्यापारी इत्यादि थे । इनको नगर में भूमि मोल लेते और शासनकार्य 
में भाग लेने का अधिकार तो नहीं था पर अन्यथा यह लोग अत्यधिक 
प्रभावशाली थे । परन्तु जनता के अधिकांद भाग थे (३) दास जिनकी 
संख्या डेढ़ लाख से लेकर चार लाख तक कूती गयी है । इसञ्र प्रकार अथेन्स 
की प्रजातंत्रात्मक शासनपद्धति बहुत कूछ सीमित थी। अथेन्स नगर 
का' पत्तन (बन्दरगाह) पिरायस था । वास्तव में तो इन दोनों नगरों को 
दो पृथक नगर ही मानना चाहिये । नागरिक लोग दह्श गणों में विभक्‍त 
थे। प्रत्येक गण ३ त्रिकों और कम से कम १० उपभागों में विभकत थे । 


( हरे२र ) 


१७ वर्ष की अवस्था में वयस्कता प्राप्त होती थी। नगर के अधिकारी 
लोग चार भागों में विभक्‍त थे (१) सेनाधिकारी (२) कोषाधिकारी 
था अर्थाधिकारी (३) न्यायाधिकारी और (४) नगर-रक्षाधिकारी । 
शासनकार्य,पर विचार करने वाली निम्नलिखित सभाएँ थीं :--- (१) एक्ली- 
सिया--समग्र वयःप्राप्त पुरुष नागरिके इसके सदस्य होते थे और नियम 
पास करने का अधिकार केवछू इसी को था। (२) बूले--इसके सदस्यों 
की संख्या ५०० थी । यह नियमों को तैयार करके एक्लीसिया के विचार 
के लिये प्रस्तुत करती थी। (३) ५० सदस्यों की एक उपसमिति जो 
कि (२) में से लिये जाते थे। (४) धर्म समिति । (५) नियमविचार 
समिति--इसके १००० सदस्य होते थे और यह प्रस्तावित नियमों पर 
विचार किया करते थे। अधिकारी वर्ग कुछ तो लाटरी (पर्ची) द्वारा 
नियुक्त किये जाते थे और कुछ चुनाव द्वारा । दास लोगों के दो वर्ग होते 
' थे (१) व्यक्तिगत दास (२) सार्वजनिक दास । अथेन्स की पुलिस 
में एक (सिथियन) दास ही थे । ह 

यद्यपि ग्रीक संस्क्ृति विदव भर की संस्क्ृतियों में अत्यधिक प्रभाव- 
शाली संस्कृति थी । परन्तु इसका देशगत और कालगत विस्तार अधिक 
नहीं था। इसके स्वर्ण युग का विस्तार ई० पू० छठीं शताब्दी के मध्य ..से' 
ई० पृ० चौथी शताब्दी के मध्य तक माना जा सकता है। अथेन्‍्स में यह 
संस्कृति सर्वोच्च स्थिति को पहुँची । यद्यपि प्लातोन के जीवन काल में 
ही अधेन्स की भौतिक समृद्धि का ह्वास आरंभ हो गया था। परत्तु मान- 
सिक और सांस्कृतिक जगत में उसका नेतृत्व दी्घकाल तक बना रहा और 
एक सीमा तक आज भी लुप्त नहीं हुआ है । 

दिक्षा के क्षेत्र में अथेंस प्लातोन के समय में भी बहुत बढ़ा हुआ था । 
परतु अधिकांश शिक्षा: मौखिक थी । पुस्तकें लिखी अवश्य जाती थीं 
परन्तु लेखन सामग्री का बाहुलय न होने के कारण दिक्षा में पुस्तकों का 


( रेरे ) 


अधिक उपयोग नहीं होता था । अथेन्स में व्याख्यान-कला और शास्व्रार्थ- 
कला की शिक्षा को विशेष महत्त्व दिया जाता था। अच्छे वक्‍ता अथेन्‍्स 
के जीवन में अत्यन्त प्रभावशाली व्यक्ति माने जाते थे। स्पार्टा में शारी- 
परिक शिक्षा अथेन्स' की अपेक्षा अच्छी दी जाती थी । प्लातोन अपने नगर 
की शिक्षा से अधिक सन्तुष्ट नहीं था अतएवं उसने अपने विख्यात ग्रंथ 
'रिपब्लिक में एक सर्वागपूर्ण शिक्षा की योजना प्रस्तुत की ! 

प्लातोन के जीवन का कुछ अंश सिसिल्ली (भ्रोका सिकालिया) 
द्वीप के सिराक॒ज़ नगर में भी व्यतीत हुआ । इस नगर में एकतंत्र शासन 
था और कुछ सामनन्‍्तशाही पद्धति भी चलती थी 4 प्लातोन ने इस राज्य 
को दार्शनिक तंत्र में परिवर्तित करने का प्रयत्न किया । इसमें वह सफल 
नहीं हुआ, प्रत्यूत उसको अपने जीवन को ही संकट में ढालना पड़ा। 

प्लातोन के समय में अथेन्स की आर्थिक स्थिति अवनति की ओर 
अग्नरर होने लगी थी । अब अथेन्स साम्राज्य और साम्राज्य के बढ़ते 
हुए व्यापार का केन्द्र नहीं रह गया था। वास्तव में कौरिन्थ और अथेच्स 
की व्यवसायिक प्रतिस्पर्धा पैलोपोत्रीशियन युद्ध का एक प्रमुख कारण 
थी। अधेन्स मक्ष्य पदार्थों के लिये अन्य स्थानों पर मनिर्भेर था । अतएव 
युद्धकाल में उस को दुर्भिक्ष का सामता करना पड़ा । परन्तु सामुद्रिक 
व्यवसाय का विकास करने के कारण अथेन्स के पास एक उत्तम समुद्री 
बेड़ा था जिस पर अथेन्‍्स को गर्व था तथा जिस पर अथेन्स के आधीन 
राज्यों की रक्षा का भार था। पर ई० पृ० ४१५-१३ में सिसिली के अभि- 
यान में इस बेड़े का भी सर्वनाश हो गया । इसके पश्चात्‌ अथेन्स ने फिर 
एक बेड़ा तैयार किया परन्तु यह उतना प्रबल नहीं था। स्वयं प्लातोन की 
आर्थिक स्थिति अच्छी प्रतीत होती है । उसने जो विद्यालय स्थापित 
किया उसको भूमि इत्यादि का मृल्य उसने स्वयं ही चुकाया थव । 

धामिक स्थिति में प्लातोन" के समय में पर्याप्त आक्षोचनात्मक उथल- 


, 


पुथल मत्री हुई प्रतीत होती है ।. यों तो सर्वसाधारण में अनेकों देवी-देवताओं 
की उपासना का प्रचछत था और पौराणिक गाथाओं में लोग विश्वास 
करते थे। पर सॉक्रातीस और प्लातोन ने एक प्रबरू सुधार के आन्दोलन 
को जन्म दिया। सॉक्रातीसू को धार्मिक ऋान्ति का नेतृत्व करने का मूल्य 
अपने प्राणों की बलि देकर चुकाना पड़ा । 

जिस अथेन्स ने भावी जगत्‌ की सभ्यता और संस्कृति पर इतना 
व्यापक और स्थायी प्रभाव डाला वहाँ के सर्वलाधारण की' दशा वौसी 
थी ? कुछ लोगों का अनुमान है कि अथेन्‍्स के स्वर्ण-युग के मनुष्य कुछ 
अलौकिक रहे होंगे । पर यह कोरी कल्पना मात्र है । थूकीदिदीस का 
साक्ष्य पहले उपस्थित किया जा चुका है। वास्तविक बात यह है कि ग्रीक 
लोग अन्य किसी प्रभावशाली सभ्यता के प्रतिनिधियों के समान 
समग्न जीवन को प्रेम करने वाले और उपभोग करने वाले जीव थे। वूसरी 
सभ्य जातियों में पाये जाने वाले सदगुण और दुर्मुण उनमें भी पाये जाते थे। 
बे अन्य जातियों से विलक्षण जाति नहीं थे तभी तो उनके दर्शन, विज्ञान, 
कला, नीति अन्य मनुष्यों को रुचिकर और प्रभावशाली प्रतीत होते हैं । 

६--प्लातोन का संक्षिप्त जीवन चरित्र । 

प्लातोन ने स्वयं अपने विषय में कुछ नहीं लिखा । परन्तु उसके 
लिखे १३ पत्नों का एक संग्रह उसकी रचनाओं में मिलता है । एक समय 
इन पत्रों को जाली माना जाता था । अब केवल प्रथम' और बारह॒वें पत्रै 
को छोड़ कर शेष ११ पत्र प्लातोन की ही रचना माने जाते हैं। इन पत्रों 
से प्लातोन की जीवन की घटनाओं पर बहुत प्रकाश पड़ता है । स्वयं 
ग्रीक भाषा सें उसके तीन जीवन चरित्र मिलते हैं । इनके लेखक अपुलेइयमस, 
दियौगैनीस, लाएतियस और ओहिम्पियौडोरस हैं । यह तीत्तों जीवन 
चरित्र अल्लोकिक और अतिरंजित कथाओं से परिपूर्ण होने के कारण 
विश्वास के योग्य नहीं हैं । आधुनिक इंग्लिश, जर्मन, एवं फ़ेंचविद्वानों: 
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ने बड़े परिश्रम से प्लातोन के जीवन के विश्वासयोग्य तथ्यों का' संग्रह किया 
है । सबसे अधिक परिश्रम जमेन विद्वानों ने किया है । इन्हीं का अनु- 
सरण करते हुए प्लातोन के जीवन चरित्र का सार यहाँ प्रस्तुत किया जा 
रहा है । | हु 
अलैकजैंडिया के विद्वानों की गणना के अनुसार प्लातोन का जन्म 
८८वें औलिम्पियडू (चौकड़ी) के थार्मेलियोन्‌ मास में हुआ था। आशधु- 
निक गणना के अनुसार यह समय ई० पू० ४२८-२७ का मई-जून मास 
ठहरता है। भारतीय गणना के अनुसार लगभग वैशाख मास रहा होगा । 
कुछ लेखकों के मत में उसका जन्मकारू सम्भवतथा एक दो वर्ष और भी 
पूर्व हट सकता है। महात्मा बुद्ध का निर्वाण हुए अद्धंशताब्दी से अधिक 
समय व्यतीत हो चुका था और अलकजैन्दर-सिकन्दर--( जिसने छगभग 
एक शताब्दी के उपरान्त भारत पर आक्रमण किया) का जन्म होने में 
७० वर्ष से अधिक की देरी थी । पैरीक्लीस की मृत्यु लगभग एक वर्ष 
पूर्व हो चुकी थी । उसने अथेन्स के राजनीतिक महत्त्व को बढ़ाने का स्तुत्य 
उद्योग किया पर वह असफल रहा । प्लातोन ने अपनी रचनाओं, दार्श- 
निक विचारों, एवं अकादीमी नामक विद्यालय की स्थापना के द्वारा अथेन्‍्स 
को भूमण्डल में सर्वदा के लिये अमर कर दिया । 
जिस कूल में प्लातोन का जन्म हुआ वह अथेन्‍्स में चिरकाल से विख्यात 
था। उसके पिता का नाम अरिस्तौन्‌ और माता का नाम पैरिक्तियौने 
था। पितामह और मातामह का नाम क्रमशः अरिस्तौक्लीस और ग्लो- 
पैन था। पितृकुछ की वंशावली अथेन्‍्स के प्रचीन राजाओं में होती 
हुई देवता पोसीदन्‌ तक पहुँचती थी । मातृकुल विशुद्ध ऐतिहासिक दृष्टि 
से पितुकूल की अपेक्षा अधिक स्पष्टतया ख्याति प्राप्त किये था। इसका 
संबंध अत्ययन्त प्राचीन काल में महापुरुष सौक्ोन तक से था। इससे भी 
पूरे इस कूछ के एक द्रौपिदीस नामक पुरुष ई० पू० ६४४ में अधेन्स के - 


। 


आखेन्‌ (संस्कृत-अहँन) रहे थ । स्वयं पेरिक्तियौनें का सगा भाई खर्मि- 
दीसू और चचेरा भाई क्रितियास्‌ प्लातोन्‌ के समय की राजनीति में बहुत, 
प्रसिद्ध रहा । इनके पूर्वज भी अत्यन्त प्रसिद्ध थे। प्लातोन के दो बड़े भाई 
थे अदेइमान्तस्‌ और ग्लौकौन (जो कि रिपब्लिक के संवाद में प्रमुख भाग 
लेते है) तथा एक बहन थी पोतोने । कहते हैं कि हमारे चरित नायक का 
माता-पिता का दिया हुआ नाम अरिस्तौक्लीस्‌ था जो कि उसके पितामह 
का भी नाम था। परलच्तु ऐसा प्रतीत होता है कि माता-पिता की अपेक्षा 
उसके मल्लगुरे की वाणी में अधिक सिद्धि थी | उसके सुदृढ़ पीवरांस 
शरीर को लक्ष्य करके उसके मल्लगुरु ने उसको प्लातोन नाम दे डाला 
था। यह नाम इतना प्रसिद्ध हुआ कि माता-पिता का दिया हुआ नाम विज्ञे- 
षज्ञों की चर्चा का विषय रह गया । प्लातोन शब्द का अर्थ है चौड़ा- 
चकला । 


पिता का शरीरान्त प्लातोन के बाल्यकाल में ही हो गया था । उसकी 
विधवा माता ने कुछ समय उपरान्त अपने मामा पिरीलूम्पीस के साथ 
विवाह कर लिया। इस प्रकार का विवाह अथेन्‍्स के समाज में वेध समझा 
जाता था। पिरीलूम्पीस पैरिक्लीस की नीति का समर्थक था और उसके 
पूर्व विवाह से भी दीमस्‌ नामक एक परम रूपवान पुत्र था। पेरिक्तियौने 
से भी उसके एक पुत्र हुआ जिसका नाम अन्तिफ़ौन्‌ था। देलियम के युद्ध 
में ई० पु० ४२४ में पिरीलम्पीसू आहत हुआ । इसके पश्चात्‌ उसका कोई 
वृत्तान्त उपलब्ध नहीं होता । सम्भव है कि आघातों से उसको मृत्यु हो 
गयी । 


प्लातोन का बाल्यकाछ एक ऐसे कूटुम्ब में व्यतील हुआ जिसके सदस्य 

'कई पीढ़ियों से अथेच्स की राजनीति में प्रमुख भाग लेते रहे थे। एक प्रकार 
से इस कूटुम्ब का व्यवसाय ही सार्वजनिक कार्यों का संचालन करता था । 

” अतएवं जीवन के आरंभ से ही उसकी क्िक्षा-दीक्षा अवश्य ऐसे प्रकार की 
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हुई होगी कि जिससे वह भविष्य में अथेन्स के सार्वजनिक जीवन में उच्च 
पद ग्रहण कर सके । जब कि आगे चल कर प्रोढ़ावस्था में उसने दाशेनिक 
की चिन्तनपरायण चर्या को स्वीकार कर लिया तब भी उसका विश्वास 
यही रहा कि आदर्श दार्शनिक को भी अवसर मिलने पर, विचारमग्नता 
के आनन्द को त्याग कर मानव जाति की सेवा के लिये शासक की चर्या 
स्वीकार करनी चाहिये । अतएव प्रश्न यह है कि जब प्छातोन की शिक्षा- 
दीक्षा भी सार्वजनिक जीवन ग्रहण करने की योग्यता सम्पादन करने के 
लिये ही हुई थी, और उसका व्यक्तिगत झुकाव भी उसी ओर था तब वह 
शान्तिप्रिय दार्शनिक कैसे बन गया ? 


कौटुम्बिक वातावरण से प्राप्त होने वाली शिक्षा के अतिरिक्त प्लातोन 
की शिक्षा और किस प्रकार से हुई इसका ठीक-ठीक पता नहीं चलता | 
परम्परागत जीवनियों में इस विषय पर जो कूछ कहा गया है उस पर 
विश्वास नहीं किया जा सकता । अरस्तू ने कहा है कि सॉक्रातीस्‌ के प्रभाव 
में आने के पूर्व प्लातोन ने ऋतीलस से हेराक्लीतस्‌ के दर्शन का अभ्यास 
किया था। बहुत संभव है कि यह कथन कोरा अनुमान मात्र हो। प्लातोन 
की शिक्षा और मानसिक विकास के संबंध में निर्भ्रान्त सत्य यह है कि उस पर 
सबसे प्रबल प्रभाव सॉक्रातीस का पड़ा । कुछ लेखकों का विचार है कि 
वह १८ या २० वर्ष की अवस्था में सॉक्रातीस के सम्पर्क में आया | स्वयं 
प्लातोन की रचनाओं से यह पता चलता है कि ई० पूृ० ४३१ में सॉक्रातीस 
ने उसके मामा खर्भिदीस से घनिष्ट परिचय प्राप्त किया तथा उस समय 
भी क्रितियास से उसका परिचय था । यह दोनों ही प्रतिष्ठित व्यक्ति 
प्लातोन के निकट संबंधी थे और इनके घर पर उसका आना-जाना होता 
ही रहता था। अतएव यह कहा जा सकता है कि जब से प्लातोन ने होश 
संभाला तभी से वह सॉक्रातीस से परिचित था। साथ ही साथ वह कभी 
भी सॉक्रातीसू का चेला नहीं बसा क्‍योंकि सॉँक्रातीस्‌ दीक्षापूर्वक किसी को'ः 
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चेला नहीं बनाता था। जैसे-जैसे प्लातोन की समझ बढ़ती गयी वह सॉक्रा- 
तीस के व्यक्तित्व और विचारों से अधिकाधिक प्रभावित होता गया । 
इधर ई० पू० ४०४-४०३ में अथेन्स' का शासन-सूत्र उसके निकट संबं- 
धियों' (खर्मिदीस, क्रितियास इत्यादि) के हाथ में आ गया और उन्होंने 
प्लातोन को भी उसकी आयु और प्रतिष्ठा के अनुरूप कोई उच्च पद स्वी- 
कार करने के लिये निमंत्रित किया । (कुछ विद्वानों के मत में प्लातोन ने 
उस पद को स्वीकार भी कर लिया) । परन्तु जब उसने इस उच्चवंशीय 
शासक-मंडछ के कार्यकलापों को देखा तो उसकी आखें खुल गयीं । उसकी 
अवेध हिसावृत्ति के प्रदर्शन से प्लातोन को घोर विरक्ति हो गयी । इसके 
परचात्‌ इसी शासक-वर्ग ने एक निरफ्राध नागरिक की सम्पत्ति हड़पने 
के लिये सॉक्रातीस को भी साथी वनाना चाहा; तब तो प्लातोन की 
विरक्ति घृणा में बदल गयी । 


शीघ्य ही इस शासक-मंडल को जनतंत्र के समर्थकों ने उखाड़ दिया । 
अब प्लातोन ने इन जनतंत्रवादी शासकों की शासबपद्धति का अध्ययन करता 
आरंभ कर दिया । पर इन्होंने तो अश्रद्धा के तुच्छ से आरोप के बहाने 
श्रेष्ठ मानव सॉक्रातीस के प्राण ही छे लिये । यह सब कुछ देख फर यदि 
प्लातोन को अपने समय -के राजनीतिक जीवन से घोर बिरक्ति हो गयी 
हो तो कौम से आश्चर्य की बात है। उसने सोचा कि सफल सार्वजनिक 
जीवन के लिये किसी न किसी राजनीतिक दल में सम्मिलित होता आव- 
श्यक है, पर उसकी दृष्टि में कुलीनवर्ग और जनतंत्रवर्ग दोनों ही दोषों 
की दलदल में फंसे हुए थे। सॉकातीस के प्राणान्त से उसकी नींद टूट गयी 
और उसने अपने नगर की राजनीति में क्रियात्मक भाग लेने का विचार 
सबंदा के लिये त्याग दिया | यद्यपि यौवय के आरंभ में अपने अन्य पृर्वजों 
एवं कुटुम्बीजनों की भाँति राजनीति में भाग लेते हुए सामाजिक एवं 
वैधानिक सुधारक बनने की महत्त्वाकांक्षा उसके हृदय में थी; तथापि 
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परिस्थिति एवं उसकी न्‍्याय-परायण आत्मा ने उस धाँधली के समय अपने 
को व्यर्थ की झंझटों से तठस्थ रहने के लिये विवश कर दिया । कुछ आलो- 
चकों का विचार यह भी है कि वह क्रियात्मक जीवन के लिये स्वभावतः 
अक्षम था । पर यह सत्य नहीं है; क्‍योंकि भविष्य में जब कभी उसको 
अभीष्ट परिस्थिति का आभास तक मिला तभी वह कार्यक्षेत्र में कूद पड़ने 
के लिये प्रस्तुत हो गया । युवाबस्था में प्लातोन को काव्य-रचना में भी 
कूछ रुचि थी । उसने कुछ काव्य-रचना की भी थी; सुप्रसिद्ध कवयित्री 
साफ़ों के प्रेम-प्रसंग पर उसने एक नाटक भी लिखा था। पर सॉक्रातीस 
के प्रभाव से उसको काव्य-रचना से अरुचि हो गयी और उसने अपनी कविता 
नष्ट कर दी । ढलती अवस्था में तो उसको काव्य-रचना काव्य से इतनी' 
घोर विरक्ति हो गयी कि उसने अपने आदर्श नगर से कवियों को वहिष्कृत 
कर दिया । तथापि उसकी कविता के कुछ अवद्देष अब भी मिलते हैं | 
इसके लिये (6 (00४/0४वं 800६ ०7 (57862 ४७०४७ में 
४४२-४५० संख्यक कविताएं देखती चाहिये । 

ई० पू० ३९९ में सॉकातीस्‌ के मृत्युदण्ड के उपरान्त उसके मित्रों 
के लिये संकटकाल आ उपस्थित हुआ | स्वयं प्लातोन ने मैगरा नगर में 
यूल्केद के धर पर कुछ अन्य मित्रों के सहित शरण ली । युक्लेद भी सॉक्रा- 
तीस के मित्रों में से था पर पामनिदीस्‌ के सिद्धान्तों को मावता था। एक 
जनश्रुति के अनुसार प्लातोन ने कुछ समय तक तो मैगरा में प्रवास किया, 
इसके पश्चात्‌ सुदीर्धधाल तक वह ईजिप्त, कौरीनी, इंटली' और सिसिली 
इत्यादि देशों में भ्रमण करता रहा। कहते तो यहाँ तक हे कि इसी सिल- 
सिले में उसने भारतवर्ष तक की यात्रा की । इस जनश्रुति के अनुसार 
वह २८ वर्ष की अवस्था से लेकर ४० वर्ष की अवस्था तक--१२ वर्ष तक-.- 
देशदेशान्तरों में घूमते हुए मप्त-मतान्तरों का अध्ययन करता रहा और 
परिपक्व ज्ञान का सम्पादन करके ४० वर्ष की अवस्था में अथेन्स लोटा , 
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पर आलोचकों को इस जनश्रुति की सत्यता पर विश्वास नहीं है। अधिक 
संभावना इस बात की है कि सॉकातीस्‌ की मृत्यु के उपरान्त संकटकाछ को 
टालने के लिये वह मेगरा तो अवश्य गया था पर जब थोड़े समय उपरान्त 
अथेन्स का वातावरण अनुकूल हो गया तो वह घर लोट आया और साव- 
धानी से नगर की राजनीतिक दशा का अवलोकन करता रहा । छगभग 
४० वर्ष की अवस्था में उसने सिसिली और इटाली की यात्रा की । इस 
यात्रा में वह पहले तो ईजिप्त गया इसके पदर्चात्‌ कोरीनी जहाँ कि उसने 
थियोदोरॉस नामक गणितवेत्ता से भेंट की । तत्पश्वांत वह पिथागोरॉस 
के सिद्धान्तों के विषय में अधिक ज्ञान प्राप्त करते और दा्निकों का 
दशासनकार्य देखन के लिये इटाली और सिसिली भी गया। तरासू नामक 
स्थान पर उस समय अखितासू नामक दार्शनिक का शासन था। सिसिली 
ह्वीप के सिराकूज़ नामक नगर में उसकी वहाँ के राजा दियोर्नासियस्‌ 
(प्रथम ) के जामाता दियौन्‌ से भेंट हुई। यह अत्यन्त संस्कारवान्‌ यूवक 
था और इससे प्लातोन्‌ का परिचय राजा से करा दिया और प्लातोन्‌ ने 
दियौनीसियस को दार्शनिक शासक बनाने का कार्य आरंभ कर दिया । 
परन्तु प्लातोन के राजनीतिक सिद्धान्तों और राजदरबार के व्यसनपूर्ण 
जीवन के विरोध करने के कारण उसका वहाँ ठहरना लोगों को अखरने 
लगा । राजा ने अप्रसन्न होंकर उसको दास रूंष॑ में बेंचे डालने के लिये 
स्पार्ट के राजदूत पोलिस को सौंप दिया । पोलिस उसको इगिना छे 
गया, वहाँ के दासा-बाजार में अनीकेरिस्‌ नामक सज्जन ने धन देकर प्लातोन 
को स्वतंत्र कर दिया और अथेन्स भिजवा दिया । अथेन्स में उसके भक्तों 
ने अनीकैरिस्‌ का धन लौठाना चाहा परन्तु उसने धन की अपेक्षा यश को 
बरण किया । प्लातोन के मित्रों ने इस इक किये धन से उसके लिये 
अकादीमस्‌ 'की वाटिका मोल ले ली और इसी वाटिका में अकादींमी के 
नाम से यूरोप का सर्वप्रथम विश्वविद्यालय स्थापित हुआ । अनेकों आलो- 
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चकों के मत में प्लातोन के बेचे जाने की कथा निराधार है। पर इतना 
अवद्य सत्य हैं कि सिसिली की यात्रा से छौटने के पश्चात्‌ लगभग ४० 
वर्ष की अवस्था में उसने अकादीमी की स्थापना की थी । 

इस शिक्षण संस्था की स्थापना प्लातोन के जीवन और यूरोप के 
मानसिक इतिहास में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण घटना है। सिसिली और पिरा- 
कुज़ को यात्रा में प्लातोन ने जो कछ देखा तथा उससे पूर्व उसने अथेन्‍्स 
में जो कुछ अनुभव किया उससे उसकी दृढ़ धारणा वन गयी कि मानव जाति 
के कल्याण एवं आदर्श-शासन के लिये यह आवश्यक है कि या तो राजा 
अथवा शासक छोग विचारक और दाशंनिक हों अथवा शासनसूत्र 
दाशनिकों के हाथों में आ जाये । अकादीमी की स्थापना का 
एक उद्देश्य यह भी था कि वह शासन-कला में निपुण दार्शनिक प्रस्तुत । 
कर सके उसकी सम्मति में यह उद्देश्य शिक्षा का एक महान्‌ उद्देश्य था । 
यदि हमारे आधुनिक विश्वविद्यालय इसको दृष्टि में रक्‍्खें तो अच्छा हो | 


जिस स्थान पर अकादीमी की स्थापना हुईं वह पुरातन वीर पुरुष 
अकादीमस्‌ का उपवन कहलाता था । यह अथेन्‍्स नगर के बाहर उत्तर- 
प्रध्चिम की ओर ऐल्यूसिस को जाने वाली सड़क पर स्थापित था । यह 
बड़ा सुहावता स्थान था और वहाँ के वृक्ष जलस्रोतों से सिड्व्चित होकर 
हरे-भरे बने रहते थे। इसके मध्यभाग में एक मल्‍लशाला (गिम्‌वासियूम ) 
भी थी। यह प्रथम विश्वविद्यालय यूरोप के लिये आदर्श शिक्षण संस्था 
हो गयी । प्लातोन के जीवनकाल में इस संस्था का वातावरण आदर्शवाद 
और धार्मिक भावना से व्याप्त रहा । यह ज्ञानपिपासुओं के सम्मिकन 
का स्थान थी और प्लातोन इसका प्रधान था | अरस्तु के साक्ष्य से पता 
चलता है कि प्लातोन मौखिक व्यास्यान द्वारा भी उपदेश किया करता 
था एवं उसके मौखिक व्याख्यान उसकी रचनाओं से कुछ भिन्न थे । पर - 
इन व्याख्यानों के विषय कुछ निश्चित पता नहीं चलता । अकादीमी की 
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शिक्षा की विशेषता यह थी कि यहाँ की शिक्षाविधि में गणित एवं विज्ञान 
को प्रमुखता दी जाती थी। इसॉक्रातीस्‌ नामक एक और विद्वान्‌ ने भी 
(जो कि प्लातोन का समकालीन और मित्र था) अकादीमी की स्थापना 
से कुछ समय पूर्व एक विद्यालय की स्थापना की थी। सॉक्रातीस एक 
लब्ध-प्रतिष्ठ विद्वान था और स्वयं मॉक्रातीस ने उसकी प्रशंसा की थी । 
उसके विद्यालय की विशेषता यंह थी कि उसमें लेखन और भाषणन्कला के 
विषय की ही शिक्षा दी जाती थी । परिमाजित शैली के संबंध में उसने 
अनेक नियम निर्धारित किये थे। स्वयं प्लातोन की अन्तिम रचनाओं में 
इसॉक्रातीस के बैली संबंधी सिद्धान्तों का प्रभाव लक्षित होता है। ज्ञान- 
विज्ञान के क्षेत्र में नवीन तथ्यों और नियमों की खोज करना इस विद्यालय 
की शिक्षा प्रणाली का अंग नहीं था । पूर्वकालीन विद्वानों द्वारा आविष्कृत 
तथ्यों एवं सूक्तियों का अध्ययन करके प्रबन्ध-पटुता प्राप्त कर लेना ही 
इसॉक्रातीस की शिक्षा-प्रणाली का उद्देश्य था । 

इसके विपरीत प्लातोन की अकादीमी का उद्देश्य ज्ञान-विज्ञान के 
क्षेत्र में नवीन शोध करना था। अकादीमी के विद्यार्थी एक विद्वान मनीषी 
की अध्यक्षता में नवीन तथ्यों के आविष्कार में निरत रहते थे । वह पूर्वा- 
चार्यों की रचनाओं की उपेक्षा नहीं करते थे पर पिष्टपेषण मात्र से भी 
सन्तुष्ट रहने वाले नहीं थे | स्वयं प्लातोन ने गणित एवं विज्ञान के क्षेत्र 
में अधिक शोध और आविष्कार नहीं कियें। पर शनै:नै: अकादीमी 
दाशनिकों और वेज्ञानिकों के मिलन का केन्द्र हो गयी । इसकी बढ़ती 
हुई ख्याति से प्रभावित होकर क्नीदस्‌-निवासी यूदौक्षस, जो उस समय 
का श्रेष्ठ गणितज्ञ था, अपने सब शिष्यों सहित अथेन्‍्स में आकर बस गया । 

प्लातोनू और इसॉक्रातीस के विद्यालयों के प्रभाव से अथेन्स नगर 
विद्या के क्षेत्र में अग्रणी बन गया । इन लोगों के बाल्यकाल में विदेशी 
(शिक्षक अथेस में बालकों को पढ़ाने के लिये नियुक्त किये जाते थे। अकादीमी 
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की संघटना के पव्चात्‌ यूरोप और उत्तर आफ्रीका के सभ्य देशों के विद्यार्थी 
युवक शिक्षा प्राप्ति के लिये अथेन्स की यात्रा करने लगे। पैरिक्लीस्‌ इत्यादि 
राजनीतिक नेताओं ने अथेन्स को यूनानी साम्राज्य का केन्द्र बनाना चाहा 
'था | उनके प्रयत्नों के परिणाम स्वरूप जो युद्ध आरंभ हुए उनसे अधेन्स 
'का राजनीतिक महत्त्व मिट्टी में मिल्ल गया । पर प्लातोन ने जो शिक्षा 
संबंधी नेतृत्व अथेन्स को प्रदान किया वह लगभग ९०० वर्ष तक बना रहा। 
यह अकादीमी ई० पू० ८६ तक तो उसी स्थान पर स्थित रही जहाँ पर 
'प्लातोन ने उसकी स्थापना की थी । पर जब ई० पू० ८६ में सुल्ला नामक 
रोमन्‌ विजेता ने अथेन्स पर आक्रमण किया तो अकादीमी नगर के भीतर 
आ गयी । कहते हैं सुल्ला ने सारे हरेभरे वक्ष कटवा डाले । ई० सन्‌ ५२९ 
में सम्राट जस्टिनियन्‌ ने अकादीमी को मिलने वाली सहायता बन्द कर दी ! 
'तदनन्तर यूरोप का यह प्रथम विश्वविद्यालय बन्द हो गया । 


अकादीमी की स्थापना से यूरोप में विद्वज्जनों के सहयोग की परम्परा 
प्रारंभ हुईं। यह सहयोग की भावना समधिक मात्रा में तब से अब तक 
बनी रही है । प्रथम विश्वविद्यालय का अन्त हो गया पर विश्वविद्यालय 
की आत्मा यूरोप की भूमि में मध्ययुग में पुनः अवतीर्ण हुई और आधुनिक 
विश्वविद्यालयों की नींव पड़ी । स्वयं प्छातोन की अकादीमी ने गणित्र 
एवं विधान रचना की उन्नति की दिशा में विशेष कार्य किया । अनेकों 
ग्रीक राज्यों ने समय-समय पर अकादीमी से अपने छिये विधान निर्माण 
करने की प्रार्थना की एवं अपने यहाँ की शासन-व्यवस्था का सुधार करने के 
लिये यहाँ के विशेषज्ञों को निमंत्रित किया । 

अकादीमी की स्थापना के समय प्लातोन की अवस्था रूगभग ४० 
वर्ष की थी। यह तो ठीक पता नहीं चलता कि उसने ग्रंथ-रचना कब आरंभ 
की पर इतना निश्चय है कि विद्यालय की स्थापना के समय तक वह'अनेकों 
व्ार्त्ताछापों की रचना कर चुका था। विद्यालय की स्थापना के लगभग - 
*४' 
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ह ४० वर्ष पश्चात्‌ तक वह उसके संघटन और व्यवस्था के कार्य में इतना 
संलग्व रहा कि ग्रंथ-रचत्रा का कार्य एक प्रकार से रुक-सा गया । जब अका- 
दीमी का कार्य संतोषप्रद ढंग से चल पड़ा तो उसने ग्रंथ-रचना की ओर 
पुनः ध्यांन दिया । इस बीस बर्ष के व्यवधान का प्रभाव उसकी पूर्वकालीन 
एवं उत्तरकालीन रचनाओं से स्पष्ट प्रकट हो जाता है। इन दोनों कालों 
की रचनाओं की शैली और विचार सरणी में पर्याप्त अन्तर हूँ । 


ई० पृ० ३६७ सें सिराकृज़ का शासक दियौनीसियस प्रथम अपनी' 
एक साहित्यिक विजय के उपलक्ष में बहुत अधिक मदिरा पी जाने से मर 
गया । उसके स्थान उसका पूत्र दियौतीसियस्‌ ट्वितीय शासक बसा । 
उसकी शिक्षा के विषय में बहुत असावधानी बरती गयी थी। तथापि वह 
एक नेक युवक था और इस समय उसकी अवस्था लगभग ३० वर्ष की थी । 
उसके बहनोई दियौन ने अवसर पाकर उसको यह सम्मति दी कि वह 
प्लातोन को निमंत्रित करके उससे राजकार्य संबंधी शिक्षा ग्रहण करे; 
क्योंकि दियौन स्वयं प्लातोन के व्यक्तित्व एवं सिद्धान्तों से बहुत प्रभावित हो 
चुका था । अतएवं उसने सोचा कि यदि दियौनिसियस ट्वितीय प्लातोन 
की शिक्षा के अनुसार शासन कार्य चलायेगा तो दार्शनिक-शासक की कल्पना 
वास्तविक रूप ग्रहण कर सकेगी । बस वह स्वयमेव प्छातोन को अथेन्‍्स 
से लिवा छाने के लिये प्रस्तुत हो गया । प्छातोच को जब यह निमंत्रण 
मिला तो उसने अपनी सफलता के विषय में संशयालु होते हुए भी आदर्श 
और व्यवहार दोनों ही के अनुरोध से जाते का निश्चय किया । उसने 
सोचा कि यदि वह इस निमंत्रण को अस्वीकार करता है तो वहु और उसका 
विद्यालय दोनों ही स्वप्नदृष्टा और अव्यवहारिक समभे जायेंगे । आलो- 
चक यही कहेंगे कि प्लातोन की शासकों को दार्शनिक बनाने की योजना 
केवल काल्पनिक है क्योंकि जब एक शक्तिशाली शासक ने उससे शिक्षा 
प्रहण करने के लिये उसको आमंत्रित किया तो उसने निमंत्रण' स्वीकार 
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नहीं किया । इसके अतिरिक्त एक बात और भी थी। प्लातोन ने यह भी 
सोचा कि यदि उसके सिसिली जाने से वहाँ सब ग्रीक बस्तियाँ सिराकूज़ की 
अध्यक्षता में परस्पर संबद्ध हो सकीं तो काथज की वह शक्ति उनकी स्व- 
तंत्रता का अपहरण नहीं कर सकेगी जो कि उस समय उनकी स्वाधीनता 
को दबा रही थी। इस प्रकार ग्रीक जाति के हितों की रक्षा का भाव दृष्टि 
में रखते हुए वह सिराकृज़ के राजदरबार में पहुँचा । 

प्रारंभ में तो शासक को दाशेनिक बनाने की प्रक्रिया सफलता पूर्वक 
चली । प्लातोन ने दियोनिसियस को भूमितिश्ञास्त्र पढ़ाना आरंभ किया । 
वह भूमितिशास्त्र की शिक्षा को दाशेनिकों के लिये परमावश्यक समभता 
था। अकादीमी के द्वार पर एक वाक्य लिखा हुआ था जो भूमिति-शास्त्र 
न जानते हों प्रवेश न करें।” यहाँ राजा की देखादेखी सारा दरबार भूमिति- 
विद्या का भक्त बन गया । उस' समय में भूमिति की आक्ृतियाँ रेती में 
बनायी जाती थीं । आलोचकों ने परिहास में कहा है कि भूमिति-भक्ति 
का दरबार में ऐसा बवण्डर उठा कि सारा वातावरण धूलि-सघन हो उठा । 
पर दियौनिसियस्‌ द्वितीय की प्रारम्भिक शिक्षा इतनी अव्यवस्थित रही 
थी कि उसमें स्थिर-चित्तता का नितान्त अभाव था। साथ ही साथ चाटु- 
कारों ने उसको उसके बहनोई दियौन्‌ के विषय में भीं सशंक बना दिया था। 
अतएव थोड़े ही दिनों में प्लातोन के प्रति राजा का रुख बदल गया । 
परिणामतः दियौन को- निर्वासित होना पड़ा और प्लातोम को अथेन्‍्स लौट 
आना पड़ा , तथापि गुरु और शिष्य दोनों मे संबन्ध-विच्छेद अभी पूर्णतया 
नहीं हुआ । दियौनिसियस्‌ बराबर पत्र-व्यवहार द्वारा प्लातोन से अपने 
अध्ययन के विषय में परामर्श करता रहा; इधर प्लातोन अध्ययन संबंधी 
सम्मति देने के साथ ही साथ दियौन और दियोनिसियस के मनमुटाव को दूर 
करने के लिये भी अनुरोधपूर्ण प्रयत्त करता रहा । पर उन दोनों के बीच की 
खाई पठने के स्थान पर अधिक चौड़ी होती गयी । बात यहाँ तक बिगड़ी 
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दियौनिसियस्‌ ने अपने बहनोई की भूमिका संबंधी आय को जब्त कर 
लिया और उसकी पत्नी को अन्य व्यक्ति के साथ ब्याह दिया । तथापि 
प्लातोन ने ई० पृ० ३६१ में तीसरी और अन्तिम बार सिराकूज़ की यात्रा 
की और इस बैर-भाव को मिटाना चाहा । इस बार परिचिमीय यूनानी 
नगरों के प्रस्तावित संघ के विधानननिर्माण का कार्य आरंभ किया गया । 
पर पुरानी नीति के पक्षपातियों ने प्लातोन की कुछ भी न चलने दी । धीरे- 
धीरे उसकी स्थिति एक सम्भ्रान्त बन्दी की जेसी हो गयी । एक बार तो 
उसके प्राणों तक का संकट आ उपस्थित हुआ । परन्तु तरैन्तम के शासक 
अर्खीतास्‌ के बीच में पड़ने पर जेसे -तेसे उसको ई० पू० ३६० में अथेन्स 
आने की अनुमति प्राप्त हुई । 


इसके पश्चात्‌ उसने सिराकज़ की राजनीति में कोई भाग नहीं लिया । 
दियौन्‌ और दियौनिसियस्‌ का इन्द्र तो चलता ही रहा । प्लातोन की 
मध्यस्थता असफल हो जाने के उपरान्त दियौन ने बलप्रयोग द्वारा अपना 
अधिकार हस्तगत करने का प्रयत्न किया । विदेश में रहते हुए उसने 
सेन्‍्य संचय किया और इस कार्य में अकादीमी के सदस्यों ने भी उसकी 
सहायता की । इस सेना ने दियौनिसियस को परशास्त करके भगा दिया । 
दियौन के शासक हो जाने पर प्लातोन ने उसको बधाई का पत्र लिखा पर 
साथ ही साथ उसको चेतावनी भी दी कि अब उसको धेर्य और शान्त-चित्तता 
से काम लेना चाहिये । वह समभता था कि यदि दियौन ठीक प्रकार से 
शासन नहीं करेगा तो उसकी तथा अकादीमी दोनों की ही निन्‍दा होगी । 
दियौन्‌ ने शासनकार्य में कठोरता से काम लिया और एक उच्च पदाधि- 
कारी की हत्या हो जाने दी। सिराकृज़ के उपद्रव धीरे-धीरे बढ़ते ही गये 
और ई० पू० ३५७ में कलिप्पस्‌ नामक एक व्यक्ति ने दियौन्‌ के प्राण छे 
लिये। कहते हैं कि यह्‌ कलिप्पस प्लातोन की अकादीमी का विद्यार्थी था; 
यद्यपि प्लातोन ने इस बात को स्वीकार नहीं किया है । दियौन्‌ की मत्य 
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के उपरान्त ष्लातोत ने उसके बचे-खुचे साथियों को दो पत्र लिखे जिनमें 
उप्तने दियोन्‌ की नीति का समर्थन करते हुए उनको उसी की नीति का 
अनुसरण करने को कहा है। इसके साथ ही साथ उसने सिसिली के विभिन्न 
भ्रीक राज्यों को परस्पर मेल करने का आदेश किया था परन्तु उसकी 
बात पर किसी ने ध्यान नहीं दिया । प्रौ० बर्नेट्‌ ने बतलाया है कि यद्यपि 
सिराकूज़ और सिसिली में प्लातोन्‌ की सम्मति को सब ने ठुकराया पर 
प्लातोन्‌ के शेष जीवन के विषय में निश्चित जानकारी बहुत कम मिलती 
है। वह अपने सहाध्यायियों को पढ़ाता तो रहा ही होगा । अरस्तू ई० पू०- 
३६७ में,प्लातोन की वुद्धावस्था में अकादीमी में प्रविष्ट हुआ था; उसका 
कहना है कि प्लातोन अकादीमी के विद्यार्थियों को मौखिक उपदेश दिया 
करता था। सिराकूज़ से अन्तिम बार लौट आने पर उसने ग्रंथ रचना के 
कार्य को भी पुत: आरभ कर दिया । इस कार्य को स्थगित किये बहुत समय 
बीत चुका था । अतएव प्लातोन ने इस समय जिन ग्रंथों की रचना की छन- 
की शैली उसके यौववतकाल की रचनाओं से बिकूकूल भिन्न है। उसके जीवन 
के कई अन्तिम वर्ष नियम ([,8 8, लैटिन [.627४००प ) 
नामक ग्रंथ के प्रस्तुत करते में व्यतीत हुए । यह उसकी सबसे बड़ी रचना 
है । वह इसकी रचना तो सम्भवतया समाप्त कर चुका था पर भाषा का 
परिमार्जन एवं संशोधन नहीं कर पाया था कि उसकी जीवन लीला समाप्त 
हो गयी । कहते हैं कि अकादीमी के एक विद्यार्थी ने उसको अपने विवा- 
होत्सव में सम्मिलित होने के लिये निमंत्रित किया था। बहुत रात तक 
विवाह की धूमधाम मची रही । रात्रि अधिक हो जाने पर वृद्ध दाशैनिक 
घर के एक शान्त कोने में थोड़ा विश्राम करने के लिये कुर्सी पर लेट गया । 
प्रभात काल में जब लोग डसे जगाने आये तो उन्हें पता चला कि वह तो 
स्वल्पविश्वाम॒ के बहाने अनन्तविश्राम की योद में पहुँच चुका है-। समस्त 
अथेन्स निवासियों ने उसके अन्तिम संस्कार में सम्मिलित होकर उसको 
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अपनी श्रद्धाडज्जलियाँ अपित कीं । उसकी समाधि अकादीमी के कुज्ज 
के समीप थी । मृत्यु के समय ( ई० पू० ३४७ में ) उसकी आयु ८० वर्ष 
से ऊपर थी । 

शारीरिक स्वास्थ्य और आक्ृति की सुन्दरता में प्लातोन की आकर्षता 
सर्वंमान्य है । प्राचीन लेखकों ने उसके आक्ृति-लावण्य और निर्मल बुद्धि 
के कारण उसको सूर्यदेव का पुत्र कहा हैं। उसके मल्लगुरु ने उसके स्वास्थ्य 
के कारण उसको प्लातोगू (पीवरांंस) नाम दिया था | उसकी कार्य- 
क्षमता, कष्ट-सहिष्णुता और दीर्घायु भी उसके सुदृढ़ स्वास्थ्य के च्योतक है । 

प्छातोन के चरित्र के विषय में प्राचीन-काल से ही मतभेद चला आता 
है। अनेकों लेखकों और नाटककारों ने उसके आचरण पर छोटे फेके हूँ ।. 
यह सब आरोष दो प्रकार के हं--कुछ आरोपों का विषय उसका व्यक्ति- 
गत जीवन और शेष का लक्ष्य उसके दाशेनिक विचार हैं । वास्तव में 
जिन महापुरुषों को महत्ता प्रोप्त होती है वह अपनी महत्ता के अनुरूप ईर्ष्या ' 
के भी पात्र हो जाते हैं। भरत का वाक्य “महिमाम॒गी कौन सुकृती की 
खलवचविसिखिनि बाँची  लब्ध-प्रतिष्ठ महापुरुषों के विषय में अक्षरश: 
सत्य सिद्ध होती है । प्लातोन के व्यक्तिगत एवं शंजनीतिक जीवन के ' 
विषय में जो दोषारोपण किये जाते हैं, वे यदि सत्य हों तो अवश्य ही उसका 
जीवन गहंणीय मानता जाता चाहिये । आत्मरलाघा, गुरुद्रोह, विश्वास- 
घात, ग्रंथापहरण, अप्राकृतिकप्रेम, लोछुपता, चाटुकारिता, इत्यादि अनेकों 
लाडछन उसके चरित्र पर रूगाये गये हें । इसके विपरीत जब हम उसकी 
रचनाओं का अध्ययन करते हें तो उसकी शैली एवं विचारों का साक्ष्य 
उसके चरित्र की उज्ज्वलता और उदारता को घोषित करता है । त्सैलर 
(226]]67') नामक सुविख्यात जर्मन विद्वान का कहना हैँ कि प्लातोन 
के चरित्र पर जो आरोप छगाये गये हैं उनकी समीक्षा करने पर कुछ तो 
नितानन्‍्त निराधार सिद्ध होते हें और कुछ के लिये जी साक्ष्य उपस्थित किये 


ही 


गये हैं वह इतने निबल हैं कि उनके कारण उसके प्रति हमारी श्रद्धा में किसी 
ग्रकार की कमी नहीं आनी चाहिये । 

उसके चरित्र की विवेवना करते समय हमको यह स्मरण - रखना 
होगा कि वह अथेन्‍्स के एक सम्पन्न, संस्कृत एवं सम्ञ्रान्त कुल में उत्पन्न 
हुआ था। उसके जन्म के समय अथेन्स की दह्ा परम अशान्तिमय थी । 
उसके निकट संबंधियों ने उस समय की राजनीति में आकण्ठ तिमस्न 
रह कर अपना जीवन व्यतीत किया था | उनकी कीति अथवा अपयश 
की छाया उस पर पड़ना स्वाभाविक ही था । बहुत सम्भव था कि यदि उस 
पर साक्रातीस का प्रभाव न पड़ा होता तो वह भी क्रितियास और खर्मि- 
दीस्‌ की भाँति दूषित राजनीति « के दरूदल में फंस गया होता । क्योंकि 
उसने ऐसा नहीं किया अतएवं कुछ लोगों का कहना है कि वह स्वभाव से 
ही अकरमण्य था। पर वास्तविकता ऐसी नहीं है । वह अत्यन्त निर्मेल- 
दृष्टि और दूर तक सोचने वाला था। यदि वह अथेन्स की राजनीति 
में भाग लेता तो बहुत सम्भव यह था कि उसको असमय और अकारण 
ही अपने प्राणों से हाथ धोने पड़ते । जब कभी उसको ऐसा सूफ पड़ा कि 
उसके किये कुछ हो सकता हे तो उसने घोर व्यवितगत कष्ठों की अवहेलना 
करके यथाशक्ति स्थिति को सुधारने का प्रयत्न किया । उसके समग्र 
जीवन पर दृष्टिपात करने से पता चलता हैँ कि वह सक्रिय आवर्शवादी 
था। 


कुछ आलोचकों ने उसके चरित्र पर यह आक्षेप भी किया है कि सद्यपि 
वह आजीवन अपनी रचनाओं में सॉकरातीसू के सिद्धान्तों के स्पष्टोकरण 
का स्वाँग भरता रहा पर उसके अपने व्यक्तिगत जीवन में अपने गुरु के 
सदश्‌ सरढता और तपस्या का अभाव था। प्लातोन का जन्म एक समृद्ध 
एवं ऐशवर्य-सम्पन्न परिवार में हुआ था और सॉकातीस एक परम साधारण 
स्थिति का मनुष्य था । दोनों के जीवन की परिस्थितियों में बहुत अन्तर 
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था । सॉक्रातीस के व्यक्तिगत जीवन की कठोरता प्लातोन में ढूँढ़ना 
व्यर्थ है। सत्यान्वेषण की छंगन दोनों में समान है । पर हमको यह नहीं 
भूल जाना चाहिये कि विज्ञान के परम उपासक होने के साथ ही साथ 
प्लातोन ने एक कवि-हृदय भी पाया था। विज्ञान एवं कवित्व के समन्वय 
वी दृष्टि से हम चाहें तों एक हृद तक उसकी तुलना गेटे से कर सकते हैं । 
अन्तर इतना ही है कि प्लातोन का स्वभाव दर्शन और विज्ञान की ओर 
अधिक भुकता हुआ था और गेटे का साहजिक भुकाव कवित्व की ओर 
अधिक था । दार्शनिक सृक्ष्मेक्षा एवं कवित्व शक्ति के संयोग की दृष्टि 
से प्लातोन और आचार्य शंकर की समानता आश्चर्यजनक है । आचार्य 
की पदच्चबद्ध स्वनाओं एवं काव्यमय स्तोतों से काव्य-रसिक सैकड़ों वर्षो 
से मुग्ध होते चले आये हैं। प्लातोन की भी थोड़ी पद्यबद्ध रचनाएं उपलब्ध 
है उसके पवार जीवन की रचनाएँ भी परम कवित्वमय हैं । कवि-हृदय 
होने के कारण प्लातोन कला-प्रिय भी था । उसके स्वभाव में निरर्थक 
छष्कता' की अपेक्षा सरसता अधिक थी । 

उसके ग्रंथों के पढ़ने से एक ओर तो वह ऐसा समाजवादी प्रतीत 
होता है कि विवाह और सन्‍्तान तक के क्षेत्र में यूर्ण सामाजिकता 
का पोषण करता हैँ दूसरी ओर ऐसा भासता हैं कि वह जनतंत्रवाद का 
विरोधी है । पर सर अर्नेस्ट बाकर और बर्नंट ने बतलाया है कि प्लातोन 
प्र जनतंत्रवाद के विरोध का आरोप छगाये जाने का कारण उसका 
क्रितियास्‌ का संबंधी होता है । स्वयं प्लातोन के परिवार की राजनीति 
क्रितियास्‌ की नीति से भिन्न थी । जहाँ तक उसकी रचनाओं से पता 
'चलता है वहाँ तक यह कहना ठीक नहीं कि वह जनतंत्रात्मक-शासन 
प्रणाल्षी के शुद्ध एव उपयोगी रूप 'का बिरोधी था। पर उसको यह भी 
ज्ञात था कि एक समय के जलनतंत्रात्मक शासकों ने विश्व भर के श्रेष्ठ 
पुरुष को (सॉँक्रातीस को) हलाहल पिलाकर उसके प्राण ले लिये थे । 
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अतएव वह जनतंत्रात्मक पद्धति की प्रशंसा मुक्तकण्ठ से नहीं कर सकता 
था। तथापि उसकी अन्तिम रचनाओं में जनतंत्र शासन की भछाइयों 
का विवेचन मिलता है। ऐतिहासिक दृष्टि से वह सौलॉन .द्वारा प्रति- 
पादित जनतंत्रवाद का समर्थक और पैरिक्लीस्‌ द्वारा प्रवत्तित जनतंत्र शासन 
का कटु आलोचक था एवं जिस जनतंत्र ने सॉक्रातीस के प्राण लिये थे 
उससे घुणा करता था - उससे तो स्वयं उसको अपने प्राणों तक की 
रक्षा के लिये पछायन करना पड़ा था । घर और बाहर के शासनकर्ताओं 
के घनिष्ट सम्पर्क स्रे वह इस निर्णय पर पहुँचा कि जनशासन का कार्य 
सब कलाओं से श्रेष्ठ और सब कलाओं से कठिन है अतएवं इसके लिये 
सुदीर्घकालीन तैयारी और शिक्षा की अनिवार्य आवश्यकता है। अतएव 
सुशासन की समस्या वास्तव में मानव शिक्षा की समस्या है। इसी का' 
समाधान करने के लिये उसने आजीवन प्रयत्न किया । 


प्लातोन के जीवन-काल में ही उसकी मान्यता बहुत होने छगी थी ।' 
उसका व्यक्तित्व और शिक्षा-प्रणाली दोनों ही आकर्षक थे ।बह आजीवन 
अविवाहित रहा अतएवं उसके कोई सन्‍्तान नहीं थी । उसके पछ्चात्‌ 
अकादीमी का अध्यक्ष उसकी बहिन का पत्र सचूसिप्पसस हुआ । उसकी 
अकादीमी ने ८, ९ शताब्दियों तक उसके नाम को अमर बनाये रक्‍्खा । 
उसका भी अन्त हो जाने पर उसके रचनाओं के कारण उसका ताम अमर 
हो रहा है। प्रत्येक यूग के विद्वातः उसके विचारों और शैली से मृग्ध 
होते रहे हैं। अरस्तु उसका अत्यन्त तकेधिष्ठ और वास्तविकतावादी 
शिष्य था और वह व्यर्थ के शब्दाडम्बर से बहुत दूर रहता था । उसने 
प्लातोन की प्रशंसा निम्बलिखित पंक्तियों में की हैः-- 

“बह नर था, दुर्जेज को करता जिसका नामोच्चार नहीं, 


और प्रशंसा का भी जिसकौ है उनको अधिकार नहीं । 
वाचा और कर्मणा जिसने प्रथम व्यवत यह किया विचार, 
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जो है साधु सुखी है सोई, और सभी निष्फल निःसार॥। 
हाय नहीं कोई हम में है उसकी समता करने योग्य ॥। 
गिल्बर्ट मरे ,(जो कि इस पीढ़ी के अंग्रेजों में ग्रीक भाषा के श्रेष्ठ ज्ञाता हैं) 
के मत में प्लातोन त्रिकाल के गद्य लेखकों में श्रेष्ठ है । कान्स्तान्तिन्‌ रिट्रर 
इस यूग का श्रेष्ठ जर्मन प्लातोनी विद्वान है उसने अपने #९7प806- 
80९67 067 9]87॥0780॥67 +)॥]080]0!6 (प्लातोन 
के दर्शन का सार) नामक ग्रंथ के अन्त में लिखा है मेरे लेखे वह (प्लातोन्‌ ) 
किसी दार्शनिक से दूसरे स्थान पर नहीं आता (अर्थात्‌ दाशेनिक के रूप 
में उसका स्थान विश्व-भर में सर्वोपरि है); वह प्रथम श्रेणी का कलाविद्‌ 
है; मनुष्य रूप में भगवान्‌ की उस पर इतनी अनुकूछता थी जितनी 
दूसरे थोड़े ही व्यक्तियों को प्राप्त हुई होगी; वह सर्वदा अबिस्मरणीय 
रहगा; वह उन आध्यात्मिक शक्तियों को मुक्त करने वाला है “जो कि 
धनेकों के लिये वरदान स्वरूप सिद्ध हुई हैं और सर्वदा वरदान बनी रहेंगी । 
इसी प्रकार 7,8 7९786 ७78७0४७ के छेखक लियौं रोबिन नामक 
फेंच दाशैनिक ने भी अपनी उपर्युक्त पुस्तक में प्लातोन्‌ के संबंध एक बड़ा . 
अध्याय लिखा है । उसके अन्त में उसने मानव जाति के सौभाग्य की 
सराहना की है कि प्लातोन्‌ की रचनाएँ करार काल के गाल में समाने 
सें बच गयीं । 


इस प्रकार प्राचीन काल से लेकर आज तक के चोटी के विद्वानों 
के प्रशंसात्मक वाक्यों से इस छोटे से निबंध का कलेवर बढ़ जाने 
'का भय यदि न होता तो अन्य छेखकों की सम्मति भी प्रदर्शित की जाती । 
पर इस समय तो इतना ही बस समभना चाहिये । भारतवर्ष में प्लातोन्‌ 
के नाम का अरबी रूपान्तर अफ़लातृन' बहुत समय से प्रसिद्ध हैं और 
क॒दशाग्रबुद्धि व्यक्तियों के लिये प्रायः प्रयुवतत होता रहता है; यद्यपि उसके 
द्वारा द्योतित अर्थ में कुछ वाचालता के भाव का भी पुठ रहता है । 
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.७--प्लतोन की रचनाएँ 

यद्यपि प्राचीन भारतीय साहित्य की भाँति ग्रीक साहित्य को भी 
अनेकों संकटों का सामना करना पड़ा, और अनगिनती ग्रंथों का पता 
अवधिष्ट साहित्य में उद्धृत अवतरणों और नामोल्लेखों से ही चलता 
है, तथापि प्लातोन के ग्रंथों के प्रति भाग्य का विशेष अनुग्रह रहा है ! 
अवशिष्ठ ग्रीक साहित्य में उसके किसी ऐसे ग्रंथ का उल्लेख नहीं मिलता 
जो उसके नाम से प्रचलित ग्रंथ संग्रहों में विद्यमान न हो। भाग्यदेवता. 
को अन्धा मानने वाले यूनानियों को उसकी इस गुण-ग्राहिता पर आश्चर्य 
हो सकता है। प्लातोन्‌ के ग्रंथों के द्विविध संग्रहों का पता प्राचीन रचनाओं 
से चलता है। तीसरी शताब्दी (ईसबी) के अन्त में बिज्ञान्तियम्‌ के 
अरिस्तौफ़नीस ने उसकी रचनाओं (के एक भाग) को पाँच तिकड़ियों 
($009768 ) में ऋ्रबद्ध किया या । इस को दो सौ वर्ष पद्चात्‌ प्रासी- 
लस ने प्लातोन की समग्र रचनाओं को नौ चौकड़ियों (8078) 08788 ) 
में क्रबद्ध रूप दिया और, यही संग्रह आगे चल कर मान्य हुआ । 
प्रौ० बरनैंट का प्लातोन्‌ की मूल रचनाओं का विख्यात संस्करण जो कि 
ऑकक्‍्सफोर्ड विश्वविद्यालय के मुद्रणालय से. प्रकाशित हुआ है इसी क्रम 
का अनसरण करता है। जर्मनी में भी कई सम्पूर्ण संस्करण प्रकाशित 
हुए हैं। बैकर का संस्करण लैटिन भाषा के अनुवाद सहित हूँ । स्टाल- 
बौम्‌ के संस्करण में भूमिका और टिप्पणियाँ लेटिन में हैँ तथा बेंटर- 
औरैल-विकिलमान्‌ का संस्करण भी प्रसिद्ध हैं। 


ब्र्नेंट और बैकर के संस्करणों के अनुसार प्लातोन्‌ के ग्रंथों की 
तालिका इस प्रकार है:--( १) यूथीफ़ौन (५॥४)॥990707 ) (२) 
अपौलौगिया (4]00]0279) (३) कितौनू ( ( ८७६०7 ) फएदीन 
(?१8०७१०४) (५) क्रातीलसू ( >78&79]0०७) (६) थियातैतस्‌ 
(]6०७॥०७४७७) (७) स्ौफ़िल्तीस (50.078/88) (८) पौछि- 
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टिकस (?00078) (९) पार्मेनिदीस (?8777677468) (१०) 
किलैबस्‌ (?06078) (११) सिम्पौसियॉन (359छ7700807 
(१२) फ़णद्रस (2॥9607078१३) अल्किबियादीस प्रथम ( 8. |0[- 
99068 7) (१४) अल्किबियादीस द्वितीय ( 8 '009068 ॥7) 
(१५) हिप्पाखंस (य7870075) (१६) अमातौरीस्‌ (0 08- 
$0765५) (१७) थियागीस्‌ (७७2०8) (१८) खमिदीस्‌ 
(07%7ग्रांते०5३) (१९) लाखैस (7,80॥68) (२०) लीसिस्‌ 
([,ए४78) (२१) यूथैरीमस्‌ (7प/४0७१ ७४708 ) (२२) प्रौतागोरास्‌ 
(7/.00820788) (२३) गौगियास ((7078798) (२४) मैनोन्‌ 
(0/970॥ ) (२५) हिप्पियास्‌ बड़ा ( लि7988 (५]07) (२६) 
हिप्पियासू छोटा (79]798 07) (२७) इयौनू (00) 
(२८) मैनेक्षेनस्‌ (ध०770:0779) (२९) क्लितोफ़ोन्‌ ((60- 
07070) (३०) पौलितेइया (#0!8979) (३१) तिमएस 
([५४४७७७८७) (३२) क्रितियास (7688) (३३) मिनौस्‌ 
(877708) (३४) वोमोइ ( ४0/707) (३५) ऐपीनौमिस (£॥0]- 
70778) (३६) एपिस्तोलाए (॥9॥8600]98) (३७) परिनाषाएँ 
([2७7070078 ) (३८) नक़ली ग्रंथ (89ग्र/7& ) . 

इन ग्रंथों में से ३६ ग्रंथ श्रासीलस्‌ की ९ चौकड़ियों के अन्तर्गत आते 
हैं। शेष दो संख्याएँ किसी प्रकार घ्लातोन्‌ की रचनाओं में सम्मिलित 
हो गयी हैं। षास्तव में नकली ग्रंथों की संख्या ७ या इससे भी अधिक 
है। उनके नाम इस प्रकार हैँ (१) तिम्राएओ तो लोको ( [7779]0 


50 7,0)270) (२) अक्षियौखस्‌ ( 45700!78) (३) पैर दिकायौन्‌ 
(76४ 0६800) (४) पैरि अरैतीस्‌ (?6/4 37988) 
(५) दीमौंदोकस्‌ (/)077090]278 ) (६) सिसिफ़स (8578990प8) 
(७) ऐरिक्षियास (ग्रिएफ्ड्रांध8), इन ग्रंथों के अतिरिक्त प्रौ० 
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ने अपने प्लातोन्‌ विषयक ग्रंथ में (जो कि अंग्रेजी में इस विषय की सर्वो- 
त्तम रचना है) परिशिष्ट में और भी दो तीन नकली ग्रंथों, कविताओं 
और उत्तराधिकार-पत्र का वर्णन दिया है । कुछ कविताओं और उत्तराधि- 
कार-पत्र को प्रौ० टेलर प्लातोन्‌ की रचनाएँ मानने को तैयार हे । 


उपर्युक्त सूचियों में ग्रंथों के मूल ग्रीक नामों को ही स्वीकार किया 
गया है, लेटिन अथवा अंग्रेजी नामों को नहीं ।' पर क्योंकि कुछ ग्रंथों के 
लेटिन और अंग्रेजी नाम अधिक प्रसिद्ध हें अतएव उनका उल्लेख करना 
आवश्यक प्रतीत होता है । संख्या तीस की पुस्तक का लैटिन नाम “स्पि- 
ब्लिक' इतना प्रसिद्ध है कि साधारणतया पढ़े-लिखे लोग यही समभते 
हैँ कि प्लातोन्‌ ने अपनी पुस्तक को यही नाम दिया होगा, जब कि सत्य बात 
यह है कि रिपब्लिक अथवा रैसू-पब्लिका शब्द ग्रीक भाषा का शब्द ही नहीं 
है और प्लातोन ने अपनी पुस्तक का नाम पौलितेइया रक्‍्खा था । हिन्दी 
में इस तथ्य का उल्लेख इसलिये लाभदायक प्रतीत होता है कि यदि हम 
चाहें तो हम इसको इसके सजातीय संस्कृत शब्द 'पौरत्य' अथवा पुरता' 
के भाई के रूप में पहचान सकते हें। इसी प्रकार प्लातोन की अन्तिम 
रचना (जिसका उल्लेख ( ३४) संख्या पर हुआ है ) का अंग्रेजी नाम ,8 ए 8 
अधिक प्रचलित है, पर इसके भी मूल ग्रीक नाम' नौंमोइ' का उल्लेख 
इसलिये उचित प्रतीत होता हैँ कि हम इससे अपने नियम दब्द का संबंध 
जोड़ सकते हैं । शेष रचनाओं के नाम व्यक्तिपरक हैं अतएव संस्कृत 
शब्दों के साथ उनका साम्य दिखाने का कोई प्रयोजन नहीं है। यह सभी 
ग्रंथ वार्त्तालाप स्वरूप हें और (३४) वें ग्रंथ को छोड़ कर शेष सब में 
प्रमुख पात्र सॉक्रातीस है । सॉक्रातीसे के अतिरिक्त अन्य प्रमुख पात्र के 
नाम पर ही इन ग्रंथों का नामकरण हुआ है । एक-दो ग्रंथों के नाम ही 
इस नियम का अपवाद हैं । 


यद्यपि थ्रासीलस ने ३६ ग्रंथों का संग्रह प्लातोन के नाम से किया है. 
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तथापि आधू तिक आलोचक इन सब को भी उसकी रचना नहीं मानते | 
नौ चौकड़ी रचनाओं में से वास्तव में प्लातोत की रचनाएँ कितनी हें और 
उतका क्रम क्या हैं इस विषय को लेकर विद्वानों ने कितना परिश्रण और 
विचक्षता प्रदर्शित की है उसको देखते हुए चकित हो जाना पड़ता हैं; 
साथ ही साथ इससे यह भी सिद्ध होता है कि पाइ्चात्य विद्वत्समाज उसकी 
रचनाओं को कितना महत्त्वपूर्ण समझता है। लूटॉसलास्की नामक विद्वान्‌ 
ने तो उसकी रंचनाओं की प्रामाणिकता और क्रम का परीक्षण कस्ते के 
लिए स्टाइलोमेट्री नामक शैलीमापक पद्धति का ही प्रचकत कर दिया । 
प्राचीन भारतीय साहित्य के संबंध में भी अब इस पद्धति का उपयोग 
होने लगा है और भाश्तीय विद्वानों में डा० बैल्वल्कर ने इस दिशा में अच्छी 
प्रगति की है । इन विशेषज्ञों की सूक्ष्म समीक्षाओं का सविस्तार उल्लेख 
अनावश्यक समंभते हुए हम उनके निर्णयों का ही संक्षेप देता आवश्यक 
समभते हैं | टेलर (इंगलेण्ड), रिटर (जर्मनी) और लियों रोबिन 
(फ्रांस) प्लातोन के दर्शंत और उसकी रचनाओं के विषय में आधुनिकतम 
प्रकाण्ड विशेषज्ञ हैं । इनके मत में प्लातोन की निम्नलिखित रचनाएँ 
ही प्रमाणिक हैं; शेष रचनाएँ अज्ञात लेखकों की कृतियाँ हैं जो शैली की 
बाह्य-समानता के कारण अत्यन्त प्राचीन काल से उसकी रचनाओं में 
भअ्रमवश सम्मिलित हो गयी हैं। (१) अपौलौगिया (२) क्रितौन (३) 
यूथीफ्रोन (४) प्रौतागौरास (५) इयौन्‌ (६) हिप्पियास्‌ू छोटा (७) 
हिप्पियासू बडा (८) छाखस (९) लीसिस्‌ (१०) खर्मिंदीस (११) 
गौर्गियास्‌ू (२१) मेनेक्षेतस (१३) मैनौन्‌ (१४) यूथीदीयस (१५) 

क्रातील्स्‌ (१६) सिम्पौसियौनू (१७) फएदौनू (१८) पौलिते- 
अर्थात्‌ रिपब्लिक (१९) फएद्रौस (२०) थियेतेतास (२१) पार्मनि- 
दीस . (२२) सौफ़िस्तीस्‌ (२३) पौलितिकॉस्‌ (२४) क्रितियास्‌ 
(अपूर्ण)+ (२५) तिमायस्‌ (२६) फ़िलीवॉस (२७) नौमौइ 
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अर्थात्‌ छाज़ (२८) पत्रसंग्रह । इनके अतिरिक्त कुछ पद्म संग्रह और 
उत्तशधिकार-पत्र भी प्रामाणिक रचनाएँ हो सकती है । पिछली पीढ़ी के 
त्सैलर, विलामौवित्सू, गौम्पर्त्यय इत्यादि विद्वाब भी इस मत से बहुत कुछ 
सहमत हें । सुप्रसिद्ध अंग्रेज अनुवादक जौबैट ने प्रायः इन्हीं ग्रन्थों को 
प्रामाणिक माचकर इनका अंग्रेजी में अनुवाद किया था। 

बर्नेंट और बैकर के संग्रहों की तालिका से उपर्युक्त तालिका कौ 
तुलना करने पर पता चलता है कि लगभग १० या १५ ग्रंथ ऐसे हें जो 
प्लातोन्‌ के रचना संग्रहों में ग्रमवश सम्मिलित हो गये हैं । तो क्‍या इनके 
परित्याग से प्लातोन के महत्त्व में कुछ कमी नहीं आती ? नहीं, बिलकुल 
नहीं । इस विषय में जौवेट ने बतलाया है कि आधुनिक शोधों के निर्णय- 
स्वरूप प्लातोन की जिन रचनाओं को त्यागना पड़ा है वह उसकी समग्र 
रचनाओं का लगभग बीसवाँ भाग हैं। आकार एवं वर्णित विषय के महत्त्व 
की दृष्टि से परित्यक्त रचनाएं ऐसी नहीं हें कि उनके निकल जाने से प्लातोन 
की महत्ता में किसी प्रकार की कमी आ सके । सच तो यह हे कि क्रमवश 
ही क्‍यों न हो, प्लातोन्‌ के नाम के महत्त्व से इस रचनाओं की भी रक्षा हो- 
गयी, नहीं तो ऐसे छोटे छोटे अनगिनती ग्रंथ असावधानी एवं काल की 
करालता के कारण बिल॒प्त हो गये । 

प्लातोन के विचारों के विकास का अध्ययन करने के लिये उसकी 
रचनाओं के प्रकाशन का क्रम जानना भी अत्यन्त आवश्यक है। परन्तु 
यह प्रइन अत्यन्त विवादग्रस्त हे । इन रचनाओं का सुनिश्चित कालक्रम 
तो अज्ञात ही है । तथापि इसके जीवन की प्रमुख घटनाओं से संबंध रखने 
वाले रचना समूहों का स्थूल विभाजन किया जा सकता है। सॉकातीस 
की मृत्य, अकादीमी की स्थापना, एवं सिराकूस की अन्तिम यात्रा यह 
उसके जीवन की प्रमुख घटनाएँ हैं । कहा जाता है कि लिखने का अभ्यास 
तो उसको साँक्रातीस्‌ की मृत्यु से पहले से ही था; सम्भवतया बह गद्य और 
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'यद्य॑ दोनों में ही लिखा करता था। तथापि इसमें तनिक भी सन्‍्देह नहीं 
“कि उसकी प्रतिभा का सम्यक स्फ्रण सॉक्रातीस्‌ की मृत्यु के आस-पास 
'से ही आरंभ होता है। अच्तिम रचना नौमौइ को छोड़ कर उसका कोई 
ग्रंथ ऐसा नहीं है जिसमें सॉक्रातीस प्रमुख पात्र न हो | उपर्युक्त घटनाओं 
की दृष्टि में रख कर आंलोचकों ने प्छातोन की रचनाओं की तीन गुच्छकों में 
विभाजित किया है। यह तीन गुच्छक इस प्रकार है (१) युवाकाल की 
शचताएँ---इस विभाग में उसकी प्रामाणिक रचनाओं की तालिका में 
से प्रथम १०,१५१ रचनाएँ आती हैं । इनके अतिरिक्त पौछितेइया की 
प्रथम पुस्तक भी इसी काल की रचना हैं । इन रचनाओं के पश्चात्‌ वह 
अकादीमी की स्थापना और व्यवस्था में इतना व्यस्त रहा कि रूगभग 
२० वर्ष तक उसने कुछ नहीं लिखा । जब २० वर्ष के अजञ्न परिश्रम 
'से अकाकौमी का कार्य सुचारु रूप से चल निकला तो उसने पुनः लेखनी 
उठाई । इस समय की रचनाएँ (२) प्रौढ़ अथवा परिपक्व काल की 
रचनाएं कहलाती हें । इस गुच्छक में लगभग २१,२२वीं संख्या तक 
की रचनाएँ आती हैं । सिराक्स की अन्तिम यात्रा एवं दियौन्‌ 
और दिथौनिसियस्‌ में मेल कराने के प्रयत्त पुनः उसके ग्रंथ-लेखन-कार्य 
में व्यवधान डाल देते हैं । इन भमेलों से यथाकथाड्न्चित छुटकारा पाकर 
“जब फिर उसने लेखनी उठायी तो वह वृद्ध हो चुका था। परल्तु ग्रंथ-रचना 
कार्य से वह मृत्यु-पर्यन्त विरत नहीं हुआ । इस समय की रचनाएँ वृद्धकाल 
की रचनाएँ कहलाती हूँ । पन्नों को छोड़ कर प्रामाणिक रचनाओं में से 
देष रचनाएँ इसी काल की हैं। पत्र संग्रह में १३ पत्र हैं जो एक समय 
अप्रमाणिक माने जाते थे' पर अब प्रामाणिक माने जाते हैं । यह पत्र तो 
'समय-समय पर लिखें गये होंगे । प्लातोन के जीवनचरित्र के संबंध में 
“इन पत्रों का महत्त्व असाधारण है । 

उपर्युक्त २८ प्रामाणिक ग्रंथ आकार में एक दूसरे से बहुत भिन्न हैं। , 
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एुक ओर तो रिपब्लिक और नौमौइ जैसे विशालकाय ग्रंथ हें दूसरी ओर 
इयौन्‌' जैसे छोटे-छोटे वार्त्ताछाप भी हैं। समग्र ग्रंथभाला के आकार का कुछ 
अनुमान इस बात से लगाया जा सकता है कि बनेंट का ऑक्सफोड्ड वाला 
संस्करण २६६२ पृष्ठों में समाप्त हुआ है। परल्तु इसमें अप्रामाणिक ग्रंथ 
भी सम्मिलित हैं । बेंजामिन्‌ जौवेट ने केवल प्रामाणिक ग्रंथों का अंग्रेजी 
में अनुवाद किया है और यह अनुवाद बड़े आकार के १६०० पृष्ठों में समाप्त' 
हुआ हैं। मोठे तौर पर कहा जा सकता है कि प्लातोन के प्रामाणिक मंथों 
का आकार तुलसीदास जी की रचनाओं के दुगने से कुछ अधिक होगा । 
प्लातोन की गद्यशेली को आलोचक न भूता न भविष्यति” मानते 
हैं। पर यह अपूर्व गद्यगैली द्वितीय गुच्छक तक दिखलायी देती है । वृद्ध- 
काल की' रचनाओं में शैली का आकर्षण शनेः-शने: शिथिल पड़ने लगता 
है । अन्तिम ग्रंथ नौमौ३' में उसकी शैली सर्वेधा आकषेण-शून्य हो गयी 
है। उसके नाम से प्रचलित कुछ पद्म भी उसके योग्य कहे जा सकते हैं । 
प८--पजञ्ञातोन के विचारों का संज्ञिप्त परिचय 


प्लातोन के उपर्युक्त ग्रंथों में क्या है ? क्‍या वे केवल दाशनिक विचारों 
से ठसाठस भरे हुए ग्रंथ हें जिनको पढ़ने वालों को अकलरू अजीरन रोग 
हो जाने का डर है ? क्‍या वे एक प्रकार के नाटक मात्र हैं जो अभिनय के 
लिये नहीं, पढ़ने के लिये लिखे गये थे ? क्‍या वे पुरातन-काल के जनेलिज्म 
के उदाहरण मात्र हैं जिनमें पुराने अथेन्‍्स के विषय में गप्पें भरी हुई हैं ? 
क्या वे सॉँक्रातीस के वार्त्ताकापों का यथातथ्य विवरण हैं अथवा प्लातोन' 
ने अपने विचारों को सॉक्रातीस के माथे मढ़ने का प्रयत्न किया है ? यदि वे 
सॉक्रातीस के ही विचारों का विवरण मात्र हें तो पएछातोन की ख्याति का 
क्या कारण है ? क्‍या वास्तव में प्लातोन-बाद (?]86 2087 ) को ई 
सुव्यस्थित विचार संस्थान है (5787677) जो इन विविध रचनाओं में 
एक सूत्रता स्थापित करता है ? इत्यादि अनेकों रोचक किन्तु गम्भीर 

है 
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प्रश्न इन ग्रंथों के विषय में हो सकते हें । विद्वानों ने इन विषयों के विवेचन 
में बड़े-बड़े ग्रंथ लिखे हैं। यहाँ तो प्लातोन के विचारों का केवल अत्यन्त 
संक्षिप्त सूत्ररूप विवरण मात्र प्रस्तुत किया जा सकता है । 


प्लातोन को आदश्शवादी दा्शनिक कहा जाता है और उसके दाशीं- 
निक सिद्धान्त को 'थियोरी आफ़ आइडियाज” (60759 ० 0998 ) 
कहा जाता है। यह आइयगिया” शब्द भली-भाँति समझा लेना' चाहिये । 
यह एक अत्यन्त प्राचीन शब्द है और कालान्तर में विभिन्न भाषाओं में 
इसके अर्थ भिन्न होते गये हैं । तुलनात्मक भाषाशास्त्र से पता चलता 
है कि इस शब्द का संबंध वैदिक भाषा के विदृन्‍-जानना', “विद्यारूज्ञान' 
इत्यादि शब्दों से है । प्लातोन ने इस शब्द का प्रयोग नानात्वमय परि- 
दृश्यमान जगत्‌ के विभिन्न परिवत्तनशील पदार्थों में रहने वाले बृद्धिग्राह्म, 
अतीन्द्रिय, एकरस तत्त्वों के लिये किया है। उदाहरणार्थ संसार में असंख्यों 
गौएँ पायी जाती हैं और भूत काल में भी थीं तथा भविष्य में भी होंगी । 
यह गोौएँ अवस्था, रंग, स्वभाव, अवान्तर भेद इत्यादि में परस्पर भिन्न 
हैं और इनमें प्रत्येक क्षण परिवर्तन होते रहते हैं प्रत्येक भाषा में इन गौओं 
की ओर संकेत करने के लिये पृथक शब्द का व्यवहार होता है। परन्तु 
इतनी सब भिन्नताओं के होते हुए भी गौएं त्रिकाल में गौएँ ही हैं । अतएव 
आदर्श गो-स्वरूप है जो सब प्रकार के भेदों और परिवत्तनों से परे और 
स्वतंत्र हैँ । प्रत्यक्षानुभव में आने वाली गौएँ इस आदी गोस्वरूप की 
अधूरी अनुकृति ((०0.09) मात्र हें। श्रेष्ठ से श्रेष्ठ गाय भी इस आदर्श - 
गोस्वरूप के अधिक से अधिक समीप पहुँचने वाली अनुक्ृति मात्र है; 
उसके साथ एकाकार अभिन्न नहीं है। आपकी हमारी सब गायें इस आदरश- 
गोस्व॒रूप में अंशभाक्‌ है ([7७7४७८9७ 70 ५76 098 ), इसी लिये 
वे गाये हें। यदि ऐसा न होता तो वे गौएँ त होकर कुछ और होतीं । इसी 
प्रकार अन्य पदार्थों के आदर्शस्वरूप को भी समझना चाहिये । इन आइडि- 
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याज्ञ की अपनी स्वतंत्र सत्ता है। इनका दूसरा नाम आक्रेटाइप ४706/6- 
$9]06 (मूल ग्रीक शब्द अर्खेतिपॉनू है) है जिसका अर्थ श्रेष्ठ-आकार 
होता है । प्लातोन्‌ प्रत्येक पदार्थ-जाति के लिये एक पृथक्‌ आदर्श स्वरूप 
मानता है। गाय, भैंस, मनुष्य इत्यादि के आदर्श स्वरूप पृथक्‌-पृथक्‌ हैं । 
यह आदर्श स्वरूप अपनी स्वतंत्र दुनियाँ में रहते हैं; इस दुनिया को आदवशे- 

जगत कहते हैं। हमारा क्षणभंगुर संसार इस नित्य आदर्श जगत्‌ की अनु- 
कृति, प्रतिलषोेपि अथवा छाया-मात्र है । आदले जगत्‌ के आदर्श स्वरूपों 
में भी ऊँच-नीच का कोटि क्रम है । आदर्श जगत्‌ का सर्वीच्च स्वरूप सत्‌ 
का स्वरूप ($]6 4070॥] 07 069 ० 8000 ) है । प्लातोन्‌ ने इसकी 
स्पष्ट व्याख्या नहीं की है । यह परम सत्‌ का स्वरूप सूर्य कें समान है जो 
कि इन्द्रियग्राह्म जगत्‌ में दुकशक्ति और विकास दोनों का कारण है यद्यप्रि 
स्वयमेव वह इन दोनों में से एक भी नहीं है। सुर्ये के समान ही यह परम 
सत का स्वरूप ज्ञान और सत्ता का कारण है यद्यपि स्वयमेव अपने प्रकाश 
और शक्ति में वह इन दोनों से कहीं अधिक परे हूँ । अन्य सब आदश् 
स्वरूप इसी के प्रकाश से हैं। इस परम सत्-स्वरूप से युक्त आदर 
जगत्‌ का स्वतंत्र अस्तित्व प्लातोन को मान्य है और इस आदर्श जगत्‌ 
का चिन्तन ही दार्शनिक का लक्ष्य होता चाहिये । 


कुछ आलोचकों का कहना है कि इस 'थियौरी आफ़ आइडियाजर-- 
आदर्श स्वरूप के सिद्धान्त का संबंध सॉक्रातीस से है तथा प्लातोन इसको 
अपने आरंभिक और भध्यकाल के ग्रंथों में तो मानता है पर अन्त में इसका 
परित्याग कर देता है । पर अधिकांश आलोचकों के मत में यद्यपि इस 
सिद्धान्त का प्रवत्तंक तो सॉक्रातीस ही था तथापि प्लातोन्‌ ने ही इसका 
अधिक विकसित रूप प्रस्तुत किया और किसी समय भी इसका परित्याग 
नहीं किया । द 


यहाँ पर यह भी स्पष्ट कर देना आवश्यक प्रतीत होता है कि परम 
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सत्‌ का स्वरूप और ईदवर दोनों एक और अभिन्न तत्त्व नहीं हैं । ईइवर 
तो प्छातोन के मत में आत्मा (परम--आत्मा) है आदर्श स्वरूप अथवा 
आइडिया नहीं हें; जब कि परम सत का स्वरूप एक आइडिया है। परम' 
सत्‌ के स्वरूप की कोटि ईव्वर से-भी ऊपर हूँ । 

वास्तविक जगत्‌ अर्थात्‌ इन्द्रियग्राह्म जगत्‌ उपयुक्त आदर जगत्‌ 
की छाया है। इसका यह तात्पर्य नहीं है कि इन्द्रियग्राह्म जगत्‌ छल है, 
माया है अथवा असत्‌ है । यह इन्द्रियग्राह्म जगत्‌ जिस मात्रा में आदरों 
जगत्‌ के समीप पहुँचता है, जिस मात्रा में उसका अंशभाक्‌ है उतनी हूँ 
मात्रा में सत्‌ है, इससे अधिक सत्‌ नहीं है । 

सत्य ज्ञान तो आदर्श जगत का ही ज्ञान हो सकता है। इन्द्रियग्राह्म 
जगत में जो ज्ञान इंद्नियों द्वारा प्राप्त होता है वह ती परिवत्तेनशील होता 
हैं। इसको ज्ञान कहना ठीक नहीं, यह तो केवल इन्द्रिय-प्रत्यक्ष मात्र है| 
इस पर विचार और विमर्श करने से ज्ञान की उपलब्धि होती है । परल्तु 
जब तक विचार और विमझश से स्वतंत्र ज्ञान की कोई अन्य कसौटी न हो 
तब तक विचार और विमर्श से उपलब्ध ज्ञान को भी निश्चान्त ज्ञान किस 
प्रकार माना जा सकता है; क्‍योंकि विचार और विमर्श में भी दोष की 
संभावना बनी रहती है । प्लातोन्‌ ने इस समस्या का समाधान अपने 
पुनःस्मरण के सिद्धान्त द्वारा किया है । वह मनुष्य की आत्मा को अमर 
मानता हैं और उसका कहना है कि मर्त्यछोक में जन्म लेने के पूर्व पहले मनुष्य 
की आत्मा आदशेलोक में निवास करती थी । मर्त्यक्रोक में जन्मग्रहण करने 
के उपरान्त यहाँ के इन्द्रियग्राह्म पदार्थ हमको आदर्श जगत्‌ के आदर्श 
स्वरूपों की धुंधली-सी स्मृति करा देते है । हमारा शरीर जो कि हमारी 
आत्मा के लिए मृण्सय कारागार के समान हैं हमको आदर्शलोक की विस्मृति 
करा देता है । इस विस्मृति के अन्धकार के मध्य में जब इन्द्रिय प्रत्यक्ष 
के द्वारा आदशे-जगत्‌ के आदर्श स्वरूपों की क्षीण-सी स्मृतिरेखा जाग उठती 
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हुँ तो फिर विचार, मनन,मीमांसा, विमर्श इत्यादि के द्वारा उसको उद्दीप्त 
करके हम स्पष्ट से स्पष्टतर बना लेते हैं। इस प्रकार ज्ञान-इन्द्रिय प्रत्यक्ष 
और विचार दोनों के सहयोग से उत्पन्न होता है। इस ज्ञान की कसौटी 
आदरशोें जगत्‌ का ज्ञान है । 

आदर्श जगत्‌ की ओर जब तक मनुष्य की दृष्टि नहीं मृड़ती उस 
समय तक की दशा का वर्णन प्लातोन ने गृहाबद्ध बन्दियों की अन्योक्ति 
द्वारा किया है। इसको पाठक यथा स्थान पढ़ेंगे । संक्षेप में, वहाँ पर यह 
बतलाया गया है कि गुहाबद्ध बन्दियों की दृष्टि के लिये छाया जगत्‌ से 
निकल कर एक दम परम सत्‌ रूपी सूर्य का प्रत्यक्ष करना भी ठीक नहीं हो 
सकता--संभव भी नहीं है । इसलिये यद्यपि विचारवान्‌ मनुष्य का ध्येय 
तो सत्‌ के आदर्श स्वरूप का चिन्तन ही हो सकता है, तथापि इसके छिये 
उसको शते:-शने: अपनी दृष्टि को अभ्यस्त करता होगा । इस अभ्यास- 
क्रम का नाम प्लातोन ने दियालेक्तिकी (बाद, शास्त्रार्थ अथवा परी- 
क्षण) बतलाया है । किसी भी विषय में हमने जो धारणाएँ बना रक्खी 
हें उनको परीक्षण की अग्नि में तपा कर शुद्ध ज्ञान के रूप में बदल देना चाहिये । 
ऐसा करने से मान्यताएं मिट कर शुद्ध विश्वास के योग्य ज्ञान की उपलब्धि 
होगी तथा इस मीमांसापद्धति का अन्तिम परिणाम होगा सत्‌ के आदर्श- 
स्वरूप की उपलब्धि । हमारी मान्यताओं और घारणाओं में जो कुछ 
सत्य है उसका मूल उद्गम यही सत्‌ का आदर्श स्वरूप है। इस प्रकार यह 
दियालेक्तिकी विचारक की ज्ञान-साधना का प्रधान उपकरण है । इस 
उपकरण का ठोक-ठीक प्रयोग करने के लिये साइंस का ज्ञान आवश्यक 
है। प्लातोन विज्ञान की उन्नति के लिये अत्यधिक प्रयत्वशशील था। उसके 
विद्यालय में विज्ञान की वृद्धि और शिक्षा के लिये अत्यधिक समय दिया 
जाता था| तथापि बह विज्ञान को सत्य की उपलब्धि का साधन नहीं 
मानता । विचारक के लिये भी वह साइंस का जानना इसीलिये आक्श्यक 
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मानता था क्योंकि विज्ञान की आधार-भूत मान्यताओं का परीक्षण करके 
सत्यज्ञान की ओर अग्रसर हुआ जा सकता था । 

' प्लातोन के उपर्युक्त विचारों से उसके शिक्षा-विषयक सिद्धान्तों का 
भी घनिष्ट संबंध है । शिक्षा के क्षेत्र में प्लातोन का स्थान प्राचीन काल के 
विचारकों में सर्वोपरि है । शिक्षा का कोई अंग ऐसा नहीं है जिसमें उसने 
अत्यन्त महत्त्वपूर्ण विचार प्रस्तुत न किये हों । छोटे बच्चों की शिक्षा 
से लेकर प्रौढ़ मनुष्यों तक की शिक्षा तक पर उसने विचार किया था । 
फिर शिक्षा में उसके विचार केवछ विचारों की सीमा तक सीमित नहीं रहे; 
उसने अपने जीवन के परिपक्व अंश को सत्रिय शिक्षण के ही .लिये अपित कर 
दिया। उसके' मत में, आदर्श व्यक्तिगत जीवब, आदर्श समाज और आदशे 
शासन इत्यादि सभी की नींव आदर्श शिक्षा पर स्थापित की जानी चाहिये । 
अतएव उसकी पौलितेइया अथवा रिपब्लिक एक साथ आदर्श राजनीतिक 
और आदर्श-शिश्षा-पद्धति दोनों का ही विवेचन करती है। प्रारंभ में बच्चों 
के शारीरिकं स्वास्थ्य के छिये व्यायाम और आध्यात्मिक कल्याण के लिये 
संगीत की शिक्षा दी जानी चाहिये । परन्तु प्लातोन के समय में संगीत 
अथवा मूसीकी का अर्थ अधिक व्यापक था । पढ़ना, लिखना, गिनना, 
सितार बजाना इत्यादि बातों का संगीत में समावेश होता था । पढ़ने 
की पुस्तकों में पुराने कवियों के काव्य---विशेष कर होमर के काव्य--का' 
विशेष स्थान'था । प्लातोन ने इन काव्यों के पढ़ाने का विरोध किया । 
एक तो यह काव्य देवताओं के विषय में बहुत कुछ ऊठपटाँग बातें बतलाते 
हैं; दूसरे वे इन्द्रियग्राह्म जगत्‌ की अनुकृति मात्र हें और यह इन्द्रियग्रा ह्म- 
जगत आदर जगत्‌ की अनुकृति हैं । इस प्रकार यह आदर्श जगत्‌ की नकछ 
की नक़ल होने के कारण भी त्याज्य हैं । फिर यह कवि लोग स्वयं काव्य-रचना 
की कोई बोधगम्य व्याख्या भी प्रस्तुत नहीं कर सकते । इन सब कारणों 
से काव्यों के स्थान पर आदर्श आचरण की शिक्षा देने वाके ग्रंथ पढ़ाये 
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जाने चाहिये | प्लातोत के आदर्श नगर में कवियों के रहने का निषेध 
है। इस प्रकार आरंभिक शिक्षा पूर्ण हो जाने के पदचात्‌ विज्ञान की शिक्षा 
दी जानी चाहिये और सबके पदचात्‌ दियालेक्तिकी की शिक्षा । समयन्समय 
पर इन विद्यार्थियों का कठोर परीक्षण होना चाहिये तथा योग्य विद्यार्थी 
ही अन्तिम श्रेणी में लिये जाने चाहिये । किसी भी राष्ट्र का भला तभी 
हो सकता है जब कि इस प्रकार शिक्षा प्राप्त करके सत्‌ के आदशों स्वरूप को 
उपलछकब्ध करने वाला श्रेष्ठ विचारक उसका शासक बनाया जाय। प्लातोन्‌ 
शिक्षा के क्षेत्र में स्त्री और पुरुषों को बिलकुल समान सुविधाएँ देने का 
समर्थन करता हैं । उसके मत में राष्ट्र के रक्षक और शासक बनने का 
अधिकार भी स्त्री और पुरुषों को समान रूप से प्राप्त होना चाहिये । 


प्लातोन के शिक्षा विषयक विचारों को पढ़ ऐसा लग सकता हैँ कि 
उसकी शिक्षा पद्धति में आचरण संबंधी शिक्षा की अवहेलना की गयी है 
तथा शारीरिक और बौद्धिक शिक्षा पर अधिक जोर दिया गया है। परल्तु 
वास्तव में ऐसी बात नहीं है । सॉक्रातीस और प्लातोन के मत में साथधुता 
और ज्ञान दोनों अभिन्न है। उनके मत में जिस व्यक्ति को सत्‌ के आद्श- 
स्वरूप का ज्ञान नहीं है वह साधू जीवन व्यतीत नहीं कर सकता । साधु 
प्रम्षरा अथवा नेक विश्वासों के आधार पर आश्वित साधु जीवन भी 
सर्वंदा साथू रहेगा ही, ऐसा नहीं कहा जा सकता । सच्ची साधुता और 
स्थायी साधु जीवन तो सत्‌ के आदर्श स्वरूप की उपलब्धि पर ही निर्भर 
है। साधुता अथवा ४77७॥४०७ के लिये ग्रीक भाषा में अरंती 
शब्द का प्रयोग हुआ है जो कि योगिराज अरविंद घोष (जो कि ग्रीक 
भाषा के प्रकाण्ड पंडित हैं) के मत में वैदिक अरे, आये इत्यादि का सजा- 
तीय शब्द है। कहने का तात्पर्य यह है कि प्लातोन की शिक्षा पद्धति का. 
छक्ष्य श्रेष्ठ ज्ञान और श्रेष्ठ जीवन दोनों ही है । प्लातोन ने इसी संबंध में 
एक और बात का भी निरूपण किया है और वह है विविध प्रकार की 
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साधुताओं कीएकता | ग्रीक छोगों में साहस, संयम, बुद्धिमत्ता और न्याय यह 
चार प्रधान साधुता के प्रकार माने जाते थे, इनके अतिरिक्त और भी छोटे 
बड़े बहुत से सदगुण साथुता कहलाते थे । प्लातोन ने साधुता के सब 
प्रकारों में एकता प्रतिपादन किया और इनका मूलोद्गम परम सत्‌ के आदर्श 
स्वरूप का ज्ञान माना। अकादीमी में मनृष्य की परिभाषा थी 'शरीर का 
उपयोग करने वाली आत्मा” । प्लातोन की शिक्षा पद्धति इसी आत्मा की 
वास्तविक उन्नति का साधन है। उसके पूर्व के विचारक साधुता को शिक्षा 
द्वारा प्राप्त होने वाली वस्तु नहीं मानते थे; परन्तु प्लातोन का कथन है 
साधुता को शिक्षा के द्वारा समझनबुक कर स्थायी प्रकार से प्राप्त किया 
जा सकता है। 


प्लातोन की समाजनीति और राजनीति का स्वरूप भी उसके दाझे- 
निक विचारों पर ही निर्भर है । वह व्यक्ति और राज्य में विम्ब-प्रतिविम्ब 
भाव देखता है । राज्य, स्टेट अथवा पौलिस (सं. पुर) उराके मत में मानव 
व्यक्ति का ही विराट स्वरूप है । अतएवं उसका कहना है कि वही राष्ट्र 
श्रेष्ठ और सुखी होगा जिसका कर्णधार पूर्ण ज्ञानी मासक होगा । समग्र 
समा में नागरिक तीन वगों में विभदत् होगे रक्षक, योद्धा और कलाविद्‌ 
(पेशेवर लोग ) । राष्ट्र-पुरुष के यह तीन अंग व्यक्ति के स्वभाव के तीन 
अंगों के अनुरुप हैं जो कि उसके मत में विवेक, उत्साह और काम हैं। प्रौ० 
उरविक ने अपनी पुस्तक में यह बतलाया है कि प्लातोन ने त्रैवर्गिक समाज 
का विचार भारतीय वर्ण-विभाग से प्रभावित होकर प्रतिपादित किया है । 
प्लातोन की शिक्षा-पद्धति में विशेष जोर रक्षकों और योद्धाओं के तैयार 
करने पर दिया गया है। इन लोगों की संख्या समाज में अपेक्षा कृत थोड़ी 
ही हो सकती है । प्लातोन ने इन लोगों के लिये व्यक्तिगत सम्पत्ति का 
निषेध किया है। स्त्री और पुरुष दोनों को ही समान रूप से रक्षक और योद्धा 
पद पर आरूढ़ होने का अधिकार है । इन लोगों को व्यक्तिगत परिवार 
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बताने का भी अधिकार नहीं दिया गया हैँ । इन छोगों का यौन-संबंध 
भी सुनिदिष्ट परिस्थितियों में ही हो सकता हैँ । इनकी सन्‍्तान राष्ट्र 
द्वारा पोषित की जानी चाहिये । प्लातोन ने देखा था कि आर्थिक और 
पारिवारिक संबंध शासकों के पतन का प्रमुख कारण हें । अतएवं उसने 
आदशे-नगर के शासकों और रक्षकों के लिये यह दोनों प्रकार के प्रलोभन 
दूर कर देने की योजना की । स्पष्ट हैं कि उसका समाजवाद या साम्य- 
वाद बहुत कुछ सीमित था । सामान्य पेशेवर छोगों का शासन कार्य में कोई 
भाग नहीं था। डॉ० लेड्लर ने प्लातोन की आदर्श शासन-प्रणाली को उत्तम 
लोगों का साम्यवाद अथवा दाशनिक साम्यवादियों का एकाधिपत्य कहा 
है । प्लातोन ने यह भी बतलाया है कि इस उच्च आदर्श के विक्रृत होने पर 
शासन प्रणाली, समाजव्यवस्था, और व्यक्तियों में कैसे-केसे विकारों का 
प्रवेश होगा । इन सब विषयों का वर्णन रिपब्लिक में विस्तार के साथ 
मिलेगां। जीवन के अन्त की ओर प्लातोन ने नियम नामक जो राजनीति 
की पुस्तक लिखी थी उसमें उसके विचार अत्यन्त कठोर हो गये थे ॥ 


आत्मा और परणात्मा के संबंध में प्लातोन के विचारों का थोड़ा 
बहुत विवरण यत्र-तत्र दे दिया गया हैं। वह आत्मा की अम ता में विश्वास 
रखता था। इस विश्वास के लिये एक युक्ति तो यह है कि द्वन्द्दों का पर्याय- 
क्रम अविनाशी है अतएव मृत्यु के पश्चात्‌ जीवन और जीवन के पश्चात्‌ 
मृत्यु का क्रम भी अविनाशी है दूसरी युक्ति यह है कि आत्मतत्त्व ही 
संसार में ऐसा तत्त्व है जो स्वतः गतिशील है । अन्य पदार्थों में स्वयंगति- 
शीलता नहीं है । अतएवं आत्मा की सत्ता शरीर से पू्वे है और आत्मा 
अमर है | शरीर की कारा में आबद्ध होकर आत्मा की स्थिति एक बन्दी 
के समान हो जाती है । इस कारा से मुक्त होने का उपाय पवित्र जीवन 
ब्यतीत करते हुए मोक्षदायक ज्ञान का संपादन करना हैं। परल्तु ज्ञान- 
संपादन की पद्धति में प्लातोत ने संसार से विरत ड्वो जानें का नहीं बल्कि 


( ६८ ) 
संतुलित जीवन व्यतीत करने का उपदेश दिया है । 
ईद्वर के विषय में प्लातोन का विचार है कि ईश्वर श्रेष्ठ (परम ? ) 

आत्मा है। वह विश्व की सुव्यवस्थित गति और योजना का कारण है। श्रेष्ठ 
आत्मा होने के कारण वह किसी बुराई का कारण नहीं हो सकता । आदर्श 
जगत के आदर्शा-स्वरूपों को इन्द्रियग्राह्म जगत्‌ में पुनरुत्पन्न करना उसी 
का काम है। इस विद्व की उत्पत्ति ईश्वर अभौतिक आदहों- 
रूपों और भोतिक तत्त्वों से की है । विश्व के सभी पदार्थ इन्हीं दो के 
विविध संम्मिश्षणों से निर्मित हुए हैं । यद्यपि प्लातोन का ईश्वरवाद 
अनेकों प्रइतों का समाधान नहीं करता तथापि इसमें कोई संदेह नहीं कि 
उसने सबसे प्रथम दाझ्ननिंकः धर्मशास्त्र का शिलान्यास किया है। 


दरशनशास्त्र में अनेकों शाहइवत प्रश्न ऐसे हैं जिनका पूर्णतया संतोष- 
प्रद समाधान आज तक नहीं हो पाया है। प्लातोन एसे प्रश्नों का चिवेचन 
अपनी परीक्षण पद्धति' के अनुसार बहुत दुर तक यूक्तियों द्वारा किया है 
परन्तु अन्त में उसने अनेकों स्थानों पर पौराणिक कथाओं का प्रयोग किया 
है। अचिन्त्या: खलु ये भावाः न तांस्तकंयोजयेस्‌” के अनुसार जहाँ 
तक की गति पंगु हो गयी है वहाँ उसने कल्पना की सहायता छी है। 
साहित्य की दृष्टि से तो इन कथाओं का महत्व असंदिग्ध है ही परन्तु 
नाटकीय प्रदतोत्तरी पद्धति में विचारों की श्रृखला में जिस स्थाव पर इनका 
प्रयोग किया गया है वहाँ यूक्ति रूप में भी वहु एक संतोषजनक प्रभाव 
उत्पन्न करती है । इन दृष्टान्त स्वरूप कथाओं का महत्त्व दाशनिक उपपत्ति 
का स्थान ग्रहण करने में नहीं है । प्लाल्रोन का भाव कुछ ऐसा प्रतीत 
होता है कि जहाँ युक्तियाँ मौन हो जाती' हैं वहाँ की स्थिति संभवतया 
ऐसी हो सकती है जैसी कि यह कथा सूचित करती है । इस' प्रकार की 
कथाएं उसकी कई एक रचनाओं में मिलती है । रिपब्लिक की अन्तिम 
कथा इस प्रकार की कथाओं में बहुत विख्यात है। इसको अपने यहाँ के 
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गरुड़ पुराण का स्थानीय मानना चाहिये । 

' प्लातोन के विचारों का जो संक्षिप्त रूप ऊपर प्रस्तुत किया है वह 
कदापि भी संतोषप्रद नहीं कहा जा सकता । विस्तारभय से भारतीय 
विचारों की समानता का उल्लेख भी नहीं किया जा सका है। यदि कभी 
आगे अवकाश मिला तो प्लातोन के समग्र साहित्य और दार्शनिक विचारों 
पर एक विशद ग्रंथ की रचना करने का विचार है। यहाँ तो यह संक्षेप में 
इसलिये प्रस्तुत किया गया है कि इसके सहारे रिपब्लिक के विचारों को 
समभकने में सहायता मिले और प्लातोन के विषय में अधिक जानने की रुचि 
जाग्रत हो । 

४--पोलितेइया अथबा रिपडित्तक 

पौलितेश्या अथवा रिपब्लिक की रचना कब हुई और प्लातोन की 
रचनाओं में इसका क्या स्थान है इतना बतरहा कर इस भूमिका को समाप्त 
कर दिया जायेगा । बिजान्तियम्‌ के अरिस्तौफनीस ने सबसे प्रथम प्लातोन' 
की रचनाओं का पाँच तिकड़ियों में संग्रह किया था। उसकी प्रथम तिकड़ी 
में पौलितेइया, तिमाएस और (अपूर्ण) क्रितियास्‌ इन 'तीन वार्त्तालापों 
को सम्मिलित किया गया था । तिमाएस्‌' में पौछितेइया' के ही' विषय 
को चालू रकक्‍्खा गया है और ऐसा भाव प्रकट किया गया है कि पौछितेइया 
के दूसरे दित ही तिमाएस नासक वात्ततछाप घटित हुआ | इस दूसरे 
वार्ताराप के आरंभ में पिछले दिन के वार्त्ताछाप का संक्षेप सार भी दिया 
हुआ है । 

इस वार्त्ताछाप का स्थान तो स्वयं इसी के आरंभ में स्पष्टतया निदिष्ट 
कर दिया गया है। अथेन्‍्स से पाँच मील दूर दक्षिण-पश्चिम में पिरेयस्‌ 
नामक बन्दरगाह के निवासी धनी व्यापारी कैफालस के घर पर, बेंदिस 
अथवा अथीमा देवी के उत्सव की रात्रि को यह वार्त्तालाप हुआ था। परच्तु 
प्रोवडस नामक प्राचीन विद्वान्‌ पिरेयस्‌ को नहीं बल्कि अथेन्स को ही' 
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इस वा्तालाप का श्रेय देता है। उसके मत में बन्दरगाह का तुमुलनादमय 
बातावरण इस गम्भीर वार्त्तालाप के लिये उचित स्थान नहीं हो सकता । 
परन्तु क्या रणक्षेत्र गीता के उपदेश के लिये उचित ही स्थान था ? अतएव 
स्वयं वार्त्तालाप में निर्दिष्ट स्थान को ही स्वीकार करना चाहिये । 


प्लातोन के वार्त्तालापों के काल-निर्धारण की समस्या दोहरी है। 
प्रथम तो यह निश्चित करता होता है कि कोई वारत्तालाप किस समय हुआ 
'और तत्पश्चात यह निर्णय करना पड़ता है कि प्लातोन ने उसको ग्रंथ-बद्ध 
कब किया । बौएख नामक जर्मन विद्वान्‌ ने इस वार्तलाप को ई० पू० 
४११ में हुआ माना है परन्तु टेलर ने ई० पू० ४११ को इस वार्त्ालाप के 
लिये सबसे बुरा साल बतलाया है । उसके मत में ई० पू० ४२२ या ४२१ 
अधिक समीचीन समय प्रतीत होता है । प्रथम मत के अनुसार इस वार्त्ता- 
लाप के समय प्छातोन की अवस्था लगभग १५ या १६ वर्ष की रही होगी 
तथा दुसरे मत के अनुसार वह केवलछ ५ या ६ साल का बालक रहा होगा । 
यद्यपि इस विषय में निश्चयपुर्वक तो कुछ भी नहीं कहा जा सकता तथापि 
प्रौ० टेलर की सम्मति अधिक विश्वसनीय प्रतीत होतो है क्योंकि पौलिते- 
इया में पिरेयस्‌ एवं अथेन्स की राजनीतिक और क्षामाजिक दशा का जो 
चित्र उपस्थित किया गया है बहु इसी समय की ओर संकेत करता है! 


इस वार्त्तालाप के प्लातोन द्वारा छिपिवद्ध किये जाने का समय निर्धा- 
रित करना और भी कठिन है । इतना निश्चित है कि यह वात्ताछाप 
ग्रंथ-बद्ध उस समय हुआ जब कि प्लातोन की विचारपद्धति और लेख शैली 
'दोनों ही परिपक्वता को प्राप्त कर चुकी थी । प्रौ० लियौं रोबिन ने इस ग्रंथ 
को चर्चा प्लातोन्‌ की परिपक्वावस्था के सिद्धान्तों की विवेचना के सिलसिले 
में की है तथा प्रौ० टेलर ने यह माना है कि इस ग्रंथ के गग्भीरतम दार्शनिक 
अंश की रचना ई० पु० ३८८-७ त्क हो चुकी थी । 
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पोलितेइया का मुख्य विषय क्‍या है ? इस विषय में तो कोई सन्देह 
नहीं कि इसमें प्लातोन के (१) आचरण, (२) शिक्षा, (३) समाज- 
शास्त्र और (४) राजनीति संबंधी-प्रौढ़ विचारों का समावेश उपलब्ध 
होता है । इस कारण तत्वज्ञान, आचारशास्त्र और राजनीति के विद्वान्‌ 
इसको प्रमुखरूपेण अपने विषय का ही ग्रंथ मानते हैं। स्वयं प्लातोन ने 
इस ग्रंथ के दो नाम रकक्‍खे हैं (१) पौलितेइया (२) (इ) दिकाएग्रस्‌ 
पोलितिकॉस अर्थात्‌ (१) “'पौरशास्त्र अथवा (२) राजनीतिक न्याय 
शास्त्र ।” इंब कारणों से यह निर्णय करना कठिन हो गया है कि इस ग्रंथ 
का आधिकारिक विषय आचार शास्त्र है अथवा राजनीति । 


परन्तु यह अड़चन बहुत कुछ आधुनिक विचा२-पद्धति के कारण 
उत्पन्न हुई है; आधुनिक जीवन में आचारशास्त्र और राजनीति का वह 
विच्छेद बहुत कुछ पूर्णता को पहुँच चुका है जिसको मैकियावली ने आरंभ 
किया था । परत्तु प्लातोन के समय में यह विच्छेद घटित नहीं हुआ था । 
अतएवं उसने आचारशास्त्र और राजनीति का एक साथ विवेचन किया 
है। आज विद्व की शान्ति और मानवीय संस्कृति की रक्षा के लिये चिन्तित 
विचारक इन दोनों चिन्तन धाराओं के एक दूसरे से विच्छिन्न हो जाने से' 
दुःखी हैं और उनको इन दोनों के संगम में ही दुनियाँ की शान्ति का उपाय 
सूझ पड़ रहा है। इस दृष्टि से विचार करने पर आज भी प्लातोन के 
विचारों का अध्ययन अन्यच्त महत्त्वपूर्ण है । 
ग्रंथ के आरंभ में न्याय के स्वरूप की चर्चा छिड़ने पर प्राचीन कवि 
सिमौनीदीस और थ्रासीमाखस की परिभाषाएँ परीक्षण में पूरी नहीं 
उतरतीं तब सॉक्रातीस्‌ स्वयं न्याय के स्वरूप का निरूपण करता है जो कि 
प्रथम पुस्तक के अन्त तक चलता है। परन्तु द्वितीय पुस्तक के आरंभ में 
अदेइमान्तस्‌ और ग्लौकौन दोनों पुनः सॉक्रातीस के मत पर जआक्षेप करते 
हूँ और यह जानना चाहते हें कि मनुष्य की आत्मा में न्याय का स्वरूप 
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क्या है। विषय जटिल और सूक्ष्म होते के कारण सॉक्रातीसू इसको एक विशाल 
और व्यापक पृष्ठभूमि पर आरोपित करके समभना और समभाता उचित 
समभता है । इसलिये एक काल्पनिक नगर की स्थापना की जाती है । 
-यदि नगर राज्य में न्याय का रूप सम लिया गया तो व्यवित में भी उसको 
समभना आसान होगा । नगर राज्य व्यक्ति का बिस्तीर्ण रूप है अथवा 
“ब्रथा पिण्डे तथा ब्रह्माण्डे ।” इससे स्पष्ट है कि पौलितेइया का राजनीति 

संबंधी अंश आचार संबंधी तत्त्वों को ठीक-ठीक समभाने के लिये प्रस्तुत 
किया गया। प्लातोन ने मानव स्वभाव के तीन अंग माने हँ-विवेक, उत्साह 
और काम। सांख्य की त्रिंगुणात्मिका प्रकृति से इस सिद्धान्त का समधिक साम्य 
स्पष्ट ही है। बड़े मानव अर्थात राष्ट्र में इनके अनुरूप तीन वर्ग हैं, (१) 
शासक वर्ग, (२) योद्धा वर्ग और (३) सामान्य पेशे वाले लोगों का वर्ग । 
इन तीनों अंगों से संबंध रखने वाडी आचरण की साधुताएँ क्रमशः (१) 
बुद्धिमत्ता, (२) सत्‌ साहस और (१) संयम हैं। समग्र अवयवी आत्मा 
की आचरण संबंधी साधुता का नाम न्याय हूँ जो कि उपर्युक्त तीनों साधु- 
ताओं में एकता और समन्वय स्थापित करती है तथा उच्च सब को, 
सम्मिलित होकर, सर्वोच्च साधुता अर्थात्‌ पूर्णज्ञान के स्वरूप को प्राप्त 
करने के योग्य बनाती हूं। वहि ज्ञानेन सदृ्श पवित्रमहि विद्यते ।” 


व्यवित जिस शिक्षा के द्वारा इस प्रकार आदर्श व्यक्ति बन सकता है 
उसका वर्णन भी आवश्यक हो जाता है तथा सर्वोच्च ज्ञान का स्वरूप 
-समभने के लिये आदर्श स्वरूपों के सिद्धान्त का भी विवेचन करना पड़ता 
हैं । आदर्श ज्ञान अथवा सत्‌ के आदर्श स्वरूप का वर्णन तो प्रायः नेति-नेति 
कह कर ही किया गया हू । भाषा में उसका वर्णन करने की अपनी अस- 
मर्थता का वर्णन सॉक्रातीस्‌ स्पष्ट दब्दों में कर दिया है परन्तु उसको सूर्य 
के तुल्य सब ज्ञानों का अवभासक भाना है। वही राष्ट्र सर्वश्रेष्ठ राष्ट्र हो 
सकता हैँ जिसको इस प्रकार के आचरण और ज्ञानवाला शासक प्राप्त हो । 
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उसी राष्ट्र में अन्य मनुष्यों को भी इस प्रकार की उन्नति करने की सुवि- 
धाएँ उपलब्ध हो सकती हें, अन्य राष्ट्रों में नहीं । जिन राष्ट्रों के शासक 
इस विश्येषता से किसी भात्रा में हीन होते हैं उनकी नीति का तथा उनमें 
बसने वाले मनुष्यों के स्वभाव और दशा का वर्णन भी प्लातोन्‌ ने विस्तार 
के साथ किया है । 

अन्त में साधुतामय और न्यायपरायण जीवन के छाभों का वर्णव आत्मा 
की आमुष्मिक (पारलौकिक ) स्थिति के द्वारा किया गया है । प्छातोन 
आत्मा को अमर मानता है, अतएवं परलोक' में भी उसका विश्वास है । 
इस पारलौकिक जीवन का वर्णन बह छुक पौराणिक कथा के आधार पर ' 
करता है जो इस ग्रंथ के अन्त में दी गयी है । इस संक्षिप्त विवरण से यह 
बात स्पष्ट हो जाती है कि इस ग्रंथ का मुख्य विषय आदश मानव आचरण 
है। प्लातोन के मत में उसकी प्राप्ति मानव समाज में रह कर हो सकती 
है । अतएब समाजनीति और राजनीति का विवरण भी इस ग्रंथ में स्वाभा- 
विकतया आ गया हैँ । 

यद्यपि प्लातोन का आदर्श नगर कल्पना से उतर कर वास्तविकता 

में अवतीर्ण नहीं हो सका तथापि उसने आजीवन उसको वास्तविक बनाने 
का प्रयत्त किया--अपने प्राणों को संकट में डाल कर भी । प्लातोन्‌ के 
पश्चात्‌ उसकी अकादीमी अवश्य एक बहुत छोटे पैमाने पर एक छेसा 
नगर रही । पद पीछे का सारा यूरोपीय साहित्य इस रचना से प्रभावित 
हुआ है । इसके अनेकों अनुकरण और अनुवाद अन्य भाषाओं में हुए हैं । 
अनुकरणों में सेंट ऑगस्तीन की पुस्तक प्रभु का नगर और मोर की पुस्तक 
“उटोपिया' विशेष उल्लेखनीय हैं । हिन्दी में श्री राहुल सांस्कृत्यायन की 
“बाइसवीं सदी” नामक पुस्तक भी कुछ इसी प्रकार की है। 


आदश नगर व्यवस्था 
पोलितेइया। 


( नागरिक न्याय के विषय में ) 
प्रथम' पुस्तक 
संबाद के पात्र 
साँक्रातीसू, स्लोकोन्‌, पॉलीसार्कसू, आसीमाकस्‌, अदेसान्तस्‌, कैफालस्‌ 


१--में कल अरिस्तोन के पुत्र ग्लौकोन के साथ देवी की पूजा करने 
के लिये पाइरियस्‌ गया था, और क्योंकि इस उत्सव का समारंभ ही उस दिन 
होने वाला था, अतः मेरी यह भी देखने की इच्छा थी कि लोग इसको कैसे 
मनाते हैं। (अथिस ) के नागरिकों का प्रयाणोत्सव मुझे बहुत अच्छा लगा, 
परन्तु श्राक के निवासियों के दल के प्रयाण के प्रदर्शन से यह कुछ अधिक 
अच्छा नहीं था । 

जव हम प्रार्थना समाप्त कर चुके और उत्सव भी देख चुके तो हम 
नगर की ओर लौट रहे थे कि घर की ओर शीघ्रता से जाते हुए हम पर 
दूर से कफालस के पुत्र पॉलीमार्कस की दृष्टि पड़ी, और उसने अपने नौकर 
से दोड़ कर हम लोगों को ठहर जाने को कहने की आज्ञा दी जिससे कि हम 
उसकी प्रतीक्षा कर सकें । नौकर ने पीछे से आकर मेरे अंगरखे को पकड़ 
लिया और बोला “पॉलीमाकंस चाहते हैं कि आप तनिक ठहर जाएँ।” 

मेने मुड़कर उससे पूछा कि उसके स्वामी कहाँ हैं । 

उसने कहा, 'वह देखिये न आपके पीछे, इधर ही चले आ रहे है । 
उनकी प्रतीक्षा कीजिये ।” 
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ग्लोकोन ने कहा अच्छा हम ठहरते हैं ।” इसके थोड़ी सी देर पीछे 
पॉलीमार्केस आ पहुंचे; ग्लौकोन का भाई अदेमान्तस्‌ और निकियास्‌ 
का पुत्र निकेरातस तथा कुछ और आदमी जो कि उत्सव से लछौठते प्रतीत 
होते थे उनके साथ थे । 

पॉलीमार्कंस ने आते ही कहा, तुम लोग तो निःसंदेह हमको छोड़ 
कर नगर की ओर जाते दिखलाई पड़ते हो ।” 

“तुम्हारा अनुमान अनूचित नहीं है ।” मेने उत्तर विया । 

वह बोला परन्तु यह तो देखो कि हम लोग कितने हें ? 

मेने कहा निश्चय ही देख रहा हैँ ।” 

"तो भाई या तो अपने को बलवत्तर पक्ष सिद्ध कर दिखाओ या जहाँ 
के तहाँ ठहर जाओ ।” 

मेने कहा क्या एक और उपाय यह शेष नहीं रह गया है कि हम 
आपको मना लें कि आप को हमें जाने देना चाहिये ।” 

बह बोला, यदि हम आपकी बात सुनना ही स्वीकार न करें तो भरा 
आप हमको कैसे मला सकेंगे ?” 

गख्छौकोन ने कहा, केसे भी नहीं ।” 

तो आप अपने मन में विश्वास रखिये, हम आपकी एक भी न 
सुनेंगे ।” इसी बीच में अदेमान्तस्‌ बोल पड़ा “क्या आप लोगों ने नहीं सुना 
है संध्या के समय देवी की प्रतिष्ठा के उपलक्ष में घुड़सवारों की मसाल- 
दौड़ होगी ।” 

मेंने कहा, 'घोड़ों पर मसाले ? यह तो नयी सूभ है । तो क्‍या वे 
लोग मसाले लिये होंगे और जब कि घृड़दौड़ हो रही होगी तो भमसालों की 
अंदला-बदली करंगे ? या तुम्हारा अभिप्राय किसी अन्य प्रकार से है ?” 

पॉलीमाकस ने उत्तर दिया हाँ, ऐसे ही । इसके अतिरिक्त रात्रि 
को भी एक उत्सव होने वाला हैं जो कि देखने के ही योग्य होगा। संध्या 
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के भोजन के पश्चात्‌ उठ कर हम उत्सव देखने चल देंगे और वहाँ तमाशा 
देखेंगे और बहुत से युवकों से मिलेंगे तथा उनसे खूब वातें होंगी । बस 
हमारा कहा मानिये और ठहर जाइये ।” ' 

ग्लोकोन बोला, (समझ पड़ता है कि हमको ठहरना ही पड़ेगा ।” 

मेंने कहा, “यदि ऐसा है, तो यही सही ।” 

२--अतः हम पॉलीमार्क्स के साथ उसके घर पहुंचे; वहाँ हमको 
उसके दोनों भाई लीसियस तथा यूथीडेमसू, और उनके साथ खाल्केडॉनिया 
का श्रासीमाकस्‌, पैयानिया का कार्मान्तिदेस एवं अरिस्तोनीमस का पूत्र 
क्लेतॉफोन भी उपस्थित मिले । पॉलीमार्कस के पिता कैफालस भी घर 
पर ही थे। मेने उनको चिरकाल के पर्चात्‌ देखा था अतः मुझे ऐसा लगा 
कि वह बहुत बूढ़े हो गये हैं । वह एक प्रकार की गहेंदार कुर्सी पर बैठे 
हुए थे, ओर उनके मस्तक पर एक माछा पड़ी हुई थी क्योंकि वह अभी 
आँगन में यज्ञ समाप्त कर चुके थे। बस हम छोग जाकर उनके आस-पास 
बेठ गये क्‍योंकि कुसियाँ गोल पंक्ति में उनके पास रक्‍्खी हुई थीं। कैफ़ा- 
लस ने मुझको देखते ही मेरा स्वागत किया और कहने लगे “सॉक्रातीस ! 
तुम तो बहुत कम दर्शन देते हो । हमसे मिलने को तुम्हारा पाइरियस्‌ 
आना जितनी बार होना चाहिये उतनी बार नहीं होता । पर यह उचित 
नहीं । यदि में अब भी नगर की यात्रा सरलता से करने में समर्थ होता तो 
तुम्हारे यहाँ आने की कोई आवश्यकता न पड़ती, हम लोग ही तुमसे 
मिलने चले जाया करते । पर अब जैसी अवस्था है इसमें तुमको अपनी 
भेंटों के बीच में अधिक विलंब नहीं करना चाहिये । क्योंकि में तुमको 
यह बता देता चाहता हूँ कि, जैसे-जैसे मेरी शरीर संबंधी तृप्तियाँ क्षीण 
होती जाती हूँ उसी मात्रा में सद्वार्ता (या सत्संभाषण) की मेरी इच्छा 
और उससे प्राप्त होने वाला आनन्द-आमोद बढ़ता जाता है । अतः तुमको 
मेरी प्रार्थना अस्वीकार नहीं करनी चाहिये; बल्कि हमारे घर पर पधार 
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कर इन लड़कों को अपनी संगति का लाभ देना चाहिये और हमको परम 
सुहृत्‌ और अंतरंग मित्र ही मानते रहना चाहिये ।” 

मैंने उत्तर दिया “बिल्कुल ठीक ! और मुझे तो बड़े-बढ़ों से बातें 
करने में बड़ा आनन्द मिलता है । क्‍योंकि मेरी समझ में तो वे लोग उस 
यात्री के समान हैँ जो उस पथ पर आगे पहुँच चुके हें जिस पर स्यात्‌ 
हमकी भी किसी समय चलना पड़े; अतः हमको उनसे जानना चाहिये कि 
यह पथ केसा हँ--ढुर्गग हैं अथवा सुगम । क्योंकि आप उंस अवस्था को 
पहुँच चुके हैँ जिसको कवियों ने बुढ़ापे की ड्योढ़ी' (दहलीज ) कहा है, 
इसलिये में आपसे इस प्रश्न का उत्तर जानना चाहता हूँ कि क्या इस अवस्था 
में जीवन दुर्भर हो जाता है, अथवा इस विषय में आपका विचार कुछ 
भिन्न हे? 

३---उसने कहा, सॉक्रातीस, इस विषय में मेरा जो अनुभव है, में 
तुम्हें वतलाता हूँ। प्रायः ऐसा होता है, जैसे को तैसा मिले” इस पुरानी 
कहावत की सचाई को सिद्ध करते हुए, लगभग समान अवस्था के हम 
कुछ बूढ़े लोग एकत्रित हो जाते हैं । इन सम्मेलनों में, हम में से प्रायः लोग 
यौवन के खोये हुए सुखों के लिये लालायित होकर, मन में सुरा, सुन्दरियों, 
भोजों तथा इन्हीं से संबंध रखने वाली अन्य वस्तुओं के आनन्द का मन 
में ध्यान करके निश्वास लिया करते हैं; वे इसी विद्वास में द्ुःखी हुआ 
करते हैं कि उत्तम सुख तो उनसे सब छिन गये; तब जीवन आनन्दमय था; 
अब का जीना तो बिलकुल निकम्मा है । उनमें से कुछ को यह शिकायत 
है कि उनके बन्धु-बांधव वृद्धावस्था का तिरस्कार करते हें और इसीलिये' 
वह उन सब यातनाओं की नाम-माला दीनता भरे स्वर में सुनाने रूगते 
हैं जो कि बुढ़ापे के दोष (या जिनके लिये बुढ़ापा दोषी या अपराधी है) 
से पैदा होती हैँ । पर, सॉक्रातीस, मेरी सम्मति में यह लोग सच्च्चे कारण 
को तो दोष देते नहीं । क्‍योंकि यदि ऐसा होता तो बुढ़ापे के संबंध से 
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मुझे इन सब असुविधाओं का अनुभव हुआ होता, और उन सब अन्य लोगों 
को भी हुआ होता जो जीवन में इस अवस्था को पहुँचे हैँ। पर सच तो 
यह है अब से पहले मुझे कई ऐसे छोग मिले हैं जिन्होंने इस विषय में अपना 
दूसरा ही प्रकार का अनुभव प्रकट किया है। विद्येष प्रकार से मुझे याद 
है कि एक बार मेने कवि सॉफॉक्छीस से एक आदमी को प्रहन करते सुना 
था कहो सॉफॉक्लीस सुरति सेवन की बात कहो-क्या इस बुढ़ापे में भी मनो- 
वेग कुछ नहीं घटा ?” और उसने उत्तर दिया था “चुप रहो जी, जिसकी 
तुम चर्चा करते हो उससे षिड छूटने का मुझे बड़ा हर्ष है, में तो मासों एक 
ऐसे मालिक से छूट कर भाग आया हूँ जो कि नितांत रोषपूर्ण जंगली 
पशु के तुल्य था।” उस समय भी मैंने इस उत्तर को परम बुद्धिमत्तापूर्ण 
समझा था और अब तो में इसको और भी अधिक बुद्धिमत्तापूर्ण समभता 
हूँ । क्योंकि निश्चय ही बुढ़ापे में इस विषय में सचमुच एक बड़ी शांति 
और मंगलरूमय मुक्ति का अनुभव होता है । जब कि सनोवेगों और काम- 
नाओं की दारुण खींचातानी ढीली पड़ जाती हैं तब सॉफॉक्लीस के वचन 
की सत्यता प्रत्यक्ष स्वीकार की जाती है, और ऐसा रूगता है कि हम एक 
नहीं, न जाने कितने विक्षिप्त स्वामियों से मुक्ति पा गये है । परन्तु लोगों की 
(उपर्युक्त) शिकायतों के विषय में, और बन्धु-मित्रों के संबंध में सच्चा 
कारण एक है, और सॉक्रातीस ! वह कारण बुढ़ापा नहीं, मनुष्यों का अपना 
चरित्र और स्वभाव है । क्‍योंकि यदि मनुष्य संयतत और सुखी स्वभाव 
होते हें तो बुढ़ापा भी सामान्य-भार सा प्रतीत होता है। परन्तु यदि इसके 
विपरीत हुआ तो, सांक्रातीस ! ऐसे स्वभाव वालों के लिये जैसी जवानी 
बसा बुढ़ापा, दोनों ही कठिन भार हैं ।” 

४--उसके इन वचनों को सुनकर मेरा हृदय उसकी प्रशंसा से भर 
गया और इसलिये कि उसकी बातचीत चाल रहे मेने उसको उकसाते 
हुए कहा, 'पर कफ़ालस, मुझे तो ऐसा रूगता है कि जब तुम इस प्रकार 
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की बातें करते हो तो लोगों को इसका विश्वास नहीं होता; वह यह॒ सोचते 
हैं, कि बुढ़ापा तुमको भार स्वरूप नहीं प्रतीत होता इसका कारण तुम्हारा 
चरित्र नहीं बल्कि तुम्हारी संपत्ति है और यह बात तो सर्वविदित है कि 
संपत्तिशाली को बहुत से सूख प्राप्त होते हैं । 

उसने उत्तर दिया “तुम ठीक कहते हो । वे लोग मेरी बात का विश्वास 
नहीं करते; और जो कुछ वह कहते हैं उसमें कुछ तथ्य है अवद्य, पर 
उतना नहीं जितना कि वह कल्पना कर लेते हैं। इस विषय में तो उनके 
लिये वही उत्तर उचित होगा जो कि थैमिस्टॉक्लीस ने सैरिफ़स निवासी 
एक आदमी को दिया था; जब कि वह आदमी गालछी-गलौज करते हुए यह 
कहने लगा कि तुम्हारी ख्याति स्वयं अपने कारण नहीं, अथेन्स निवासी 
होने के कारण है, तो थैमिस्टॉक्लीस ने उत्तर दिया था कि न तो में तुम्हारे 
छोटे से द्वीप में उत्पन्न होकर ख्याति पा सकता था, और न तुम अथेन्सवासी 
होकर प्रसिद्धि पा सकते हो। यही बात उन लोगों के विषय में भी भली- 
भाँति लागू होती है जो निर्धन होते हुए बुढ़ापे को भार समभते हें, क्योंकि 
न तो निर्घतता सहित बुढ़ापे को सज्जन पुरुष नितान्त सरलता से सहन 
करने के योग्य पाते हें और न धन की उपलब्धि से अविकेफी दर्जनों को 
आत्मसंतोष और आनन्‍्दी स्वभाव की प्राप्ति हो सकती है ।” 

मेने कहा, कैफालस, कया में पूछ सकता हूँ कि अपनी संपत्ति तुमने 
उत्तराधिकार में पाई है अथवा स्वयं उपाजित की है ?” 

वह कहने लगा क्या मेंने कमाई है, सॉक्रातीस ! यह पूछते हो ? 
. धन कमाने में तो मेरा स्थान मेरे पितामह और पिता के बीच में है; क्योंकि 

मेरे नाम-राशि पितामह ने उत्तराधिकार में लगभग इतनी संपत्ति पाई 

थी जितनी का अब में स्वामी हूँ और उसको कई गुना बढ़ा गये थे; मेरे 
पिता लिसानियास ने उसको घटाकर वर्तमान मात्रा से भी कम कर दिया । 
और में तो इतने ही से संतोष कर लूँगा कि (जो) इन लड़कों के लिये 
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उत्तराधिकार में पाई संपत्ति से कम नहीं वल्कि थोड़ी मात्रा में अधिक 
संपत्ति छोड़ सकूँ ।” 
मेंने कहा, मेरे इस प्रदन करने का कारण यह है कि तुम मुर्खे अत्यधिक 

धनलोलप प्रतीत नहीं होते । और यह लक्षण उन लोगों का है जो अपना 
धन स्वयं नहीं कमाते हैं । परन्तु जो लोग अपनी संपत्ति स्वयं» उपार्जन 
करते हैँ वह दूसरे लोगों की अपेक्षा उसको अधिक प्रेम करें तो इसमें दुगुना 
औचित्य हैं । क्योंकि जिस प्रकार कविगण अपनी कविता के विषय में 
आत्मतृप्ति का अनुभव करते हैं, और पिता अपने पुत्रों के विषय में, ठीक 
इसी प्रकार जो लोग स्वयं धन कमाते हैं, वे इस धन को अपनी सुप्टि समझते 
हुए भी गंभीरतापूर्वक देखते हैँ एवं अन्य पुरुषों के समान उसकी उपयो- 
गिता के कारण भी उसका मूल्य समभते हैं। अतः ऐसे छोग संगति-संलाप 
के भी काम के नहीं होते क्योंकि वे धन को छोड़कर अन्य किसी वस्तु की 
प्रशंसा करना जानते ही नहीं । 

५--“उसने उत्तर दिया, तुम ठीक कहते हो ।* 

में बोला, सचमुच ऐसा ही है । पर मुझे इसके अत्तिरिक्त इतना 
और बतलाइए कि संपत्ति के स्वामी होने से आपकी समभमें आपको 
कौन सा सबसे महात्‌ लाभ प्राप्त हुआ है । 

उसने कहा, वह कुछ ऐसी वस्तु है कि यदि में उसको दूसरे को 
बतलाऊं तो उनको उस पर विश्वास नहीं आयेगा। सॉक्रातीस ! में तुम्हें 
बतलाता हूँ कि जब किसी आदमी को यह विश्वास हो जाता है कि उसका 
मृत्य-काल समीप आ गया है तो वह उन विषयों के भय और चिंताओं से 
आकुल हो जाता है जो इसके पूर्व उसको कभी ते सूके थे । अधःलोक 
के विषय में जो कथाएँ कही जाती हैं, और वहाँ पर कुकर्म करने वालों को 
वहाँ किस प्रकार दण्ड भरना पड़ता है, इन सब वातों को वह पहले हँसी 
में उड़ा देता रहा हो पर अब उसका मन इस दांका से यंत्रणा भोगा करता 
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है कि कहीं यह कथाएँ सत्य न हों । इसके अतिरिक्त भी, या तो वृद्धा- 
वस्था की दुर्बंढता के कारण, अथवा संभवतया परलोक की स्थिति की 
समीपता के कारण उसको इन विषयों में निर्मल दृष्टि प्राप्त हो जाती 
है। कारण कुछ भी हो, वह बेचारा, शंका, निराशा और भय से अभिभूत 
होकर गणना और विचार करने रंगता है कि उसने कभी किसी का बुरा 
तो नहीं किया हैं । जिसके जीवन के लेखे में अनेकों दृष्कर्मों की गणना 
निकलती है वह सोते हुए बार-बार डर के मारे बच्चों के समान स्वप्न 
में चौंका करता है और उसके जीवन के दिन बुरे भविष्य के भय' की पूर्व 
चिन्ता से आविष्ट रहते हैं। पर जिस मनुष्य की आत्मा दुष्कर्मों के विषय 
में अनजान होती है उसके बढ़ापे में मधुर आशा, पिण्डार कवि के शब्दों--. 
दयालु धाय के समान, नित्य उसके साथ रहती है। सॉक्रातीसू, वास्तब में 
कवि के वे शब्द बड़े ही सुन्दर हैं जिनमें उसने कहा है कि जब कोई मनुष्य 
अपना जीवन न्याय और श्रद्धा के साथ बिताता है तो “उसके हृदय को 
आह्ललादित करते के लिये और बुढ़ापे का पोषण करने के लिये आशा 
सहचरी संगिनी के समान नित्य उसके साथ रहती हे---वही आशा जो कि 
मनुष्यों के चंचल मन पर शासन करती हे ।” यह अत्यंत उत्तम और प्रशस्य 
उक्ति है । इसीलिये तो मेरा कहना है कि धन का स्वामी होना हर एक- 
एक मनुष्य के लिये नहीं, केवल सज्जनों के लिये अत्यंत मूल्यवान्‌ है । 
धन पास होने का फल यह होता है कि किसी आदमी को हम अनजाने में 
भी न ठगें और न धोखा दें, किसी देवता के पूजन न करने से और मनुष्यों 
का उनका पावना ने चुकाने से ऋणी न रहें जिससे परछोक' गमन में भय 
न हो । उसके और भी बहुत छाभ हैं । परन्तु सब की परस्पर तुलना 
करके में तो यही निष्कर्ष निकालंगा कि समभदार आदमी के लिये तो धन 
की मुख्य उपयोगिता यही है । 


मेंनें कहा, कैफालस, तुम्हारी भावना स्तुत्य है। परन्तु यह जो तुमने 
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न्‍्याय के विषय को छेड़ा है, क्या उसका तात्पयं केवल “सत्य बोलना और 
पावना चुकाना” इतना ही है ? इसके अतिरिक्त और कुछ नहीं ? या 
यह कार्य भी कभी न्याय और कभी अन्याय हो सकते हैं? उदाहरणाथर्थ, 
में समभता हूँ कि यह तो सभी स्वीकार करेंगे कि, यदि कोई आदमी अपने 
स्वस्थ्य-चित्त मित्र से अस्त्र ले और तदूपरान्त अस्त्र देने वाला विधक्षिप्त 
हो जायें और उन अस्त्रों को वापस माँगे तो ऐसी अवस्था में हमको उनको 
नहीं छलौटाना चाहिये, और जो ऐसी अवस्था में उनको लौटायेगा न्याय 
करने वाला नहीं कहा जा सकता और न वह मनुष्य ही न्याय करने वाला 
माना जायगा जो कि ऐसी दशा वाले मनुष्य से पूर्ण एवं केवल सत्य बात 
कहेगा । 

उसने उत्तर दिया “तुम ठीक कहते हो ।* 

“तब तो, सत्य बोछना और पावने को चुका देना, न्याय की ठीक- 
ठीक परिभाषा नहीं है ।” 

पॉलीमाकेस ने बीच में बात काटकर कहा, नहीं, सॉकातेस, यदि 
हम सिमोनिदेस का कुछ भी विद्वास करते हों तो, यही परिभाषा ठीक 
है 

कैफालस ने कहा, बहुत अच्छा, लो, में यह सारा शास्त्रार्थ तुम्हें 
सौंपता हूँ; क्योंकि मुझको अब यज्ञ की देखभाल करनी है ।” 

में बोला ठीक, क्‍या पॉलीमाकंस तुम्हारे सर्वस्व का उत्तराधिकारी 
नहीं है ?” 

उसने हँसते हुए कहा “निःसंदेह; और यज्ञशाला की ओर चला 
गया। 

६-“- शास्त्रार्थ के उत्तराधिकारी महाशय, अब मुझे बतलाइये कि 
सिमोनिदेस्‌ ने न्याय के विषय में क्या कहा है जो कि तुम्हारी राय में 
ठीक है ?” 


आह] 


उसने उत्तर दिया, यही कि प्रत्येक व्यक्ति को अपना ऋण चुका 
देना न्याय है, और में समभता हूँ कि उसका ऐसा कहना ठीक है ।” 

मेने कहा, यह तो मुझे मानना ही चाहिये कि सिमोनिदेस के वचन 
का विश्वास न करना सरल काम नहीं है; क्योंकि वह इतना बुद्धिमान 
अथच अन्‍्तः:प्रेरणा वाला मनुष्य हैँ । परन्तु उसके इस कथन का ठीक 
तात्परय क्‍या है, यह पॉलीमार्कंस, तुम्हारी समझ में भले ही आता हो, 
मेरी समझ में तो नहीं आता । यह तो स्पष्ट ही है कि उसका तात्पये 
हमारे वर्तमान वार्तालाप के विषय में ऐसा नहीं हो सकता कि हम किसी 
'भी व्यक्ति को उसकी धरोहर लौटा दें जब कि वह उसको विद्षिप्त मनो- 
दशा में वापस माँगें। और तो भी किसी व्यक्ति की धरोहर उसका पावना 
तो है ही न ? 

0 आर 

“परन्तु जब वह व्यक्ति स्वस्थ मनोदशा में न होते हुए उसको वापस 
माँगता है तब तो वह वस्तु उसको किसी भी प्रकार के उपायों से नहीं 
लोटायी जानी चाहिये, न ?” 

उसने कहा, सत्य है ।” 

तब तो जब वह यह कहता हैँ कि पावना चुका देना न्याय हे तो 

'ऐसा लगता है कि सिमोनिदेस्‌ का अभिप्राय इससे कुछ भिन्न होना चाहिये ।” 


उसने उत्तर दिया, भिन्न तो वास्तव में होना ही चाहिये, क्योंकि 
उसका विश्वास है कि मित्र का मित्र के प्रति कर्तव्य भाई करना है, 
'बुराई करना नहीं 


मेने कहा, “में समभता हूँ कि तुम्हारा मतलब यह है कि यदि दो 
व्यक्ति मित्र हों और उनमें से एक दूसरे को उसकी स्वर्ण (घन) की घरो- 
हर लौटा दे और पाने वाले को लौटाने से हानि पहुँचे तो छौटाने वाले ने 


हक 


अपना उचित (मित्रता का) ऋण नहीं चुकाया । तुम, सिमोतिदेस्‌ का 
'तात्पयं ऐसा था, यही कहते हो, न ?” 

“ठीक यही ।”* 

“अच्छा; और क्या शछात्रुओं का जो कुछ उचित पावना हमारे प्रति 
चाहिये वह उनको नहीं चुकाना चाहिये ?” 

वह बोला, अवश्य चुकाना चाहिये; और शत्रु को गत्रु से भी वही 
मिलना चाहिये जो कि उनमें परस्पर एक दूसरे के प्रति उचित है---अर्थात 
बुराई ।* 

७--तब तो ऐसा लगता है कि कवियों की माँति सिमोनिदेस्‌ ने न्याय 
की परिभाषा क्‍या बतलाई है, एक पहेली का प्रयोग किया है; क्योंकि 
वास्तव में तो न्याय से उसका तात्पर्य प्रत्येक व्यक्ति के प्रति वह देना है 
जो कि उसके प्रति उचित है और इसकी उसने नाम दिया ऋण या पावना। 
उसने कहा, इससे भिन्न उसका और तात्पर्य तुम क्या संमझते हो ? 

मैंने उत्तर दिया, “नारायण ! नारायण ! अच्छा कल्पना करो कि 
कोई उससे यह प्रइत पूछता है कि सिमोनिदेस्‌, यदि ऐसा है तो यह वतलाओभी 
कि निगदतन्त्र (वैद्यक शास्त्र ) किसी के प्रति क्या उचित वस्तु प्रदान करता 
है, और उसका पाने वाला कौन होता है ?' तो तुम्हारी समझ में वह क्‍या 
उत्तर देता ?” 

उसने कहा, स्पष्ट ही है कि वह यह उत्तर देता कि निगदतन्त्र मानव- 
शरीरों को, औषधि, भोजन और पीने की वस्तुएँ देता है ।* 

“व्यंजन-निर्माण कछा नामक विद्या किसके प्रति क्‍या उचित वस्तु 
अ्रदान करती है ?” 

“भोजन को स्वादिष्टता ।” 

“बिल्कुल ठीक; अच्छा तो अब यह बतलाओ कि न्याय कहलाने 
वाला तन्त्र किसके प्रति क्‍या प्रदान करता है ?” 


( ८६ ) 


“सॉक्रातीस, यदि हम पूर्वोक्त उदाहरणों का अनुसरण करें तो न्‍्याय- 
तन्‍्त्र बह कला कही जायगी जो मित्रों तथा शत्रुओं के प्रति पर्याय से लाभ 
ओर हानि प्रदान करती है ।” 

“तो उसका अभिप्राय यही हुआ न, कि मित्रों के प्रति भछाई करना 
और शगत्रुओं के प्रति बुराई करना न्याय है ? 

“में तो यही समझता हूँ ।” 

“और रोग तथा स्वास्थ्य के विषय में, यह बतलाओ कि रोगी होने 
प्र मित्रों के प्रति भलाई और शत्रुओं के प्रति बुराई करते के सबसे अधिक 
योग्य कौन हो सकता है ?” 

“बेद्य । 

“समुद्र यात्रा की जोखिम में संबसे योग्य व्यक्ति कौन है ? 

“निर्यामक । 

“अच्छा ! तो न्याय करने वाला मनुष्य किस व्यापार में और किस 
प्रयोजन के निमित्त अपने मित्रों की भलाई और शत्रुओं की बुराई करने में 
सबसे अधिक योग्य होता है ।” 

"मेरा अनुमान है कि युद्ध-व्यापार में एक का सहायक (और दूसरे 
का विरोधी) बन कर ।” 

“बहुत अच्छा ! ग्रिय पॉलीमाकेस, यदि मनुष्य रोगी न हों तो वैद्य 
उनके लिये व्यर्थ है ।” 

“निःसंदेह ।' 

“और इसी प्रकार जो लोग समुद्रयात्रा नहीं कर रहे हों उनके लिय' 
निर्यामक । 


44.....५ 9 
हां । 


“जो क्या हम यह भी कह सकते हें जब मनुष्य परस्पर न लड़ रहे हों 
तो न्‍्यायपरायण मनुष्य व्यर्थ हो जाता है ?” 


( ८७ ) 


“ऐसा तो में कदापि नहीं सोच सकता ।* 

“तब तो श्ांतिकाल में भी न्याय की कुछ उपयोगिता है। क्‍यों ? 

“हाँ, वह उपयोगी है ।” 

“और ऐसे ही क्षिकर्म (खेती-बाड़ी का धन्धा) भी उपयोगी हैं 
या नहीं ? 

हाँ, हैं । 

“अर्थात, फसल की प्राप्ति के लिये । 

“हाँ ।” 

“और फिर, इसी प्रकार चर्मकार का कार्य भी उपयोगी है या नहीं ? 

हाँ, है ।" 

“में अनुमान करता हैँ कि तुम कहोगे जूते प्राप्त करने के लिये ।” 

जनिर्चय ही ।” ह 

“तो अब मुभो यह बतलाओं कि तुम्हारी सम्मत्ति में, न्याय शान्ति« 
'काल में किस उपयोगिता अथवा किस वस्तु की प्राप्ति के लिये लछाभप्रद 


दे हे 
ट्ठे! 


/3 


“नियुक्ति लेखों और व्यवहारों में, सॉक्रातीस्‌ ।” 

“और व्यवहारों से, तुम्हारा अभिप्राय समितियों और साभरेदारियों 
से है या कुछ और ? 

“निशचय ही साभेदारियों से है ।” 

“तो ड्राफ्ट के खेल में कौन अधिक अच्छा साभी होगा, न्यायी भनुष्य 
या ड्राफ्ट का चतुर खिलाड़ी ?” 

“खिलाड़ी ।” 

“ओर इंटों और पत्थरों की चुनाई करने में क्या न्‍्यायी मनुष्य स्थपति 
'की अपेक्षा अधिक अच्छा साभी होगा ?” 

“कदापि नहीं ।” 


( <८ ) 


“तो फिर कौन सी साझेदारी में न्‍्यायी मनुष्य उसी अर्थ में एक 
सारंगी बजाने वाले से बढ़ कर होगा, जिस अर्थ में सारंगी बजाने की कला 
में सारंगी बजाने वाला न्‍यायी आदमी से बढ़ कर होता है ?” 

“में समभता हूँ धन-दोलत की साभेदारी में |” 

“स्थात्‌ उन अवसरों को छोड़कर जब कि धन को कार्य में रूगाना 
हो । उदाहरणार्थ घोड़े के खरीदने का ही' विषय लीजिये; तब तो में 
समभता हूँ कि घोड़ों के विषय में जानकारी रखने वाला मनुष्य अधिक: 
अच्छा होगा न ?” 

यह तो प्रत्यक्ष ही है ।" 

“और यदि कहीं नाव का सौदा हो रहा हो तब नाव बनाने वाला या 
निर्यामक अधिक अच्छा रहेगा ! ” 

“मालम तो ऐसा ही पड़ता हैं ।” 

“ग्रदि ऐसा है तो (साकियों के) सोने-चाँदी के संयुक्त उपयोग का 
वह अवसर कब उपस्थित होता है जब कि च्यायी मनुष्य उपर्युक्त पेशेवरों 
की अपेक्षा अधिक उपयोगी सिद्ध होता है ?” 

'सॉक्रतीस, वह अवसर तब आता है जब कि तुम अपने धन की धरो-- 
हर किसी को सौंप कर सुरक्षित रखना चाहते हो ।” 

“अर्थातत जब कि धन का कोई उपयोग न हो और वह व्यर्थ पड़ा 
हो? 

“ठीक यही बात ।* 

“तब तो जब धत बेकार पड़ा हो तभी न्याय उसके विषय में उपयोगी 
होता है ।॥” 

“प्रतीत तो ऐसा ही होता है ।” 

“इसी प्रकार जब कि एक हँसिये को सुरक्षित रखना हो तो न्याय 
व्यक्ति और राष्ट्र दोनों के लिये उपयोगी होता है, परन्तु जब उससे काम 


( ८९ ) 


लेशा हो तो द्राक्षाउऊतता को कतरने वाले की कला उषयोगी होती है ?” 
स्पष्ट बात है ।” 

“इसी प्रकार तुमको यह भी कहना पड़ेगा कि जब कि ढाल और 
वीणा को बिना उनसे कोई काम लिये रखना हो तो न्याय लाभदायक होगा, 
पर जब उनका उपयोग करना हो तो युद्धकला और संगीतकलछा उपयोगी 
होंगी ।” 

“अवश्य ही । 

और अन्य सब वस्तुओं के विषय में भी यही ठीक है कि जब कोई 
वस्तु बकार हो न्याय उपयोगी होता है, परन्तु जब वही वस्तु प्रयोग दशा 
में हो तो न्याय बेकार हो जाता है ?” 

लम तो ऐसा ही देता है । 

८--यदि न्याय उपयोग-रहित वस्तुओं के विषय में ही उपयोगी हो 
'तब तो है मित्र, वह कोई अधिक मूल्यवान वस्तु नहीं है । परन्तु आओ 
इस' विषय पर और विचार कर लें। जो मनुष्य मृष्टिक-युद्ध में अथवा 
अन्य किसी प्रकार के इन्द् में आघात करने में निपुण होता है, क्‍या वही 
विपक्षी के आघात को निष्फल करने में भी अत्यंत निपुण नहीं होता? 

“तिःसंदेह होता है ।” 

“क्या यह भी सत्य नहीं है कि वह मनुष्य जो किसी रोग से बचने और 
उसके निराकरण का उपाय जानता है, उस रोग को दूसरों में उत्पन्न करने 
में भी नितान्त निपुण होता है ? 

मेरा भी यही विचार है ।” 

(परन्तु) और फिर वही मनुष्य अपनी सेना की रक्षा करने की 
क्षमता रखता है जो कि छात्र की सब योजनाओं और चालों की चोरी कर 
उन पर पानी फेर सकता है ।” 

निश्चय ही ।” 


मा, 


“तब तो जिस किसी वस्तु का कोई आदमी निपुण रक्षक द्रोत! € 
उसी का वह चतुर चोर भी होता है ?” 

“ऐसा ही प्रतीत होता है ।' 

“तो यदि न्यायी मनुष्य धन की रक्षा करने में निपुण है तो वह उसको 
चुराने में भी होशियार होगा ॥ 

“इस युक्ति का संकेत तो निश्चय ही इस ओर है ।” 

“तब तो अन्ततोगत्वा न्‍्यायी मनुष्य एक प्रकार का चोर सिद्ध हुआ, 
मालम पड़ता है। और तुमने यह विचार, स्यात्‌ होमर से ग्रहण किया है । 
क्योंकि वह ओडीसियस के मामा औतॉलिकस्‌ को अपना प्रिय पात्र 
मानता है और उसका वर्णन करते हुए कहता है कि वह चोरी करने और 
भूठ बोलने में सब मनुष्यों को मात करता था। अतः तुम्हारे और होमर 
और सिमोनिदेस्‌ के अनुसार न्याय एक प्रकार की चौर विद्या है, यद्यपि 
उसका उद्देश्य मित्रों की भलाई और क्षत्रुओं की हानि करना है। क्या तुम्हारा 
मतलब यही था न ?” 

उसने उत्तर दिया, “नहीं, भगवान्‌ की दुह्ई कदापि नहीं ! परल्तु 
मुझे अब तो यह भी नहीं जान पड़ता कि मेरा तात्पयें क्या था। तथापि 
मेरा यह विध्वास अभी तक अडिग है कि न्याय मित्रों की भाई और 
शत्रुओं की हानि करता हैं ।” 

“अच्छा, कया में यह पूछ सकता हूँ कि मित्रों से तुम्हारा तात्पय ऐसे 
मनुष्यों से है जो कि योग्य मालूम पड़ते हैं अथवा उनसे है जो वास्तव में 
मित्र हें चाहे वेसे मालूम न पड़ते हों; और इसी प्रकार शत्रुओं के विषय 
2 ॥ भी १ /) 


उसने कहा, “यह तो निश्चित हैँ कि मनुष्य जिनको नेक समभेंगे 
उनको स्लनेह करेंगे और जिनको बूरा समभेंगे उनसे घृणा करेंगे ।” 


( ९१ ) 


“क्या मनुष्य इस विषय में प्राय: भ्रान्त नहीं हो जाते, और भ्रान्ति 
के कारण क्या उनको बहुत से आदमी जो कि भले नहीं हैं भले नहीं प्रतीत 
होने छगते, और इसके विपरीत बहुत से मनुष्य जो कि बुरे नहीं हैं, बुरे 
नहीं मालूम पड़ने छूगते ?” 

“मनुष्य ऐसी आन्ति में पड़ जाते हैं ।” 

तव तो जो इस प्रकार घ्रान्‍्त हो गये हैँ, भले आदमी उनके शत्रु 
हैं और बुरे उनके मित्र, क्‍यों ? ” 

“निरचय । 

परन्तु तो भी ऐसी अवस्था उनके लिये बुरे के प्रति भछाई करना 
और भले के प्रति बुराई करना न्याय होगा ?” 

“मालम तो ऐसा ही देता है ।” 

“पर, फिर भी सत्पुरुष न्‍्यायी होते हें और अन्याय करने के अयोग्य 
होते हैं ।” 

“सत्य है ।” 

तब तो तुम्हारी तकंणा के अनुसार उन मनुष्यों के प्रति अन्याय 
करना न्याय है, जो स्वयं अन्याय नहीं करते ।? ” 

उसने कहा, “नहीं, सॉक्रातेस, नहीं । ' यह सिद्धान्त असत्‌-सिद्धान्त 
१ 

मेने कहा, तब अन्यायी की हानि करता और न्यायी की भछाई 
करना न्याय है ? 

“पहले की अपेक्षा यह अधिक अच्छा निष्कषं प्रतीत होता है ।' 

“तब तो पॉलीमाकेस, उन बहुत से मनुष्यों के पक्ष में जो कि भ्रान्त 
हैं इसका परिणाम यह होगा कि मित्रों को हानि पहुँचाना न्याय है, क्योंकि 
उनके मित्र बुरे हैं; और शन्रुओं के प्रति भलाई करना न्याय है, क्योंकि 
उनके वात्रु भले हें। और यदि ऐसा है तब तो हमारा यह कथन उस कथन 

छ 


हे । 


( ९२ ) 


'का बिलकूल उल्टा हैँ जिसको हमने सिमोनिदेस्‌ का तात्पर्य माना है ।* 

उसने कहा, “निश्चय ही, यही परिणाम होगा । पर हमको अपनी 
स्थिति में थोड़ा परिवत्तंन कर लेता चाहिये; क्योंकि हमारी मित्र और शत्रु 
विषयक धारणा गलत हो गयी प्रतीत होढी हू ।* 

“कौन सी धारणा, पॉलीमार्कस ? 

“यही कि जो मनुष्य भरा दिखलाई देता है मित्र है ।” 

मैंने कहा, और अब हमारी नवीन सुधरी हुई धारणा क्या होगी #” 

“यह, कि मित्र वह मनुष्य है जो कि सालूम भी भला पड़ता है और 
वास्तव में भी वैसा ही है परन्तु वह मनृष्य वास्तव में मित्र नहीं है जो दिख- 
लाई तो भला देता है पर वास्तव में भला नहीं हैं । यही बात शत्रु की धारणा 
के विषय में भी कहनी है । 

तुम्हारे कहने का तात्पयं यह है कि भले आदमी सर्वथा मित्र हें और 


ब्रे आदमी शत्र । 
हाँ । 
अतः तुम यह चाहते हो कि हम न्यायी मनृष्य की,पूर्व धारणा में 
कुछ और जोड़ कर उसकी विशिष्टता युक्त बना दे । पहले हमने यह कहा 
था कि मित्रों के प्रति भलाई और शरज्नुओं के प्रति बुराई करना न्याय है, पर 
अब हमको इसमें कुछ वृद्धि करके यों कहना चाहिये कि यदि सित्र भले 
हों तो उनके प्रति भलाई करना, और यदि शत्रु बुरे हों तो उनके प्रति 
ब्राई करना न्याय है ? ” 
उसने कहा, “बिलकुल ठोक | मुभको भी यही कथन सत्य मालम 
पड़ता हैं ।” 
९--मेने पूछा, तो क्‍या भले आदमी का काम किसी को भी हानि 
पहुँचाना है । 
 “ उसने उत्तर दिया “निःसन्देह, जो बरे भी हैं और शत्र भी, उत्तको 


रे 
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तो हासि पहुँचानी ही चाहिये ।” 

जब घोड़ों को चोट पहुँचती है तो वह सुधरते हैं या बिगड़ते हैं ? ”. 

“ब्रिगड़ते हैं ।” 

“घोड़ों की उत्तमता की दृष्टि से बिगड़ते है या कुत्तों की ? ” 

“घोड़ों की ।” 

“और इसी प्रकार चोट पहुँचने पर कूत्ते भी कुत्तों की उत्तमता की 
दृष्टि से, न कि घोड़ों की उत्तमता की दृष्टि, से बिगड़ जाते हेन ? ” 

“अवश्य । 

“तो प्यारे मित्र, क्या हमको यह नहीं कहना चाहिये कि मनुष्य भी 
मानवीय गुणों की दृष्टि से, हानि पहुँचाये जानें पर पतित हो जाते हैं ? ” 

“निरचय ही । ॥॒ 

“और क्या न्याय ही मनृष्य का विशिष्ट गुण नहीं है ? 

“यह भी स्वीकार करना पड़ेगा ही ।” 

“तब तो मित्र, यह भी मानना पड़ेगा कि जिन मनुष्यों को हानि 
पहुँचायी जाती है, वह अपेक्षाकृत अधिक अन्यायी हो जाते हैं।* 

“प्रतीत तो ऐसा ही होता हैं। 

'पर कया संगीतविद्‌ अपनी कला से मनुष्यों को असंगीतविद्‌ बनाते हें? 

“ऐसा नहीं हो सकता । 

“अथवा क्या अद्वकोविद अपनी कला से मनुष्यों को अश्वविद्या में 
अनिपुण बना सकते हैं ? 

'क्हीं ।” 

“तो क्या न्याय के द्वारा न्‍्यायी मनुष्य दूसरों को अन्यायी बनाते हें 
अथवा संक्षेप में यह कहा जा सकता हूँ कि भले आदमी सद्गुणों से दूसरों 
को बुरा बनाते हैं ।” 

“नहीं, यह असंभव है 


, 


“सच है। क्योंकि मेरी सम्मति में वस्तुओं को शीतल करना उष्णता 
का काय॑ नहीं है बल्कि उष्णता के विरोधी शीत का कार्य है ।” 
$4 ....४ , 77 
हाँ । 
“और गीला करना शुष्कता का नहीं प्रत्युत उसके विरोधी का गुण 


हे | गैर 

“निश्चय ही ।” 

“और न, हानि पहुँचाना ही भले आदमियों का गुण है प्रत्युत उनके 
विरोधियों का है ।* 


“यह तो प्रत्यक्ष ही दिखलाई देता है ।” 

“और न्यायी मनुष्य सज्जन तो होता ही है न ? ” 

“अवश्य ।” 

“तब तो पॉलीमार्कसू, मित्र अथवा अन्य किसी व्यक्ति को हानि 
पहुँचाना न्‍यायी मनुष्य .का कार्य नहीं है, प्रत्युत उसके विरोधी, अर्थात्‌ 
अन्यायी मनुष्य का कार्य है ।* 

“में समभता हूँ कि सॉक्रातेस तुम्हारा कहना बिलकुरू ठीक है ।” 

“तो, यदि कोई मनृष्य यह कहे कि प्रत्येक व्यक्ति के प्रति उचित॑ 
व्यवहार करना न्याय है और इस कथन से उसका तात्पये यह हो कि न्यायी 
मनुष्य का काये शत्रुओं को हानि पहुंचाना और मित्रों को लाभ पहुँचाना 
है तो ऐसा कहने वाला मनुष्य कदापि बुद्धिमान नहीं है। क्‍योंकि यह असत्य 
सिद्धान्त हैं । यह बात हमको स्पष्टतया विदित हो गयी कि किसी भी 
अवस्था में किसी को हानि पहुँचाना न्याय नहीं है । 

उसने कहा, में इसको स्वीकार करता हूँ ।” 

“तब तो हम और तुम दोनों एक साथ कटिबद्ध होकर उस मनुष्य 
से जूकेंगे जो कि सिमोनीदेसू, बियास्‌ या पित्ताकॉस अथवा अन्य किसी 
बृद्धिमान व्यक्ति या ऋषि पर ऐसे सिद्धान्तों को करेगा ।* 
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हम 


उसने कहा “जहाँ तक मेरा संबंध है में तुम्हारे साथ लड़ाई में जुटने 
के लिये तैयार हूँ ।” 
. मैंने कहा, क्या तुम्हें यह पता है कि मेरी सम में इस कथन का कि 
मित्रों के प्रति भलाई करना और शत्रुओं को हानि पहुँचाना न्याय है', 
कर्ता कौन है ?” 

उसने कहा “कहिये कौन है ?” 

में समभता हूँ यह उक्ति पैरियान्दर, अथवा पैडिंक्कॉस, अथवा 
क्षरक्षस्‌ अथवा थेबेस्‌ निवासी इस्मेनियास्‌ अथवा किसी अन्य ऐसे धनी 
मनुष्य की है जिसको अपनी कल्पनाशक्ति का बड़ा गव॑ था ।” 

उसने कहा यह परम सत्य है ।” 

में कहा बहुत अच्छा । जब कि यह स्पष्ट हो गया कि न्याय और 
न्यायी की यह परिभाषा ठीक नहीं है तो अब उसके विषय में कौन सी 
अन्य परिभाषा प्रस्तुत की जा सकती है ।? ” 

१०--जब कि हमारा यह संवाद चल रहा था तभी बीच में कई बार 
थरा।सीमाकस्‌ यह चेष्टा कर रहा था कि वह क्वाद सूत्र को अपने हाथ में 
पकड़ ले परन्तु दूसरे लोग जो वहाँ बैठे हुए थे और इस संवाद को अन्त तक' 
सुनना चाहते थे उसको रोके हुए थे । परन्तु मेरे इस अन्तिम कथन के 
पदचात्‌ ज्यों ही हम थोड़ी देर के छिये थमे वह अपने को शान्त नहीं रख 
सका। बनेले पशु के समान सिमट कर वह हम पर इस प्रकार टूटा मानों 
हमको दूक-टूक कर डालेगा। पॉलीमाककंस्‌ और में दोनों ही उसको देख कर 
भयभीत होकर' घबड़ा गये । 

सारे एकत्रित समाज में उसने गरज कर कहा, 'सॉक्रातेस ! यह क्या 
मूर्खता भरी बातचीत चल रही है, और तुम लोग सिलबिलेपन से क्यों 
मनमोदक खाते हुए गधे बने जा रहे हो ? परन्तु, सॉक्रातेस यदि तुम वास्तव 
में यह जानना चाहते हो कि न्याय क्या है, तो केवल प्रश्न ही न पूछते रहो 
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और उत्तरों का खण्डन मात्र करके गौरव का अनुभव न करो--(क्योंकि 
तुम्हारी सृक्ष्म बुद्धि को यह सूक गया है कि उत्तर देने की अपेक्षा प्रश्न करना 
सरलतर काम है) बल्कि स्वयं भी तो उत्तर दो और हमको बतलाओ कि 
तुम किसको न्याय कहते हो । और इस विषय में में तुमको सचेत किये 
देता हँ कि मुझे यह बतलानें की आवश्यकता नहीं है कि न्याय कतेंव्य 
है, भाई लाभदायक है, नफ़ा देने वाला है, सुविधाजनक हैं प्रत्युत 
तुम जो कुछ भी कहो वह स्पष्ट और नपातुला होना चाहिये, क्‍योंकि में 
तुमसे ऐसी हुलकी और तुच्छ बातें सुनना नहीं सह सकता ।” 

और में, में तो उसकी गर्जना को सुनकर सच्च रह गया, और उसकी 
ओर देख कर भय से स्तम्भित हो गया, और मेरा विश्वास है कि यदि 
उसको अपने ऊपर दृष्टि डालने से पहले ही मेने न देख लिया होता तो में 
मूक हो गया होता । परन्तु हुआ यह कि जब वह हमारे संवाद से कुंकला 
कर क्रोध में भरने छुगा था तभी मेंने उसको देख लिया था अतएवं अब भी 
में उत्तर देने के योग्य था । ४ ' 

और तनिक काँपती हुआुचाणी से मेने कहा 'थ्रासीमाकस, हमारे प्रति 
इतने कठोर मत बनो । यदि मेने और मेरे मित्र ने इस प्रश्न के विवेचन 
में मल्तियाँ की हों तो विश्वास रखिये कि वह गलतियाँ अनिष्छापूर्वक 
ही बन पड़ी हैं । क्‍योंकि तुमको निशुचय ही यह नहीं मान लेना चाहिये 
कि जब यदि हम स्वर्ण की खोज में होते तब तो हम कदापि भी परस्पर 
एक दूसरे की हाँ में हाँ मिलाते हुए उस खोज में स्वर्ण पानें के अवसर की 
नेष्ट नहीं करते, तो जब कि हम न्याय का अन्वेषण कर रहे हैं, जो कि 
उत्तमोत्तम स्वर्ण से भी अधिक मूल्यवान्‌ है तो हम ऐसी मूर्खता करेंगे कि 
एक दूसरे की बात को आत्मतोष के लिये स्वीकार करते हुए न्याय के निरूपण 
के लिये गम्भीरतम चेष्टा नहीं करेंगे ? प्रिय मित्र, तुमको ऐसा विचार 
कदापि नहीं करना चाहिये । परन्तु यह तो आप देख ही रहे हैं कि दोष 
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है यदि उसको. वे दोनों समान प्रतीत होती हों, तो, क्या तुम समझते हो 
कि चाहे तुम या में उसको मना करें या न करें, वह उस प्रइन का उत्तर 
वही नहीं देगा जो उसको उचित मालूम पड़ेगा ? ” 
, उसने कहा “तब तो तुम्हारा ऐसा करने का विचार है ? क्‍या तुम 

निषिद्ध उत्तरों में से ही कोई उत्तर देना चाहते हो ? ” 

मेंते कहा यदि चिन्तन करने पर मुझको यही ठीक प्रतीत हुआ, 
तो ऐसा करने पर मुभकोी कुछ भी आश्चर्य नहीं होगा ।” 

उसने कहा, यदि न्याय विषयक प्रदन पर में इन सब उत्तरों से भिन्न 
और उत्तम उत्तर दूँ तो कैसा ? तब बतलाओ कि तुम किस दण्ड के भागी 
ठहरोगे ? 

में बोला, क्यों, और क्या, वही दण्ड योग्य है जो कि अज्ञान मनुष्याँ 
को भोगना चाहिये ? मेरी समझ में उसको ज्ञानवान्‌ व्यक्ति से शिक्षा 
प्राप्त करती चाहिये । मेरा प्रस्ताव है कि मुभको यही दण्ड भोगनों 
चाहिये ।” 

उसने कहा तुम्हारी सरलता तो मुझे भाती है, परन्तु शिक्षा ग्रहण 
कूरने के साथ ही साथ तुमको धन का भी दण्ड भरना पड़ेगा ।” 

“मेंने कहा “अच्छा, जब मेरे पास होगा, तब धन भी दूँगा ।” 

ह़्लोकोन बोला, “धन तो तुम्हारे पास है ही, सॉकातेस्‌ | ध्रासीमाकस, 
यदि धन की रुकावट है तब तो तुम अपना कथन चाल रवखों । हम सब 
लोग सॉक्रातेस की ओर से पत्ती डाल कर पैसा भर देंगे ।” 

उसने कहा हाँ, अवश्य; जिससे सर्वदा के समान, स्वयं उत्तर देने 
से पिण्ड छड़ाने की सॉक्रातेस की चाल सफल हो जाय पर वह दूसरे मनुष्य 
के उत्तरों का परीक्षण करके उनका खण्डन कर सके ।” 

मेने कहा क्यों, ऐसा कसे ? अरे भाई भला,यदि कोई पहले तो कुछ 
जानता, ही न हो, और न जानने का दम भरता हो और दूसरे यदि उसको 


है. बी /]) 

अधिकृत विषय में कुछ सूक बूक् हो भी पर किसी गम्भीर विद्वान्‌ ने उसको 
अपनी कल्पित धारणा को उत्तर रूप में उपस्थित करने को मना कर दिया 
हो तो वह कैसे उत्तर दे सकता है। नहीं, अधिक युक्त्तिपूर्ण बात यही है कि 
आप को बोलना चाहिये, क्योंकि तुम्हारा कहना है कि तुम इस विषय 
के ज्ञाता हो और तुमको जो कुछ आता है उसको कह भी सकते हो । अतः 
अब हमारी प्रार्थना अस्वीकार नहीं होनी चाहिये; मुझ पर आग्रह करके 
अपनी बुद्धिमत्ता को छिपाइये नहीं; ग्लौकोन और शेष सब मण्डली को 
शिक्षा दीजिये ।” 

१२--जब में इस प्रकार कह चुका तो ग्लौकोत और अन्य सब ने 
उससे मान जाने के लिये निवेदन किया। यह सब को स्पष्ट दिखाई दे रहा 
था कि थ्वासीमाकस्‌ बोलने के लिये उधार खाये बैठा है कि जिससे वह प्रशंसा 
का भाजन बन सके क्योंकि उसका विश्वास था कि हमारे प्रहइत का सर्वोत्तम 
उत्तर उसको ज्ञात है । पर आरंभ में वह हीले करता रहा और इस हठ 
पर अड़ा रहा कि में उत्तर दाता बनूँ । पर अच्त में वह मान गया और 
बोला सॉक्रातेस की बृुद्धिमता को तो देखो, स्वयं तो किसी 
को कुछ सिखाना नहीं और दूसरों से सीखते फिरना तथा इसके लिये धन्य- 
वाद तक न देता ! 

मेंने कहा श्रासीमाकस्‌, यह तो तुमने सत्य कहा कि में दूसरों से 
सीखता फिरता हूँ । पर इसके छिये में उनको धन्यवाद तक नहीं देता, 
तुम्हारा यह कथन सत्य नहीं है । में अपनी सामर्थ्यानृुसार उनको अवश्य 
सब कुछ देता हूँ, धन तो मेरे पास है नहीं अतः में उनकी प्रशंसा कर अपर्न 
कृतज्ञता प्रकाशित करता हूँ । तो उसकी प्रशंसा के लिये में कैसा तैयार 
रहता हूँ, (यदि मेरी समझ में कोई अच्छी बात कहता है) इसकः पता 
तुमको उत्तर देने पर शीघ्र ही चछ जायगा; क्योंकि मेरा अनुमान है कि 
तुम बहुत अच्छा बोलोगे ।* 


जा, 


वह बोला, “अच्छा तो सावधान हो कर सुनो । मेरा कहना यह हैं 
कि न्याय अधिक शक्तिशाली व्यवित के स्वार्थ (सुविधा) के अतिरिक्त 
और कुछ नहीं है। लो अब मेरी प्रशंसा क्‍यों नहीं करते । नहीं, ऐसा तो 
तुम कभी नहीं करोगे ।” 

मैंने कहा, “पहले मुझे अपनी बात तो समझ लेने दो; यह अभी तक 
मेरी समझ में नहीं आई। तुम्हारा कहना है कि न्याय अधिक शक्तिशाली 
व्यक्ति का स्वार्थ है, पर इससे तुम्हारा अभिप्राय क्या है, थ्रासीमाकस्‌ ? 
में ख्याल करता हूँ कि तुम्हारा इससे यह अभिप्राय तो हो नहीं सकता 
कि यदि मल्ल पॉलीडामस हमसे अधिक शक्तिशाली है, और यदि शारीरिक- 
शक्ति बढ़ाने के लिये गोमांस खाना उसके लिये हितकर है तो ऐसा ही भोजन 
खाना हम दुर्बलों के लिये भी हितकर होगा अतः न्याय्य भी होगा ।* 

सॉकातेस, तुम तो पशु तुल्य विदूषक ही जो ठहरे; तुमने मेरा 
कथन का ऐसा अर्थ समझा है कि जिससे उसको वड़ी सरलता से हानि 
घहुंचायी जा सकती है ।” 

मेने कहा, 'फ्रियि मित्र, ऐसा तो कदापि नहीं है । में तो केवल इतना 
ही चाहता हूँ कि आप अपना अभिष्राय और अधिक स्पष्ट कर दें। 

उसने कहा, “अच्छा तो क्या तुम्हें इतना भी नहीं मालूम कि कुछ 
नगरों पर स्वेच्छाचारी शासकों का शासच है, कुछ पर प्रजातंत्र प्रणाली 
का और कुछ पर ककछीनों का ?” 


मं क्यों नहीं शो थ 

“और क्या प्रत्येक नगर में शासकदल में ही बढ़ कर शक्ति केन्द्रित 
नहीं है ? 

“निश्चय ही ऐसा हूं । 


“और फिर प्रत्येक सरकार ऐसे कानन बनाती है जो उसके स्वार्थ 
के अनुकूल होते हें; प्रजातंत्रात्मक शासक, प्रजातंत्रात्यक कानून बनाते 
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हैं, स्वेच्छाचारी तानाशाह तानाशाही कानून बनाता है और शेष शासक 
भी ऐसा ही करते हैं। इस प्रकार के कानून बना कर वह यह घोषणा करते 
हैँ कि जो कुछ उन शासकों के लिये सुधिधाजनक है वही उनकी प्रजाओं 
के लिये न्याय है; और जो कोई व्यक्ति इस कानूत का उल्लंघन करता है 
वही कानून का भंग करनेवाला और अन्यायी ठहराया जाता है और दंडित 
होता है। समझे श्रीमान्‌, इसलिये में समभता हूँ सब राष्ट्रों में न्याय का 
एक ही सिद्धान्त बरता जाता है--अर्थात्‌ स्थापित सरकार का स्वार्थ । 
और मेरा ख्याल' है कि बढ़ कर शक्ति शासक पक्ष में ही रहती है । अतः 
युक्तिसंगत तक का केवछ एक ही निष्कर्ष हो सकता है कि सर्वत्र 
एकमेवाद्धितीय वस्तु--अर्थात्‌ अधिक शक्तिशाली का स्वार्थ--न्याय है ।” 
मेंने कहा, तुम्हारा अभिपष्राय तो अब मेरी समझ में आ गया, पर 
अब में यह जानने का प्रयत्न करूँगा कि यह सत्य है या नहीं । न्याय क्‍या 
है ? इस प्रश्न के उत्तर में, थ्रासीमाकस, तुमने स्वयं स्वार्थ शब्द का 
प्रयोग किया है यद्यपि तुमने मुझको किसी ऐसे शब्द का प्रयोग करने को 
मना कर दिया था। यह सत्य है कि तुमने उसके साथ अधिक शक्तिशाली 
व्यक्ति का” यह शब्द और बढ़ा दिये हैँ ।” क्‍ 
उसने कहा 'स्थात्‌ तुम इसको एक तुच्छ-सी वृद्धि समझते हो ।* 
“यह देखना तो अभी शेष है कि यह वृद्धि तुच्छ है अथवा महत्त्व- 
पूर्ण । पर इतना स्पष्ट हैँ कि तुम्हारे कथन की सत्यता का परीक्षण हमको 
अवश्य करना है। क्‍योंकि यह तो में भी स्वीकार करता हूं कि न्याय किसी 
प्रकार का स्वार्थ है, पर तुम इसमें कुछ और शब्द जोड़ कर न्याय को अधिक 
शक्तिशाली का स्वार्थ बतलछाते हो, जिसके विंषय में मुझे कुछ निश्चित 
ज्ञान नहीं है, अतः हमको इस शोध का आगे अनुसरण करना चाहिये ।” 
उसने कहा, कीजिये न ।” 
१३--मेंनें कहा' ऐसा ही करूँगा । अच्छा तो यह बतलाइये कि 
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आप यह भी मानते ही हैं न, कि प्रजाओं को शास्रकों की आज्ञा मानना न्याय 
हि 

न्हाँ 

“क्या विभिन्न नगरों के शासक गलतियों से मुक्त हैं अथवा उन्से गलती 
होना सम्भव है ? 

उसने उत्तर दिया “अवश्य ही उनसे गलती होना सम्भव है ।” 

“तब तो कानून बनाने के काय॑ में वह कुछ कानून ठीक बनाते होंगे 
और कुछ ठीक नहीं बनाते होंगे । क्‍यों, ऐसा ही है न ? ” 

“हाँ में ऐसा ही समभता हूँ ।” 

“और ठीक बनाने से अभिप्राय अपने स्वार्थ के अनुकूल, और ठोक 
नहीं बनाने से अभिप्राय उसके प्रतिकूल समभना चाहिये ? तुम यह 
मानते ही ?” 

हाँ ।” 

“पर वह जो भी कानून बना दें प्रजाओं को उसको पालना चाहिये 
ओर यही न्याय है ?” 

“निःसन्देह । 

“तब तो तुम्हारे तक के अनुसार केवल अधिक शक्तिशाली का सवा 4 
ही न्याय नहीं है बल्कि उसका उल्टा भी--अर्थात्‌ वह भी जो कि उसके 
स्वार्थ के विरुद्ध है--त्याय है ।” 

उसने उत्तर दिया “तुम यह क्‍या कह रहे हो ? 

प्रा विचार है कि में वही कह रहा हूँ जो तुमने स्वयं कहा है। पर 
आओ इस विषय पर और सूृक्ष्मता से विचार कर लें । 

“क्या हम इस बात पर सहमत नहीं हो चुके हें कि शासक गण शासितों 
को आज्ञा देनें में अपने हित के विषय में गलती कर सकते हैं, और शासक 
लोग प्रजा! के लिंये जो भी आज्ञा करें प्रजा के ह्वरा उसका पाछूत किया 
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जाना न्याय है ? यह मान लिया गया है या नहीं ? ” 

उसने उत्तर दिया “हाँ, में समभता हूँ कि यह मात लिया गया है ।” 

मेने कहा “जब कि तुम यह कहते हो कि प्रजाओं को शासकों की 
आज्ञा पालन करना न्याय है तब तो, उस दशा में जब कि शासक अनजाने 
में अपने हित के विरुद्ध आज्ञा करें, तुमको यह संमभझना ही होगा कि तुमने 
यह स्वीकार कर छिया है कि शासकों अर्थात्‌ अधिक शक्तिशालियों के हित "' 
के विरुद्ध कार्य करना भी न्याय हैं। इस प्रकार, हे मतिमानों में श्रेष्ठ 
थ्रासीमाकस्‌ ! क्‍या यह निष्कर्ष अनिवायरूपेण नहीं निकलूता कि तुम्हारे 
कथन के नितान्त उलटा करना न्याय है ? क्योंकि उपर्युक्त अवस्था में 
'निबेलों को ऐसा कार्य करने की आज्ञा दी जाती है जो कि अधिक शक्ति- 
शाली अथवा ऊँचे व्यक्तियों के हित के विरुद्ध है।! 

पॉलीमाकंस बोला भगवान्‌ की सौगन्द, सॉक्रातेस ! यह बात 
नितात्त स्पष्ट है ।” 

क्लाइतॉफोन ने कहा अवश्य, यदि तुमको इसका साक्षी बनाया 
जाय ।* 

पॉलीमारकंस ने कहा, इसमें साक्षी की क्या आवश्यकता है ? थ्वासी- 
माकस्‌ स्वयं मान चुके हैँ कि शासक छोग कभी-कभी ऐसी आज्ञाएँ करते 
हैं जो उनके हित के विरुद्ध हैं, और तिस पर कहते हें प्रजाओं के लिये ऐसा 
करना न्याय है ।” 

पॉलीमार्कंसू, इसका कारण तो यह है कि श्रासीमाकस्‌ ने यह सिद्धान्त 
बतलाया है कि शासकों की आज्ञा पालन करना न्याय है ।* 

“हाँ, क्लाइताफ़ोन, यह ठीक है; पर उन्होंने इस स्थिति को भी तो 
स्वीकार किया है कि अधिक शक्तिशाली का हित न्याय है । इन दो बातों 
को मान कर आगे चल कर उन्होंने यह भी स्वीकार किया है कि कभी- 
कभी अधिक शवितशाली अपने से दुर्बंछों और प्रजाओं को ऐसी आज्ञाएँ 
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करते हें जो कि शासकों के लिये अहितकर हैं। इवब सब स्वीकारोक्तितयों 
का निचोड़ यह है कि अधिक शक्तिशालियों का हित उनके अहित की अपेक्षा 
अधिक न्याय नहीं है ।” 

क्लाइतॉफोन ने कहा, क्या' खूब, अधिक शक्शिली के स्वार्थ से उसका 
अभिप्राय वह बात थी जिसको शक्तिशाली व्यक्ति स्वयं अपना स्वार्थ 
मानता हो । छोटे छोमों को यही करना चाहिये, यही न्याय है । थ्रासी- 
माकस्‌ की यह स्थिति हैं ।” 

पॉलीमार्कंस्‌ ने उत्तर दिया, “पर उसने जो कुछ कहा है वह यह 
तो नहीं है ।” 

मेने कहा, पॉलीमार्कस्‌, इससे क्या, यह तो व्यर्थ की बात है; पर 
यदि, अब उसका अभिप्राय यही है तो अब' हम' थ्रासीसाकस्‌ के कथन को 
इसी अर्थ में स्वीकार किये लेते हैं ।” 

१४-- अच्छा थ्रासीमाकसू, मुभे बतलाइये कि क्या तुम्हारा यह 
अभिष्राय था कि जो अधिक शक्तिशाली को अपने लिये हितकर प्रतीत 
हो वही न्याय है, चाहे वह वास्तव में हितकर हो या न हो ? क्या हम 
इसी को तुम्हारा तात्पर्य समझें ?” 

उसने उत्तर दिया “नहीं, कदापि नहीं, क्या तुम यह समभते हो कि 
, में उस आदमी को जो कि गलती; करता है, गलती; करते समय अधिक 
शक्तिशाली कहूँगा ? 

मेंने उत्तर दिया “हाँ, क्‍यों नहीं; जब तुमने यह मान लिया कि शासक 
गलती करनें से मुक्त नहीं हें बल्कि कभी-कभी गलती कर बैठते हैं, तब 
मेने यही समभा कि तुम्हारा अभिप्राय लगभग यही है । 

तुम्हारे ऐसा समभने का कारण यह है कि सॉक्रातेस, शास्त्रार्थ में 
तुम चुगलखोर हो । क्या तुम रोग के विषय में गलती करने वाले मनुष्य को 
इसलिये वेद्य कहोगे कि उसने रोग के विषय में गलती की है, अथवा गणना 
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में गछती करने वाले को गछती करते समय डस गलती के लिये गणक 
कहोगे ? शब्दशः तो हम अवश्य ही यह कहते हैं कि वैद्य ने अथवा गणक 
ने अथवा बैयाकरण (लेखक या पाठशालाध्यापक) ने गछूती की । पर 
में समभता हूँ कि यथार्थ बात यह है कि वैयाकरण अथवा अन्य कोई व्यक्ति 
जहाँ तक उसके नाम की सार्थकता हैं कभी गलती नहीं करता । क्‍योंकि 
दब्दों के नपे-तुले प्रयोग के विषय में तुम बहुत सावधान रहते हो । अत: 
बिलकुल नपी-तुली भाषा में यह कहा जा सकता है कि कोई चतुर शिल्पी 
गलती नहीं करता । गलती करने वाले गलती तब करते हैं जब उनकी 
विद्या उनका साथ नहीं देती--अर्थात्‌ जब कि वह सच्चे अर्थ में शिल्पी 
तहीं रह जाते। अतः जब तक कोई शिल्पी, बुद्धिमान व्यक्ति अथवा शासक 
अपने नाम को सार्थक बनाने वाला रहता हैं कदापि गलती नहीं करता, 
यद्नपि सामान्यतः: सभी लोग रात-दिन की बोल-चाल में कहा करते हें कि 
अमुक वैद्य ने गलती की, अथवा अमुक शासक से गलती हुई । मेरे अभी- 
अभी दिये हुए उत्तर को तुम्हें इस प्रतिदिन के व्यवहार की भाषा से व्यक्त 
होने वाले अर्थ में समभना चाहिये । पर बिलकुल नपीब्तुली भाषा में कहा 
जाय तो कह सकते हैं कि शासक जब तक यथार्थ में शासक रहता है गलती 
नहीं करता और बिना गलती किये हुए वह जो कुछ कानून बनाता है वह 
उसके अपने स्वार्थ के लिये होता है, तथा प्रजा को उसी कानून का अनुसरण 
करना पड़ता है। अतः जैसा मेने प्रारंभ में कहा था उसी को पुनः दृहराता 
हूँ, कि न्याय अधिक शक्तिशाली का स्वार्थ हैं ।” 

१५--मैंनें कहा “बहुत अच्छा, थ्ासीमाकस्‌; तो क्या तक करने में, 
में तुमको पत्तेबाज प्रतीत होता हूँ ? 

उसने कहा अवध्य ।” 

“तो क्‍या तुम यह समभते हो कि में तुमसे यह प्रश्न छलने के विचार 
से पूछ रहा हूँ कि जिससे में बेईमानी से तुमको विवाद में परास्त कर सकूँ ? ” 
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उसने कहा समझना क्‍या, यह तो 'में निश्चितरूपेण जानता हूँ । 
'फिर भी इन चालों से तुमको कुछ भी छाभ नहीं होगा; तुम्हारी प्रवचचना 
मुझ पर चल नहीं सकती और खुली युक्तियों से मुझे परास्त करने की 
'शक्ति तुम में है नहीं ।” । 

“प्रिय मित्र, भगवान्‌ तुम्हारा भला करें, में तो ऐसी चेष्टा करने का 
विचार तक बढ़ीं कर सकता ! परन्तु आगे चल कर हमारे बीच इस प्रकार 
“बुरी भावना उत्पन्न न हो इसलिये यह स्पष्ट बतला दो कि जब तुम यह 
कहते हो कि निबेलों के लिये वही करना न्याय है जो कि शासक के स्वार्था- 
'नुकूल हो क्योंकि वह अधिक शक्तिशाली हूँ तो तुम शासक और 
अधिक दक्तिशाल़ी' इन दो शब्दों का प्रयोग सामान्य व्यवहारिक अर्थ 
में करते हो अथवा उस नपे-तुले अर्थ में जिसके विषय में तुम अभी संकेत 
कर रहे थे ।” ँ 

उसने कहा, “में शासक' शब्द का प्रयोग नितान्त नपे-तुले अर्थ में कर 
रहा हूँ । तुमसे जितनी पत्तेबाजी और कूटिलता बन पड़े कर लो; में 
दया की भीख नहीं माँगता । पर तुमको सफलता तो कदापि नहीं मिल 
सकती ।” 

में बोला, अरे आप ऐसा विचार भी क्‍यों करते हें कि में शेर की 
दाढ़ी पर हाथ डालने अथवा श्वासीमाकस्‌ के साथ पत्तेबाजी करने का 
पागलरूपन प्रदर्शित करूँगा ? 

उसने कहा, अभी क्षण भर पूर्व तुमने यही तो किया था, क्‍यों ! 
ओछे ही ठहरे न | पर रहे बिलकुल असफल ।” 

मेंने उत्तर दिया, अच्छा अब बस करो भाई ! मुझे यह बताओ 
कि जिस वेद्य को तुम यथार्थ वेद्य कहते हो वह धनोपाजंक हैं या रोगियों 
को नीरोग करने वाला ? यह याद रखना कि जो कुछ कहो वह वास्त- 
“विक वैद्य के विषय में हो ।” 
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उसने उत्तर दिया, “रोगियों को नीरोग करने वाला । 

और निर्यामक--अर्थात्‌ सच्चा निर्यामक ? वह केवल नाविक होता 
हैं या नाविकों का मुखिया ?” 

नाविकों का मुखिया ।” 

“में ख्याल करता हूँ कि उसके विषय में यह सोचने की आवश्यकता 
नहीं है कि वह जहाज में रहता भी है या नहीं और न उसको नाविक का 
व्यपदेश ही दिया जाता है; क्योंकि वह जहाज में सवार होने के नाते निर्या- 
मक नहीं कहलाता, बल्कि अपनी कला और नाविकों का शासक होने के 
कारण निर्यामक कहलाता हैँ ।” 

उसने कहा, “बिलकूल सत्य ॥* 

“तो कया इनमें से प्रत्येक के लिये अपना-अपना स्वार्थ नहीं है ?” 

“क्यों नहीं, अवश्य है ।” 

मेंने कहा, क्या यह सच नहीं है कि करा की सत्ता ही इस निमित्त 
है कि वह इनमें से प्रत्येक के स्वार्थ का आविष्कार करके उसकी उपलब्धि 
कराए ?” 

“हाँ, कला का उद्देश्य यही है । 


“तब क्‍या पृथक्‌ू-पथक्‌ कलाओं का हित अपनी परिपूर्णता की प्राप्ति 
के अतिरिक्त कुछ और भी है ?” 


“इस प्रश्न से तुम्हारा क्‍या तात्पयं है ? 

मेने कहा, “मान लो कि तुम मुझसे पूछो क्या शरीर के लिये शरीर 
होना पर्याप्त है अथवा उसको किसी अन्य वस्तु की भी आवश्यकता होती 
है और में उत्तर दूँ उसको अवश्य अन्य वस्तु की भी आवश्यकता होती 
है । इसी कारण तो वैद्य-विद्या का अविष्कार हुआ है, क्योंकि शरीर दोष- 
पूर्ण हु और उसका दोष दुःखदायी होता है । अतः जो कूछ शरीर के हित 
के लिये वाउ्छनीय हो उसकी उपलब्धि के उद्देश्य के लिये ही आरोग्य- 
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कला बनी है ।” तुम्हारे विचार में सेरा यह उत्तर देना ठीक होगा या 
नहीं ?” 

उसने कहा, ठोक होगा । 

“जिस प्रकार नेत्र की दृष्टि में दोष हो जाता हैं और कानो के सुनने 
की दवित में दोष उत्पन्न हो जाता है तथा इन इन्द्रियों के लिये ऐसी कला 
की आवश्यकता होती है जो इनके विषय में खोज करके इनकी शक्तियों को 
पुनः प्राप्त करा दे, इसी प्रकार क्या आरोग्य कला भी नुटिपूर्ण अथवा 
दीषपूर्ण है, अथवा क्या अन्य किसी भी कछा को किसी गुण, शविति अथवा 
उत्तमता की आवश्यकता पड़ती है ? में पूछता हूँ कि वया स्वयं कला में 
कोई त्रुटि होती है जिससे कि प्रत्येक कलछा को अपने हित-चिन्तन के लिये 
दूसरी कंछा की आवश्यकता पड़ती है और दूसरी को तीसरी की और 
इसी प्रकार अनन्त कलाओं तक क्रम चलता रहता हैँ ? अथवा कला अपने 
हित का अन्वेषण स्वयं कर छेती है ? अथवा क्‍या यह तथ्य की बात है कि 
उसको अपने हित-चिन्तन और तृटि-मार्जन के लिये स्वतः अपनी अथवा 
अन्य किसी करा की आवश्यकता नहीं है ? क्योंकि किसी कछा में कोई 
. जृटि या दोष नहीं पाया जाता । और न किसी कला को अपने विषय को 
छोड़ अन्य किसी विषय का हित-चिन्तव ही करना उचित हैँ। क्योंकि 
जब तक कोई कला यथार्थतया और पूर्णतया अपने स्वरूप को सुरक्षित 
रखती हैँ तब तक वह सब विघातों और दोषों से मुक्त रहती है । इस प्रइन 
पर शब्दों के नपे-तुले अर्थ में विचार कीजिये और कहिये कि ऐसा है अथवा 
नहीं ? 

उसने उत्तर दिया, “ऐसा ही प्रतीत होता हैं ।” 

मैंने कहा, “तो आरोग्यकलछा स्वयं आरोग्यकला के स्वार्थ का चिन्तन 
नहीं करती प्रत्युत शरीर के हित का चिन्तन करती है ?” 


| हां | १/ 
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और न अद्वारोहणकला स्वयं अद्वारोहणकला के स्वार्थ का चिन्तन 
करती है प्रत्यृत अब्वों के स्वार्थों का, इसी प्रकार अन्य कोई कछा भी 
अपने स्वार्थों पर दृष्टिक्षेष नहीं करती--क्योंकि उसको इसकी आवश्य- 
कता ही नहीं होती---बल्कि अपने विषय के स्वार्थ का विचार करती है ।” 

उसने उत्तर दिया, प्रतीत तो ऐसा ही होता है ।* 

“पर थ्रासीमाकस्‌ू, निरचयरूपेण ही कला अपने विषय पर शासन 
करती है और उसकी अपेक्षा अधिक शक्तिशाली होती है ।* 

उसने इस बात को स्वीकार तो किया पर यह वड़ी कठिनाई से उसके 
गले उतरी । 

मेंने कहा, तब तो कोई भी करा अधिक शवितिशाल़ी के हित का 
चिन्तन या आदेश नहीं करती प्रत्यूत अपने से कम झक्तिवाले अपने विषय 
के हित का चिन्तन या आदेश करती है ।” 

उसने इस कथन पर भी बहुत कुछ विरोध खड़ा किया पर अन्ततो- 
गत्वा यह भी उससे स्वीकार करवा लिया गया । जब वह मान गया, 
तो मेंने कहा “तब क्या हम यह बात अस्वीकार कर सकते हैं कि कोई भी 
वेद्य--यदि वह सच्चा वैद्य है--वेद्य के हित का अन्वेषण अथवा आदेख्न 
नहीं करता बल्कि रोगी के हित का करता है ? क्योंकि इस बात पर तो 
हम सहमत हो चुके हैं कि वास्तव में वैध कहलाने का अधिकारी व्यक्ति 
शरीरों का शासक और नियन्ता होता है न कि धनोपार्जक । क्‍यों, हम 
इस विषय में एकमत हैं या नहीं ?” 

उसने इसको स्वीकार कर लिया । फश 

“पैर इसी प्रकार निर्यामक कहलाने के योग्य व्यक्ति चाविकों का 
नियन्ता होता है ने कि स्वयं नाविक ।* 


“यह बात भी मान ली गयी है ।* 
“तो इस प्रकार का निर्यामक और जासक स्वयं निर्यामक के हित का 
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विचार और आदेश नहीं करेगा प्रत्यूत नाविकों के हित का विचार करेगा 
जो कि उसके अनुशासित हैं ।” 

इस कथन को भी उसने कुछ आताकानी करते हुए स्वीकार. कार 
लिया.। 

मेंने कहा, तब तो, क्रासीमाकस्‌, शासकपदाधिरूढ़ कोई भी व्यक्ति, 
पदि.वह यथार्थ.में ढासक है, अपने हित का विचार अथवा आदेश नहीं करता 
प्रत्यृत उसके (हित का. चिन्तन करता हैं जिस पर वह शासन करता है,और 
जिसके लिये वह अपने कौशल का प्रयोग करता है, तथा अपनी सारी कथनी 
एवं करनी में वह अपनी दृष्टि सर्वेदा उस पर तथा उसके हित पर रंगाय 
रहता है ।. 

१६--जब कि हम शास्त्रार्य में इस स्थल तक आ चुके थे, और प्रत्येक 
व्यक्ति को यह स्पष्ट भास रहा था कि उसकी न्याय की परिभाषा बिल्कूल 
उलट दी गयी है तब थ्रासीमाकस ने मेरी युक्ति का उत्तर न दे कर यह 
कहा (सॉक्रातेस, तुम्हारे कोई धाय है ? 

मेंते कहा, क्‍यों ? इस प्रकार की पूछगछ करने से अच्छा तो यह 
है कि तुम मेरे तक का उत्तर दो ।" 

उसने कहा, “क्योंकि वह तुम्हारी नाक पोंछे बिना ही तुमको भिन- 
भिनाने को निकल जाने देती है, यद्यपि तुमको इस सफाई की बड़ी आवब- 
स्यकता है; उसकी असावधानी का परिणाम यह हुआ है कि तुम मेड़ और 
भेड़ चराने वाले तक का अन्तर नहीं समभते ।” 

मेंने कहा, तुम ऐसा किस कारण से सोचते हो ? ” 

/ क्योकि: तुम सोचते हो कि गड़रियें और ग्बाले भेड़ों और डंगरों 
के हित का चिन्तन किया करते हैं और अपने मालिकों के और अपने लाभ 
की दृष्टि त्याग कर उन भेड़-बकरियों की भलाई के लिये उनको पुष्ट 
करते और चराते हैं; और इसी प्रकार मालम पड़ता है कि तुम्हारा.विचार 
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थह भी है,कि हमारे नगरों के शासक--मेरा तात्परय॑ वास्तविक: शासकों, 
से है--अपने शासितों के प्रति वैसी दृष्टि नहीं रखते जैसी कि भेड़ीं का. 
स्वामी अपनी, भेड़ों के प्रति रखता है, और वह रात और दिन अपने हित- , 
साधन के अतिरिक्त किसी अन्य बात का ही चिन्तन किया करते हूँ। और 
न्यायी और न्याय तथा अन्यायी तथा अन्याय के विषय में तुम्हारी धारणा 
इतनी वितथ हैँ कि तुमको इतना भी पता नहीं कि न्‍्याथ तो पर का-- 
अर्थात्‌ अधिक शक्तिशाली और शासक का हित है; और अपने लोगों की 
जो कि प्रजा और सेवक हें हानि है। अन्याय, इसका उलटा है। 
क्योंकि वह उन लोगों पर शासन करता है जो कि सच्चे अर्थ में सीधे साधे 
और न्यायी हें जिससे कि उनको प्रजा रूप में वही करना पड़ता हैँ जिससे. 
कि अन्‍्यायी मनुष्य का जो कि अधिक शक्तिशाली है हित हो और अपनी. 
सेवाओं से उसके ही सुख को परिवर्द्धित करना पड़ता है और उनको अपने 
सुख को तनिक भी नहीं प्राप्त कर मिछतता। भोलेभाले सॉक्रातेस, इस विषय 
में तो तुमको इस प्रकार से विचार करना चाहिये कि अन्यायी, मनुष्य, को 
तुलना में न्‍्यायी मनुष्य को सर्वदा हानि उठानी .पड़ती है । सर्वप्रथम ' 
पारस्परिक व्यवहार का ही उदाहरण ले लो, जब कभी न्यायी और अन्यायी. 
दोनों किसी व्यापार में साभा करेंगे तब साभे की समाप्ति पर तुम कभी 
ऐसा नहीं देखोगे कि न्‍्यायी मनुष्य को अन्यायी से अधिक धन मिला हो 
बल्कि उसको सर्वेदा कम ही मिलता है । फिर राज्य से जो इनका सम्बन्ध हैं. 
उसको लो, जहाँ प्रत्यक्ष कर देने का प्रइन आता है तो बराबर सम्पत्ति 
पर न्यायी , मनुष्य. अधिक कर देता है और अन्यायी कम और जब राज्य, 
की ओर से घन का वितरण होता है तो अन्यायी बढ़ कर हाथ मारता है. 
और न्यायी के पल्‍ले कुछ नहीं पड़ता । और इसी प्रकार जब यहू दोनों. 
किसी पद पर अधिकारारूढ़ होते हें तो अन्य हानियों से बिलुकूल अलग 
न्‍्यायी मनृष्य को यह हानि तो उठानी पड़ती ही है कि. उसका निजी कार्य 
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उपेक्षित हौकर गड़बड़ी में पड़ जाता है, तथा न्‍्यायी होने के कारण वह 
शज्य के दिये पदाधिकार से स्वयं कोई लाभ नहीं उठाता, इतना ही नहीं 
बल्कि इसके साथ ही साथ वह अपने दृष्ट-मित्रों और परिचितों को अप्रसंन्न 
कर देता है क्योंकि वह अन्यायपूर्वक उनकी सेवा करना नहीं चाहता । 
पर अन्यायी मनुष्य के लिये प्रत्येक बात इससे उलटी होती हैं। पूर्ववत्‌, 
मेरा तात्पय ऐसे ही मनुष्य से है जो कि अत्यधिक परिमाण में अन्याय करने 
की क्षमता रखता है । यदि तुम इस बात की जाँच करना चाहो कि न्यायी 
होने की अपेक्षा अन्यायी होना व्यक्तिगत रूप में कितना अधिक लाभदायक 
हैं तो तुमकी इसी प्रकार के मनृष्य के विषय में विचार करना चाहिये । 
तथा इस बात को समझते का सरलूतम उपाय सर्वाधिक परिपूर्ण अन्याय 
के स्वरूप का पर्यवेक्षण करना है, जो अन्याय का प्रकार बुरा करने वाले 
मनुष्य को सबसे अधिक सुखी बनाता हैँ, एवं जिनके प्रति अनिष्ट किया 
जाता है तथा तो इच्छा पूर्वक बुराई का प्रतिकार बुराई से नहीं करना चाहते, 
उनको परम दु:खी बनाता हैँ । एवं यह अन्याय रा स्वरुप तानाशाही 
पद्धति है जो कि छल और बल से सब प्रकार के परस्व का अपहरण करती 
हैं चाहे वह धार्मिक हो या लौकिक, व्यक्तिगत हो या सार्वजनिक, और 
सो भी थोड़ा-थोड़ा करके नहीं बल्कि, एक ही ऊपदे में । इन अपराधों को 
यदि कोई पृथक्‌-पृथक्‌ एक-एक करके करता है और उसका पता छग जाता 
है तो उसको दण्ड का भागी बनना पड़ता है और समाज में उसकी बदनामी 
होती है। क्योंकि इस प्रकार के खण्डश: अपराधों के दोषी, देवमन्दिरों 
के लटेरे, मानवहरणकारी, सेंघलगानेवाले, धोखेबाज़ और चोर इत्यादि 
कहलाते हैं । पर जब कोई आदमी नागरिकों के सम्पत्ति के अपहरण के 
साथ ही साथ स्वयं उन नागरिकों का भी अपहरण करके उनको दास 
बना लेता है तब वह मनृष्य न केवछ अपने साथी नागरिकों के द्वारा बल्कि 
« उन अन्य मनुष्यों के द्वारा भी, जो कि ऐसे परिपूर्ण अन्याय करने बाले 
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' मनुष्य की कहानी सुनते हैं, इन बुरे नामों से नहीं पुकारा जाता बल्कि सुखी 
और सुकृति कहलाता है । क्‍योंकि मनुष्य अन्याय की निन्‍दा इस कारण 
नहीं करते कि वे उसको करने से डरते हें बल्कि इसलिये करते है कि उनको 
अन्याय सहन करने का भय है । अतः हे सॉक्रातिस, पर्याप्तरूपेण महत्परि- 
भाण में किया गया अन्याय, न्याय की अपेक्षा कहीं अधिक शक्तिशाली, 
अधिक स्वच्छन्द, तया अविक अधिकारपूर्ण है और जैसा कि मेंते आरंभ 
में ही कहा था अधिक शक्तिशाली का हित ही न्याय है, तथा अन्याय वह 
है जिससे मनुष्य को स्वतः लाभ होता है और उप्तके हित की सिद्धि होती है।” 
१७--जैपे कि निहलाने वाला एकदम किसी के ऊपर पानी उडेल 
देता है इती प्रकार जब्र थ्ासीमाकत्‌ ने अपनी वक्‍्तृता का प्रवाह एक साँस 
में हमारे कानों में उंडेल दिया तब वह वहाँ से जाने का विचार करने लगा । 
परन्तु उपस्यित मण्डली उसको जाने नहीं देना चाहती थी, उनका आग्रह 
यह था कि वह ठहरे और जो कुछ उप्तनें कहा उप्तका ब्यौरा उपस्थित करे | 
में स्वयं तो विशेषहूप से उत्पुकतापूर्वक आग्रहवानू था और इपलिये मेंने 
कहा 'श्रासीमाकस, मुझे तुम्हारे ऊपर बड़ा आशवर्य होता है; हमारे ऊपर 
इस प्रकार की वज्तृता का प्रह्मर करके क्या यह हो सकता हैं कि तुम हमको 
बिना यह सिख्ायें अयवा स्वयं बिना यह सी वे कि वास्तव में यह बात ऐसी 
ही है या नहीं चड़े जाता चाहते हो, क्‍या तुम यह समझो हो कि जिस 
विषय का तुप तिर्बारण कर रहे हो वड़ एक तुछ्ऊ-पी बात है ने कि जीवच- 
यायल करने का वह परियूर्ण प्रकार जो कि हममें से प्रत्येक की जीवन-यात्रा 
को महत्वपूर्ण बनाने वाडा है ? 
श्रासीमाकस्‌, इस विषय में मेरा तुमतते कोई मतभेद कहाँ है ।” 
मैंने कहा, "मालूम तो पड़ता है, जथवा यह बात है कि तुमको हमारी 
चिन्ता ही नहीं है तभी तो तुम इस विषय में उदासीन हो कि तुम्हारे अधि- 
कृत ज्ञान को न जान कर हमारा जीवन अच्छा बीतेगा यथा बुरा । नहीं, 
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भले आदमी ऐसा न करो, अपना ज्ञान हम लोगों को भी .प्रदात करने का 
अनुग्रह करो; इतनी बड़ी मंडली की भराई करना निरचय ही पूँजी को 
काभदायक व्यापार में लगाना है । अपने विषय में तो में तुमसे स्पष्ट 
कहे देता हूँ कि मुझे तो अभी समाधान हुआ नहीं है और न में यही समझता 
हैँ कि अन्याय, न्याय की अपेक्षा अधिक लाभदायक है, ऐसा तो तब भी 
नहीं होगा जब कि कोई उसको खुली छुट दे दे और उसकी इच्छा पर कोई 
इकावट न डाले । पर, महानूभाव, मान डीजिये कि कोई मनुष्य अन्यायी 
हैं और या तो पता न चलने के कारण (छल से) अथवा जोर-जबरदस्ती 
(बल ) से वह अन्याय का अनुसरण करता है तो भी मुझको तो यह विश्वास 
उत्पन्न नहीं होता कि इस प्रकार का कार्यक्रम न्याय की अपेक्षा अधिक 
लाभदायक हैं । यह हो सकता है कि हमारे बीच में और भी कोई ऐसे 
हों जिनके विचार मेरे ही समान हैं, और ऐसे विचारों वाला में अकेला ही 
न होऊ। मेरे उत्तमगृणसंपन्न मित्र, हमको समझक्का-बुझा कर संतोषप्रद 
प्रकार से आव्वस्त कर दीजिये कि हम लोग न्याय को अन्याय से बढ़ कर 
मानने में गलती पर हें ।” 

उसने कहा, “पर में तुमको समभझाऊं कैसे ? जो कुछ में अभी-अभी 
तुमसे कह रहा था यदि उससे भी तुमको विद्वास न हुआ हो तो में तुम्हारे 
लिये ओर अधिक क्या कर सकता हूँ ? . क्या में युक्ति को लेकर तुम्हारे 
कपाल में टंसू ?” 

मेंने कहा, “भगवान के नाम पर ऐसा मत करना ! पर पहले तो 
तुम जो कुछ कहते हो उस पर स्थिर रहो अथवा, यदि तुम अपनी स्थिति 
को बंदलो तो बिना किसी प्रवंचना के खुले प्रकार से बदलो । यदि हम 
प्रवोक्त उदाहरणों पर दुृष्टिपात करें तो, थ्रासीमाकस्‌, इस समय स्थिति 
यह है कि यद्यपि तुमने वैद्य को ठीक-ठीक नपी-तुली परिभाषा के अनुसार 
विचार किया परन्तु तत्पक्चात्‌ तुमने गड़रिये के उदाहरण में ठीक-ठीक 
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नपी-तुली परिभाषा पर डटे रहना उचित नहीं. समझा, अंत्युत तुम्हारा 
विचार यह हो गया कि गड़रिया--यथार्थ गड़रिया होते हुए---अपनी 
भेड़ों को उनकी सर्वोत्तम भलाई की दृष्टि से नहीं चराता बल्कि एक ऐसे 
मनुष्य की दृष्टि से चराता है कि जो भोजप्रिय है और भोज के लिये निर्म- 
त्रित है (अतएवं मोटी भेड़ के मांस को सुस्वादु समझता है) अथवा धनों- 
पाक के सदृश उनको बेचने की दृष्टि से, न कि यथार्थ गड़रिये की दृष्टि 
से, उनको चराता है । पर मेरी समझ में गड़रिये की कला का, चिन्ता 
का विषय केवल अपने अधिकारभुक्‍तों की सर्वोत्तम भलाई प्राप्त करने के 
अतिरिक्त और कूछ हो ही नहीं सकता, क्योंकि जहाँ तक इस कला की 
अपनी परिपूर्णता का प्रश्न है वह तो, (यदि कझा अपने नाम के अर्थ को चरि- 
तार्थ करती रहे) स्वयं पर्याप्तरूपेण उपलब्ध हो जाती है | इसी प्रकार 
में समझता था कि हम अभी यह मानने को बाध्य हो चुके थे कि 
नागरिक और व्यक्तिगत शासन में समान रूप से प्रत्येक प्रकार का शासन 
यदि वह सच्चा शासन है, केवल इसी बात पर दृष्टि रखता है कि उसके 
शासितों की अथवा आश्रितों की सर्वोत्तम भलाई किस बात में हैं। इस 
विषय में तुम्हारा विचार क्‍या है ? क्या चुम यह समझते हो कि हमारे 
लगरों के शासक और पदाधिकारी--अर्थात्‌ वाततविक शासक इच्छा- 
पूर्वक पदारूढ़ और शासनाछूढ़ हैं ? क्यों 7 
उसने कहा, इसमें समभने की क्‍या बात है. यह तो मेगा दुढ़ 


विश्वास हैं ।” 

१८--“पर श्रासीमाकस, अन्य सामान्य कोटि के शासन पदों के विषय 
में तुम्हारा क्या विचार है ? क्‍या तुम नहीं देखते कि साधारण शासन पद 
को, बिना उसके लिये वेतन पाये, कोई भी स्वीकार करने के लिये तैयार 
नहीं होता जिसका निहितार्थ यह होता है कि इन पदों पर काम' करने से 
पदाधिकारी को लाभ नहीं पहुँचेगा प्रत्युत उन लोगों को पहुँचेगा जिनके 
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ऊपर पदाधिकारी शासन करेगा ? आप मुझे इस प्रश्न का उत्तर दें 
हम साधारणतया कहा करते हैं न, कि प्रत्येक कछा दूसरी कला से इसलिये 
भिन्न होती है कि उसकी शक्ति अथवा व्यापार दूसरी कला से भिन्न है ? 
मेरे प्रिय श्रेष्ठ सा, हम लोग विवेचन में आगे किसी निष्कर्ष पर पहुँच 
सर्के अतः अपने वास्तविक विश्वास के विपरीत उतर ने देने की कृपा 
कीजिये ।” 

उसने उत्तर दिया, “अच्छा, हाँ उनमें यही भेद है ।” 

“और क्या प्रत्येक कला हमकी अपना ऐसा विशेष लाभ नहीं पहूँ- 
चाती जो कि सर्वकलानिष्ठ सामान्य नहीं होता, बल्कि विशेष रूप से 
प्रत्येक कला में पृथक-पृथक पाया जाता है ? उदाहरणाथ वैद्यक-कला 
हमको स्वास्थ्य प्रदान करती है, नियमिक-कला समुद्र यात्रा में रक्षा करती 
है और इसी प्रकार दूसरी कलायें भी ?” 

“निश्चय ही ।” 

“और क्या वृत्युपार्जजन-कला से हमको वृत्ति की ग्राप्ति नहीं होती ? 
क्योंकि उस का कार्य यही है। परन्तु हम इस कछा को अन्य कलाओं के 
साथ इसी प्रकार मिश्रित नहीं कर सकते जिस प्रकार हम वैद्यफककला और 
तिर्यामक-कला को एकमेवाद्वितीय नहीं मान सकते । क्योंकि यदि तुम 
ठीक-ठीक नपा-तुला विवेचन करो जैसा तुमने करना स्वीकार कर लिया है, 
तो यदि निर्यामक -कार्य करते हुए समुद्र यात्रा के सुप्रभाव से निर्यामक को 
स्वास्थ्य प्राप्ति हो तो भी तुम निर्यामक-कला को वैद्यक-कला नहीं कहोगे । 
बयों ठीक है ते ? ” 

उसने कहा, “अवर्य ही नहीं । 

“और में समभता हूँ कि यदि कोई मनुष्य वेतन पाते हुए स्वस्थ बना 
रहे तो तुम वृत्यूपार्जन-कला को वैद्यक-कला भी नहों कहोगे ।* 

“निदचय ही नहीं । “ 
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“अच्छा तब यदि कोई मनुष्य चिकित्सा करते हुए फीस पाये तब क्या 
तुम वैद्यक-कला को वृत्त्युपाजंन-कला का नाम दोगे ।” 

उसने महा, नहीं । 

“और क्या हम इस विषय में एक मत नहीं हो चुके हें कि प्रत्येक कला 
से प्राप्त होने वाला लाभ विशिष्ठ प्रकार का होता है ? 

उसने कहा, ऐसा ही सही ।” 

“तब तो जो कुछ भी सामान्य अथवा सर्वेतोनिष्ठ छाभ जो कि सब 
कलाविदों को प्राप्त होता है, स्पष्टवया किसी ऐसी अन्य वस्तु के कारण 
प्राप्त होता होगा जिसका वह सब उपयोग करते हैँ ।” 

उसने कहा, “ऐसा ही प्रतीत होता है ।” 

“और जब किसी कलाविद को वत्युपार्जत का भी लाभ प्राप्त होता 
है तो हम कहते हैं उत्को यह छाभ वृत्त्यपाजंन की अतिरिक्त कला 
अर्थात्‌ वृत्युपाज॑न-कला के व्यापार से उपलब्ध हुआ है और यह ॒वृत्य- 
पा्जन कला उनकी मुख्य कला से पृथक है ।” 

उसने इस बाल को कुछ आनाकानी करते हुए स्वीकार किया । 

“तब तो वेतन का लाभ प्रत्येक कलाविद को अपनी विद्षिष्ट कला 
पे प्राप्त नहीं होता । बल्कि यदि हम ठीक-ठीक विचार करें तो पता चलेगा 
कि वैद्यक-कला स्वास्थ्य उत्पन्न करती है और वृत्युपार्जन-कला वृत्ति प्रदान 
करती है; वास्तु-कलछा भवन निर्माण करती है और उसकी सहचरी वृत्यु 
पार्जन-कला वुत्यूपार्जन करती है, और यही बात अन्य कल्ाओं पर भी 
लागू होती है कि प्रत्येक कला अपना विशिष्ट कार्य करती हैँ और जिस 
विषय पर जिस कला का अधि कार है उसको लाभान्वित करती है; परल्तु 
यदि कलाविद को अपनी कला के प्रयोग के लिये बेतत न मिले तो क्या 
उसको कोई लाभ प्राप्त होगा ?” 

उसने कहा, स्पष्ट है कि नहीं होगा । 
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“तब क्या बिना वेतन पाये काम करके वह दूसरों को भी लाभान्वित 
नहीं करता ?” ' 

“क्यों नहीं, में ख्याल करता हूँ, अवश्य करता है ।” 

तब तो शरासीमाकसू, क्या यह प्रत्यक्ष स्पष्ट नहीं हैं कि कोई भी 

कला अथवा शासकसंस्था अपने हित का प्रबन्ध नहीं करती--्रत्यत, 
जेसा कि हमने बहुत पहले कहा था, वह अपने विषय के हित के ही प्रबन्ध 
का आदेश करती है और जो दुर्बछ है उसके स्वार्थ पर दृष्टि रखती है न कि 
अधिक बलवान के स्वार्थ पर ? और मेरे प्रिय मित्र श्रासीमाकस्‌ ! यही 
कारण हैं, जैसा में अभी कह रहा था, कि क्यों कोई भी व्यक्ति इच्छापूर्वंक 
शासन करता अथवा पद स्वीकार करना अथवा अन्य छोगों की बुराइयों 
(विपत्तियों) के शोधन का कार्य अपने हाथ में नहीं लेना चाहता बल्कि 
सब कोई इस कायें के लिये वेतन चाहते है । क्योंकि प्रत्येक सच्चा कला- 
विद्‌ जो कि अपनी कछा का उचित उपयोग करना चाहता है, कदापि 
एसा कार्य नहीं करता जो स्वयं उसके लिये उत्तम हो, अथवा जब दूसरों 
को आदेश करता है तो भी उसकी दृष्टि अपने स्वार्थ पर नहीं रहती, बल्कि 
वही आदेश करता है जो उसके शासितों के लिये उत्तम होता हैं । अत 
प्रतीत होता है, यही कारण है कि क्‍यों शासकों .को शासन कार्य के लिये 
राजी करने के लिये या तो धन के रूप में या आदर के रूप में और या 
राजी न होने पर दण्ड के रूप में वृत्ति का प्रबन्ध अवश्य होना चाहिये ।” 

१९--लौकोन ने कहा, “सॉक्रातेस्‌ इससे तुम्हारा क्या अभिप्राय 
हैं? पहले दो वृत्ति के प्रकार तो मेरी समभ में आते हैं, पर जिस दण्ड का 
तुम वृत्ति के रूप में वर्णन करते हो वह मेरी समझ में नहीं आता ।” 

मेने कहा, “तब तो तुम सर्वश्रेष्ठ मनुष्यों के उस वेतन को नहीं सम- 
भते जिसके लिये उत्तम आत्माएँ शासन कार्य करना स्वीकार करके पदारूढ़ 
हो शासन कार्य चलाती हैं । क्‍या तुम नहीं जानते कि धन का और सम्मान 
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का लोभी' होना अप्रशंसनीय माना जाता है और वास्तव में है भी: ऐसा! 
ही? ' '. 

“यह ती में जानता हूँ ।* 

उसने कहा, “नितान्त ठीक है । 

मेंने कहा' “तभी तो; यही कारण है कि सज्जन पुएष शासन करने के 
इच्छुक न तो धन के लिये होते हैं और न सम्मान के लिये । वे न तो अपने 
शासनकर्त॑व्य के पालत करने. के लिये खुले वेतन वसूल करके भाड़े के टटूटू 
कहलाना चाहते हैं, और न प्रद से चोरी करके वेतन निकाल कर चोर 
कहलाना चाहते हैं और त॒ सम्मान के लोभ से कार्यभार ग्रहण करना चाहते 
हैँ क्योंकि उनको नाम-कम्ाने की आकांक्षा नहीं होती । अतः वे लोग 
शासकपद ग्रहण करने की राजी हो सकें इसके लिये कोई दबाव या दण्ड 
उनको बाध्य करने के लिये अवश्य होना ही चाहिये । स्थात यही कारण 

कि बाध्य होने की प्रतीक्षा बिना किये स्वतः शासकपद को प्राप्त करने का 

उद्योग करना अप्रशस्थ माना जाता है । परन्तु यदि कोई भनुष्य 
स्वयं पदारूढ़ होकर शासन करने के लिये राजी न हो तो उसके लिये सब 
से ब्रा दण्ड बुरे मनुष्यों से शासित होना है। जैसा कि मुझको सूझ पड़ता 
है, जब कभी सज्जन पुरुष शासक-पदारूढ़ होते हूँ तो वे इसी दण्ड के भय 
से होते हैं, और तब भी वह उस पद को कोई आनन्द भोगने का स्थान 
समभा करअथवा अच्छी वस्तु समझ कर स्वीकार नहीं करते बल्कि यह 
समझते है कि यह एक अनिवार्य बुराई है, और क्योंकि वह उसको किन्‍्हीं 
ऐसे मनष्यों को सौंप नहीं सके जो कि उनसे अधिक अच्छे हों अथवा उनके 
समान ही भले हों क्योंकि ऐसे मनृष्य मिले नहीं । यदि कोई नगर बिल्कुल 
भछेमानसों से ही निबंसित हों तो संभावना इस बात की हैँ कि उस नगर में 
पदग्रहण से मक्ति पाने के लिये इतनी प्रतिस्पर्धा होगी, जितनी आजकल 
पदग्रहण करने के लिये होती है । तब यह बात बिलकुल स्पष्टतया सिद्ध 
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ही जायगी कि सचमुच ही वास्तविक शासक स्वाभाविकतया अपने स्वार्थ 
पर दृष्टि नहीं रखता प्रत्युत शासितों के स्वार्थ पर ध्यान देता है और 
परिणाम यह होगा कि कोई भी सूकबूझवाला मनुष्य दूसरों को लाभान्वित 
करने की भंभट ओढ़ने की अपेक्षा दूसरों के द्वारा लाभान्वित होना अधिक 
पसन्द करेगा । अतः में श्रासीमाकस्‌ की यह परिभाषा कि न्याय अधिक 
शक्तिशाली का स्वार्थ है कदापि स्वीकार नहीं कर सकता । पर इस बिवाद 
को इस समय छोड़िये, फिर कभी इसकी चर्चा की जायगी; क्योंकि थ्रासी- 
माकस्‌ ने जो कथन अभी-अभी उपस्थित किया है कि अन्यायी मनुष्य का 
जीवन न्‍्यायी मनृष्य के जीवन की अपेक्षा कहीं बढ़ कर है, यह बात 
मुझको प्रस्तुत विवेचन की अपेक्षा अत्यन्त अधिक महत्वपूर्ण प्रतीत होती 
है । ग्लौकोन, तुम किस पक्ष को पसन्द करते हो, और तुम्हारी सम्मति 
में कौन सा कथन अधिक सत्य है ?” 

उसने उत्तर दिया, “में तो यह कहता हूँ कि न्‍्यायी भनुष्य' का जीवन 
अधिक लाभपूर्ण है ।” 

मेंने पूछा क्या तुमने उन सब लाभों और सुविधाओं को सुना जो 
थाप्तीमाकस्‌ ने अभी अन्यायपूर्ण जीवन में प्राप्त होते हुए गिनाये हैं ? 

उसने कहा, “मेंने उन्हें सुना भवश्य पर मेरा समाधान नहीं हुआ ।” 

“तो क्या तुम यह चाहते हो कि यदि कोई उपाय हो तो हम उसको 
यह विश्वास दिलाने का प्रयत्न करें कि उसने जो कुछ कहा है वह सत्य 
नहीं है ? 

उसने कहा, यह तो में अवश्य ही चाहता हैँ ।” 

“तो यदि हम सुव्यवस्थित वक्‍तृताओं में युकिति, प्रतियुक्ति द्वारा 
विवेचन को चालू रवखें--में उसके विरोध में न्‍्यायी जीवन के छाभों की 
तालिका उपस्थित करूँ वह उस वक्‍तृता का उत्तर दे, तब में प्रत्युत्तर दूँ 
'तब तो हमको पृथक्‌-पृथक्‌ वक्‍तृताओं में उपस्थित की गई छाभों की सूचियों 


( १११ ) 


की गणना और नाप-जोख करनी पड़ेगी और तत्पदचात्‌ अन्त में दोनों 
पक्षों के बीच निर्णय करने के लिये हमको न्यायाधीशों की आवश्यकता 
होगी । परन्तु यदि हम अपने अनुसंधान में, परस्पर एक दूसरे की उचित 
बात से सहमत होते हुए चलें, जैसा कि हमने अब तक के विवेचन में किया 
है तो हम अपने आप ही न्यायाधीशों और वकीलों का स्थान ग्रहण कर 
सकेंगे ।” 

उसने कहा, 'बिल्कूल ऐसा ही सही ।” 

मेंने कहा, तो तुमको कौन सा ढंग पसन्द है ?” 

बह बोला, “यही जो तुमने अभी वर्णन किया हु ॥” 

२०--मेंने कहा, “आइये थ्रासीमाकसू, फिर से आरंभ से चलिये 
और हमारे प्रशत का उत्तर दीजिये । क्या तुम्हारा यह कहना है कि परि- 
पूर्ण और समग्र अन्याय, समग्र न्याय की अपेक्षा अधिक छामभप्रद हैं ? 

उसने कहा, हाँ मेरा यही कहना हूँ और मेने अपने इस कथन के कारण 
भी तुमको बतला दिये हैं ।” ४ 

“अच्छा कृपया मुझ यह बतरूूाइये कि उनके विषय में इस दृष्टि से 
आप का क्या विचार है ? में समभता हूँ कि तुम स्यात्‌ उनमें से एक को 
'सदृगुण और दूसरे को दुर्गूण कहोंगे ! 

“अवश्य ।* 

“अर्थात्‌ न्याय को सदगुण और अन्याय को दुर्गुण ?” 

“वाह रे बुद्ध, क्या ही उचित उत्तर है, और यह तब जब कि में कह 
चुका हूँ कि अन्याय लछाभप्रद हैँ और न्याय छाभप्रद नहीं है 

“तो फिर तुम क्या कहते हो कृपा कर कहो ? 

उसने उत्तर दिया, तुम्हारे कथन का बिछकुल उल्टा 


“क्या ! न्याय को दुर्गुण ?” 


( १५१५ ) 


“नहीं, में उसको परम' उदार सरल स्वभाव अथवा सदाशयता कहता 


हूँ ।” 

“तब क्या अन्याय को तुम अनुदार स्वभाव अथवा दुराशयता कहोगे ? 
“नहीं, में उसको चातुर्य कहता हूँ ।” 

“श्रासीमाकसू, क्या तुम यह ख्याल करते हो कि अन्यायी मनुष्य 


बुद्धिमान और भले होते हैं ? 

उसने कहा, हाँ, यदि उनमें परिपूर्ण अन्याय करने की क्षमता हो 
और वे पूरे नगरों और जनसमूहों को अपने वशवर्ती बनाने में समर्थ हों । 
पर स्थात्‌ तुम यह समभते हो कि मेरा तात्पयें गिरहकटों से है, और में 
मानता हूँ कि यदि ऐसे लोगों का पता न चले तो उनका काम भी लाभप्रद 
है; परन्तु जिन छोगों का मेंने अभी वर्णन किया है उनकी तुलना में यह बातें 
बिलकूल भी घ्यान देते योग्य नहीं हैं ।” 

मेंने कहा, “इस विषय में में तुम्हारे अभिप्राय से अपरिचित नहीं 
हैं; परन्तु इस बात ने मुझे अवश्य आश्चर्यचकित कर दिया कि तुमने 
अन्याय को सदगुण और बुद्धिमत्ता की श्रेणी में स्थापित किया एवं न्याय को 
इसके बिलकूल विपरीत स्थान दिया ।” 

उसने कहा, सो तो अब भी में वैसा ही विचार रखता हूँ ।” 

मेंने कहा, मित्र ! यह तो बड़ा ही विषम (कठोर, अथवा दुराग्रह- 
पूर्ण) कथन है, और यदि तुम्हारा यही आग्रह है तब तो सूकता लहीं कि 
उत्तर में क्या कहा जाय । क्‍योंकि यदि तुम्हारी स्थिति यह होती कि अन्याय 
को छाभदायक कहते हुए भी तुम उसका दुर्गण और अइलाघ्य होना मान 
लेते, जैसा कि कुछ अन्य विवेचक मानते हैँ, तो साधारणतया परंपरागत 
धारणा के अनुसार तुमको उत्तर देना संभव था | पर अब तो स्थिति 
यह हैँ कि तुम इसकी आदरणीय और शक्तिशाली तक कहोगे और इसमें 
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उन सब गुणों का आरोप करोगे जिनका संबंध हम न्याय से जोड़ते है, क्योंकि 
तुम तो इसको सद्गुण और बुद्धिमत्ता की श्रेणी में रखते हुए नहीं हिच 
किचाते ।” 

उसने उत्तर दिया, आप का वचन परम सत्य है । 

मेंने कहा, 'अच्छी बात है । जब तक कि में यह समभता हूँ कि तुम 
जैसा विचार करते हो वैसा ही कह रहे हो तब तक अपने अनुसंधान के तर्क 
का अनुसरण करने में मुझे कोई संकोच नहीं होना चाहिये । क्योंकि, 
थ्रासीमाकस्‌ अब तो में पूर्णतया यह विश्वास करता हूँ कि तुम हमारा 
परिहास नहीं कर रहे हो, प्रत्युत गम्भीरतापूर्वक सत्य के विषय में अपना मत 
बतला रहे हो ।” 

उसने कहा, में इसमें विश्वास करता हूँ अथवा नहीं, तुम्हारे लेखे 
इससे: क्या अन्तर पड़ता है ? इससे तुमको क्या ? तुम यूक्ति की परीक्षा क्यों 
नहीं करते ?" 

मेंने कहा, 'मेरे छेखे कोई अन्तर नहीं पड़ता | पर तुम जो कुछ 
कह चुके हो उससे आगे एक प्रश्न का उत्तर देनें की और कृपा 
करो । क्या तुम्हारा ख्याल है कि कोई न्यायी मनृष्य किसी अन्य न्यायी 
मनुष्य को प्रतारित अथवा पश्चात्यद करने का प्रयत्न करेगा ? ” 

उसने कहा, 'किंदापि नहीं । अन्यथा वह इतना मोदप्रद बुद्ध जो 
नहीं रहेगा ! 

और क्या वह किसी न्यायानुकूल कार्य को प्रतारित, पश्चात्पद 
अथचा अतिगत करेगा ? 

उसने उत्तर दिया, नहीं ऐसा भी नहीं करेगा ।” 

“पर वह अन्यायी मनुष्य के प्रति कैसा बर्त्ताव करेगा-न्क्या यह 
अन्यायी मनुष्य को ठगना उचित समभेगा अथवा उचित नहीं समभेगा ? ” 

उसने कहा, “उचित तो समभेगा, और प्रयत्न भी करेगा कि उससे 

ु 
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बढ़ जाये पर वह इसमें कृतकार्य नहीं होगा 

मेने कहा, 'यह तो मेरा प्रइन ही नहीं है, बल्कि यह है कि क्या यह 
तथ्य नहीं है कि न्यायी मनुष्य दूसरे न्‍्यायी मनुष्य को ठगने का दावा अथवा 
इच्छा नहीं करता प्रत्युत केवल अन्यायी मनुष्य को प्रतारित करने की 
इच्छा करता है ? 

उसने उत्तर दिया, “यही तथ्य है ।” क्‍ 

“और अन्यायी मन॒ष्य के विषय में तुम्हारी क्या राय है ? क्‍या वह 
न्‍्यायी मनुष्य और न्यायानुकूल कार्य का अतिक्रमण करना चाहेगा ? ' 

उसने कहा, अवश्य ! क्‍योंकि वह तो सब को प्रतारित करके सब 
| से बढ़े कर बनना चाहता हैं ।” 

“तब तो अन्यायी मनुष्य अन्य अन्यायी मनुष्य और अन्यायानुकूल 
कार्य दोनों को ही प्रतारित और अतिक्रान्त करना चाहेगा और सर्वेत्र सब 
चीजोंमें उसका उद्योग अपने लिये सर्वाधिक लाभ प्राप्त करना होगा ।” 

“सत्य है ।* 

२१--मेने कहा, "यह बात इस प्रकार कहें, न्यायी मनुष्य अपने समान 
लक्षण वाले मनुष्य का अतिक्रमण नहीं करता प्रत्युत विपरीत लक्षणवाले 
का करता है परन्तु अन्यायी मनृष्य दोनों का ही अतिक्रमण कर जाता है ।" 

उसने कहा, “प्रशंसनीय कथन है ।” द 

“और अन्यायी मनुष्य सज्जल और बुद्धिमान होता है और न्यायी 
दोनों में से एक भी नहीं । 

उसने कहा, “आपनेफिर बहुत ठीक कहा ।” 

मेने कहा, क्‍या यह भी ठीक नहीं है कि अन्यायी मनुष्य बुद्धिमान 
और सज्जनों के सदृश होता है और न्यायी मनुष्य उनके सदृश नहीं होता ? ” 

उसने कहा, अवश्य । जो कोई मनुष्य एक विशिष्ट प्रकार के स्वभाव 
वाला होता है वह वैसे ही स्वभाव वाले अन्य मनुष्यों के सदृश होता है और 
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जो वैसे स्वभाव वाला नहीं होता वह उनके सदुृश नहीं होता ।” 

“बहुत सुन्दर बात है । तब तो प्रत्येक व्यक्ति ऐसा ही होता है जैसा 
कि उसके समान व्यक्ति होते हैं ।' 

उसने कहा, क्यों, क्या आप के ख्याल में कूछ और होना चाहिये ? ” 

“बहुत अच्छा । श्रासीमाकस : यह बतलाओ कि क्या (कला के क्षेत्र 
में ) तुम एक मनुष्य को संगीतज्ञ कहते हो और दूसरे को असंगीतज्ञ कहते हो ? 

. हाँ कहता हूँ । 

“उनमें से कौन बुद्धिमान है ओर कौन मूर्ख ? ” 

मेरी समझ में संगीतज्ञ बुद्धिमान होता हैं और असंगीतज्ञ नहीं ।' 

“और क्या वह उन्हीं बातों में अच्छा नहीं है जिनमें कि वह बृद्धिमात 
है और उन्हीं बातों में बुरा नहीं है जिनमें कि वह बुद्धिमान नहीं है ?” 


“हाँ, ठीक है 
“और वैद्य के विषय में भी यही वात लागू होती है न ?” 
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"मेरे श्रेष्ठ मित्र, तब क्‍या तुम्हारा ऐसा ख्याल है कि वीणा का स्वर 
मिलाते समय तारों को कसने या ढीला करने में एक संगीतज्ञ दूसरे संगीतज 
का अतिक्रमण करना चाहेगा अथवा उससे बढ़कर होने का दावा करना 
चाहेगा ?” 

“नहीं, में ऐसा ख्याल नहीं करता ।” 

“क्या वह असंगीतज्ञ से बढ़ कर होना चाहेगा ? 

उसने कहा, अवश्य ही ।” 

और वैद्य के विषय में तुम क्या कहोगे ? क्या खानपान के पथ्यापथ्य 
के निर्णय में वह वैद्यों का और वैद्य की परिपाटी का अतिक्रमण करन; 
चाहेगा ?” 

“अवश्य ही नहीं ।” 
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“पर जो मनुष्य वैद्य नहीं है उसका वह अतिक्रमण करना चाहेगा ? ” 

४ धँ [' ! 

“अच्छा, अब सब प्रकार के ज्ञान और अज्ञान के संबंध में विचार करो । 
क्या तुम यह समभते हो कि कोई भी ज्ञानवान्‌ मनुष्य किसी अन्य ज्ञानवान्‌ 
मनुष्य की अपेक्षा कुछ और, अथवा अन्य प्रकार से कहना एवं करना पसंद 
करेगा ? क्‍या इसकी अपेक्षा वह समान परिस्थितियों में अपने समान 
व्यक्तियों के सदुश ही कहना और करना नहीं चाहेगा ?” 

उसने कहा, “उन परिस्थितियों में तो स्थात्‌ ऐसा ही होना चाहिये, 
क्यों?” ' 

“पर अज्ञानी के विषय में क्‍या होगा ? क्‍या वह ज्ञानवानू और 
अनज्ञानी दोनों को ही समानरूप से प्रतारित और अतिक्रान्त नहीं करेगा ? 

फऐसा हो सकता है ।' 

“और ज्ञानी--अर्थात्‌ जानने वाला बुद्धिमान होता है ?” 

“में ऐसा ही कहूँगा ।* 

“और बुद्धिमान सज्जन होता है ? 

“में ऐसा. ही कहूँँगा ।* 

“तब तो सज्जन और बुद्धिमान मनुष्य अपने समान व्यक्तियों का 
अतिक्रमण करना नहीं चाहेगा बल्कि अपने असदृद्य और प्रतिकूछ का अति- 

क्रण करता चाहेगा ? 

उसने कहा, प्रतीत तो ऐसा ही होता है ।” 

“पर बुरा और अज्ञानी व्यक्ति अपने समान और अपने प्रतिकूल 
दोनों का ही अतिक्रमण करता चाहेगा ? 

धयह तो प्रत्यक्ष ही है । 

“और क्या थ्रासीमाकसू, हम अभी नहीं कह् आये हैं कि अन्यायी 
मनृष्य अपने समान और अपने प्रतिकूछ दोनों ही प्रकार के व्यक्तियों को 
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अतारित करता है ? क्‍या तुमने ऐसा नहीं कहा है ? ” 

उसने कहा, “मेने ऐसा कहा था ।” 

परन्तु न्यायी मनुष्य अपने समान व्यक्ति को प्रतारित नहीं करेगा 
प्रत्युत अपने प्रतिकूल व्यक्ति को प्रतारित करेगा ? 

“तब तो न्यायी मनृष्य बृद्धिमान और सज्जन के समान है और 
अन्यायी मनुष्य अज्ञानी और दुर्जन के समान !” 

“मालम तो ऐसा ही पड़ता है । 

“पर इससे आगे हम इस वात पर भी सहमत हो चुके हें कि प्रत्येक 
व्यक्ति ऐसा ही होता है जैसे कि उसके समान व्यक्ति होते हैं ।” 

“हाँ, हम यह मान चुके हें ।” 

“तब तो न्यायी मनुष्य, इस प्रकार, सज्जन और बुद्धिमान सिद्ध 
हुआ और अन्‍न्यायी मनुष्य दुर्जत और मूर्ख ।” 

२२. थ्लासीमाकस ने इन बातों को इतनी सरलता से स्वीकार नहीं 
किया था जैसा कि में अब वर्णन कर रहा हूँ बल्कि बड़ी आनाकानी के साथ 
बहुत विरोध करते हुए स्वीकार किया था और क्योंकि मौसम बहुत गम था 
इसलिये उसको बहुत पसीना आ रहा था; उस समय मैंने एक ऐसी बात 
देखी जो कि पहले कभी मेरे देखते में नहीं आयी थी--अर्थात्‌ मेने देखा 
कि थआासीमाकस्‌ भेंप रहा था। पर जब हम इस प्रकार परस्पर इस बात 
पर सहमत हो चुके कि न्याय सदगुण और बुद्धिमत्ता का अंश है तथा अन्याय 
दुर्गण और अज्ञान का, तब मैंने इस प्रकार कहना आरंभ किया:--- 

“अच्छा, अब इस विषय को तो हमको निर्णीत हुआ मान लेना चाहिये; 
पर क्या हमने यह भी नहीं कहा था कि अन्याय शक्तिशाली होता है। 
थ्रासीसाकस्‌, कया तुम्हें इसकी याद नहीं है ? 

उसने कहा, मुझे याद है, परन्तु तुमने जो बात अभी कही है में उससे 
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सहमत और लन्तुष्ट नहीं हूँ, में उसका उत्तर दे सकता हूँ परन्तु यदि में 
वह उत्तर देने का उदयोग करूँगा तो में भली-मॉति जानता हूँ कि तुम यही 
कहोगे कि में व्याख्यान दे रहा हैँ । तो या तो तुम मुझको स्वेच्छापूर्वक 
बोल लेने दो या फिर तुम अपना प्रश्नोत्तरी वाला प्रकार चालू रक्‍्खों 
और में तुमको इसी प्रकार हाँ, हाँ, करके उत्तर देता रहूंगा जैसा कि कहानी 
कहने वाली बुढ़ियों को उत्तर दिया जाता है। में यधावसर सिर भझुकाकर 
अच्छा हाँ, कह कर स्वीकृति अथवा सिर हिला कर अस्वीकृति सूचित 
करता रहूँगा ।* 

मैंने कहा, नहीं, तुमको अपने विश्वास के विरुद्ध ऐसा कदापि नहीं 
करना चाहिये ।* 

उसने कहा, जब तुम मुझको स्वतंत्रतापूर्वक बोलने नहीं देते तो तुमको 
प्रसन्न करने के लिये में जो तुम कहो वही करूँगा । तुम और क्या चाहते हो ? 

मैंने कहा, “में कुछ नहीं चाहता । यदि तुम्हारी ऐसा करने की इच्छा 
है तो ऐसा ही करो । में प्रश्न पूछुँगा । 

“तो चलिये पूछिये न । 

“तो में वही प्रश्न फिर पूछता हें जो मंतर अभी पूछा था जिससे हमारा' 
अन्वेषण' क्रमानुसार चछता रहे, कि अन्याय का स्वरूप न्याय की तुलना 
में कैसा है ? मुझे याद आता है कि यह कहा जा चुका है कि अन्याय 
न्याय की अपेक्षा अधिक शक्तिशाली चीज है । परच्तु अब जब कि यह सिद्ध 
हो चुका है कि न्याय सदुगुण और बुद्धिमत्ता है तब तो में ख्याल करता 
हैँ कि यह सरलतापूर्वक दिखलाया जा सकता है कि वह अन्याय की अपेक्षा 
अधिक शक्तिशाली वस्तु है क्योंकि अन्याय अज्ञान है । यह बात इतनी' 
स्पष्ट है कि कोई इसको देखें बिना नहीं रह सकता । परन्तु जो बात में 
चाहता हूँ वह इतनी सरल नहीं है । थ्रासीमाकस्‌ ! में इस विषय का अनु- 
संधान इस प्रकार करना चाहता हूँ । यह तो तुम स्वीकार करोगे ही कि कोई 
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नगर अन्यायी हो सकता है और वह दूसरे नगरों को अन्यायपूर्वक दास 
बनाने की चेष्टा कर सकता है और इस प्रकार के उद्योग में सफल होकर 
कई एक को अपनी अधीनता में रख सकता है ? 

उसने कहा, अवश्य में यह स्वीकार करता हूँ । सर्वश्रेष्ठ नगर मो 
भुख्यतया ऐसा करेंगे ही । सर्वश्रेष्ठ राष्ट्र से मेरा तात्पर्य परिपूर्ण अन्याय 
वाले राष्ट्र से हैं ।” 

मैंने कहा, “में समझता हूँ कि तुम्हारा विचार ऐसा ही है । पर में 
अब आगे जिस बात पर विचार करवा चाहता हूँ वह यह है कि क्या वह 
नगर जो कि दूसरे नगरों से बढ़ कर शक्तिशाली है अपनी शक्ति को न्याय 
की सहायता के बिना रख सकेगा अथवा उसको अपनी शक्ति बनाये रखते 
के लिये न्याय से उसका सम्बन्ध अवश्य जोड़ना पड़ेगा ? 

उसने उत्तर दिया, यदि, जैसा कि तुमने अभी कहा है, न्याय बुद्धि- 
मत्ता है तब तो न्याय की सहायता से ही ऐसा हो सकेगा; परन्तु यदि मेरा 
कथन ठीक हो तब अन्याय की सहायता से ऐसा संभव होगा । 

मेने कहा, क्या ही प्रशंसा के योग्य उत्तर है! थ्लासीमाकस्‌, तुम केवल _ 
शिर झुका कर अथवा मूड़ हिला कर ही स्वीकृति अथवा अस्वीकृति सूचित 
नहीं कर रहे प्रत्युत बड़े सुन्दर उत्तर दे रहे हो ।' 

उसने उत्तर दिया, “यह सब आपको प्रसन्न करने के लिये है ।” 

२३--“यह आपका परम अनुग्रह है । थोड़ा और अनुग्रह करके 
इतना और बतलाइये “क्या तुम्हारा यह ख्याल हैं कि कोई नगर, सेना, 
दस्युगण, चोरों का दछ अथवा अन्य किसी प्रकार की भुरंड जो कि मिल कर 
किसी प्रकार का साहसपूर्ण कार्य करता है यदि आपस में अन्यायपूर्ण आचरण 
करे तो कोई सिद्धि प्राप्त कर सकता है ? 

उसने कहा “कदापि नहीं ।” 
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“परन्तु यदि वह परस्पर अन्याय करने से विरत रहें तो क्या वह 
अधिक सफल नहीं होंगे ? 

“अवश्य होंगे । 

“इस कारण न कि, ध्रासीमाकस्‌, अन्याय से संघभेद उत्पन्न होते हें 
तथा घृणा और अन्तःकलह की उत्पत्ति होती है । पर न्याय मर्नों की 
एकता और प्रेम उत्पन्न करता हैँ । कहिये क्या ऐसा नहीं है ? 

उसने उत्तर दिया, 'ऐसा ही सही, क्योंकि में तुमसे कलह नहीं करना 
चाहता ।* 

“मेरे श्रेष्ठ मित्र, यह तो आप की बड़ी उत्तम बात है ! कृपया यह 
और बतलाइये कि यदि अन्याय की प्रवृत्ति ही यह हो कि जहाँ कहीं वह 
उपलब्ध हो वहीं द्वेष और घृणा उत्पन्न कर दे, तो क्या यह जब स्वतंत्र मनुष्यों 
अथवा दासों के मध्य में पैदा होगा उनमें परस्पर घृणा और भगड़े उत्पन्न 
नहीं कर देगा और उनको मिलकर सफल कार्य करने के अयोग्य नहीं 
बना देगा ? ह 

“सवंधा । 

“अच्छा यदि अन्याय दो व्यक्तियों के मध्य में ही उठ खड़ा हो तो 
क्या वे दोनों परस्पर झगड़ा और घृणा नहीं करने हछगेंगे, परस्पर एक 
दूसरे के शत्र्‌ और दोनों मिल कर न्यायी के शत्रु नहीं हो जायेंगे ? ” 

उसने कहा, हो जायेंगे । 

“अच्छा तो क्या आप मुझे यह बतछायेंगे कि यदि अन्याय एक व्यवित 
में ही उत्पन्न हो तो क्या वह (अन्याय) अपनी उचित शक्ति और प्रवृत्ति 
को खो देगा अथवा ज्यों की. त्यों बनाये रवखेगा ? ” 

उसने कहा, “हमको मान लेता चाहिये कि वह अपनी शक्ति जअक्षुण्ण 
रखेगा ।” ४ 

“और क्या यह स्पष्ट नहीं है कि इसकी (अन्याय की) शक्ति ऐसे 
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लक्षण वाली है कि यह चाहे कहीं, नगर, परिवार, सेना, अथवा अन्य किसी 

' वस्तु में, भी पाया जाय, तो प्रथम तो षड़्यंत्र और कलह के कारण उसको 
सहयोग पूर्वक कार्य कर ने के अयोग्य बना देता है, और दूसरे यह उसको 
स्वयं अपना और अपने प्रतिपक्षी न्‍्यायी का सर्वथा शत्रु बना देता है ? 
कहिये ऐसा है या नहीं ?” 

'सर्वेथा ऐसा ही है । 

“तब तो, में समझता हूँ कि एक व्यवित में भी इसकी उपस्थिति उन 
सब प्रभावों को उत्पन्न करेगी जिनको पैदा करना उसका स्वभाव है । 
प्रथम तो यह उस व्यवित को, आन्तरिक करूह और विभेद के कारण, 
किसी भी कार्य को करते के अयोग्य कर देगा और दूसरे उसको अपना और 
न्‍्यायी का शत्रु बना देगा । क्‍या ऐसा नहीं है ?” 

“हाँ, ऐसा ही है ।” 

'और, प्रिय मित्र, देवता भी निश्चय ही न्यायी होते हैं ।'' 

उसने कहा, ' मुभे स्वीकार है ।" 

“अतः, प्रतीत होता है कि देवताओं को भी अन्यायी मनुष्य घृणास्पद 
होगा परन्तु न्‍्यायी मनृष्य प्रिय होगा ।” 

उसने कहा, अपने इन युक्तिहूपी मनमोदकों को पेट भर खा लो । 
कहीं यह तुम्हारी मित्रमंडली अप्रसन्न न हो जाये इसलिए में तो तुम्हारा 
विरोध कहूँगा नहीं 

“तब तो कृपा करके, आप मेरे प्रश्नों का यथापूर्व उत्तर देकर मेरे 
भोज को पूरा ही कर दीजिये, न । यह तो प्रत्यक्ष ही है कि न्‍्यायी, अन्यायी 
की अपेक्षा अधिक बुद्धिमान, अधिक अच्छे और अधिक कार्यक्षम सिद्ध हो 
गये और अन्यायी मिल कर काम करने के अयोग्य सिद्ध हुए । और यवि हम 
ऐसा कहें कि कोई अन्यायी मनुष्यों का समूह कभी स्फूर्ति पूर्वक मिल कर 
किसी कार्य को करने के लिये कटिबद्ध हुआ तो हमारा कथन पूर्णतया 
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सत्य नहीं हो सकता क्योंकि यदि वह पूर्णतया अन्यायी होते तो स्वयं परस्पर 
हाथापाई करने से बाज नहीं आते । परन्तु स्पष्ट बात तो यह है कि उनमें 
कुछ न्याय अवश्य था जिसने कि उतको उस समय परस्पर एक दूसरे को 
हानि पहुँचाने से बचाया, जब कि वह दूसरों पर आक्रमण कर उनको 
हानि पहुँचा रहे थे । उनके मध्य में इस न्याय की सत्ता के ही कारण उनको 
कुछ सफलतः प्राप्त हुई; तथा वह अपने अन्यायपरायण पराक्रम में भी 
अन्याय से अर्द्धृूदूषित होकर प्रवृत्त हुए, क्योंकि पूर्णदुष्ट जो कि पूरे (शत- 
प्रतिशत) अन्यायी होते हैँ मिलकर कार्य करने के सर्वथा अयोग्य होते 
हैं। मेरा विश्वास है कि इस विषय में सत्य तथ्य यह है न कि वह जो तुमने 
आरंभ में बतलाया था । परन्तु बाद को हमने यह प्रइन भी विचाराथ 
प्रस्तुत किया था कि न्यायी मनृष्यों का जीवन अन्यायी मनुष्यों के जीवन 
की अपेक्षा अधिक बढ़ कर होता है और वे अधिक सुखी होते है; अतः 
अब हमको यह मीमांसा करनी है कि यह कथन सत्य है या नहीं । जो कुछ 
कहा जा चुका हूँ उससे मुझे तो यही प्रतीत होता हैं कि न्‍्यायी मनुष्य अधिक 
सुखी होते हें । परन्तु फिर भी हमको इस प्रइन की सीमांसा अधिक साव- 
धानी से करती चाहिये । क्योंकि हम किसी साधारण-सी बात का विवेचन 
नहीं कर रहे हैँ बल्कि जीवन यापन के प्रकार का विवेचन कर रहे हैं जो 
कि अत्यन्त महत्त्वपूर्ण विषय है ।/.. 


उसने कहा, तो विचार कीजिये ।” 
मेंतें कहा, में विचार करता हूँ, मुके बतलाइये कि क्या तुम्हारी 
सम्मति में घोड़े का कोई विशेष कार्य होता है ? 
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हाँ । 
“तब क्या घोड़े अथवा अन्य किसी भी वस्तु के कार्य की परिभाषा 
आप इस प्रकार करना चाहेंगे कि किसी भी वस्तु का विशिष्ट कार्य वह 
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है जिसको या तो केवल वही कर सकती है अथवा सबसे अच्छी प्रकार से" 
वही कर सकती है ?” 

उसने कहा, “में समझा वहीं ।” 

तो यों समभियें; क्या तुम आखों के अतिरिक्त और किसी वस्तु 
से देख सकते हो ?” 

“कदापि नहीं ।” 

अथवा, कया तुम कानों के अतिरिक्त अन्य किसी वस्तु से सुन सकते: 
हा 

'स्वेथा नहीं ।” 

“तो कया तुम यह कह कर ठीक नहीं करोगे कि यह (देखना और' 
सुनना ) इन (इन्द्रियों) का कार्य है ? 

“अवश्य वह सर्वथा ठीक होगा ।* 

“पुनश्च, तुम द्राक्षाऊता की शाखा को कृपाण, चाकू अथवा अन्य 
किसी उपकरण से काट सकते हो ? 

“अवश्य ।” 

“पर यह कार्य अन्य किसी उपकरण से इतना अच्छा नहीं किया जा 
सकता जितना कि माली की कोची से, जो कि इसी कार्य के लिये बनाई 
जाती है ।” 

“सच हैं ।” 

“तो क्‍या हमको यह नहीं मान लेना चाहिये कि माली की केंची 
का यही प्रयोजन या कार्य है ? 

“हमको अवश्य मानना चाहिये 

२४--में कल्पना करता हूँ कि अब तुम मेरे कथन का तात्पर्य पहले 
की अपेक्षा अधिक भली प्रकार समभ सकोगे कि क्‍या किसी भी वस्तु का 
विशिष्ट कार्य यही नहीं है.कि जिसको या तो केवल वही कर सकती है 
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अथवा वह अन्य सब वस्तुओं की अपेक्षा अधिक भली प्रकार से कर सकती है।* 

उसने कहा, अच्छा में समझ गया और इस विषय में तुमसे सहमत 
हैं कि किसी भी वस्तु का कार्य यही है ।” 

मेने कहा “बहुत अच्छा और क्या आप का यह भी ख्याल नहीं है कि 
प्रत्येक वस्तु में, जिसका कोई विशिष्ट प्रयोजन या कार्य होता है, एक विशेष 
उत्तम गुण पाया जाता हैँ ? पहले उदाहरणों की ओर लौटें, हम कहते 
हैं न कि आँखों का कोई प्रयोजन या कार्य है?” 

हाँ है ।* 

“तो क्या उनसे कोई विशेष गुण भी होता है ?” 

“हाँ, होता है ।” 

और कान, क्या हमने उनका भी कोई कार्य माना है ?" 

हाँ ।” 

अतः उनका गृण भी होना चाहिये ? ” 

“हाँ, गुण भी होना चाहिये ।” 

“और अन्य सब वस्तुओं के विषय में भी क्या यही बात ठीक नहीं है ।? ” 

“यही बात ठीक है ।” 

“तो अब देखिये; यदि आँखों में अपने विशिष्ट गण का अभाव हो 
“और उसके स्थान पर दुर्गुण पाया जाय तो क्या वह संभवतया अपना विशेष 
कार्य भली प्रकार कर सकेंगी ?” 

उसने कहा, “यदि तुम्हारे तात्पर्य के अनुसार उनमें दृष्टि का अभाव 
हो और वह अंधी हो जाएँ तो वह अपना कार्य कैसे कर सकती हैं ? ” 

“मेने कहा, “उनका विशिष्ट गुण चाहे कूछ भी क्‍यों न हो। में अभी 
उस प्रदन को नहीं ले रहा हूँ । इस समय तो में यही पूछ रहा हूँ कि जो कोई 
वस्तु कोई विशेष कार्य करती है क्या वह उसको अपने विशिष्ट गुण के 
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द्वारा ही भली प्रकार नहीं करती और दुर्गुण अथवा दोष होने से उसके 
करनेमें असफल नहीं हो जाती ?” 

उसने कहा, सर्वथा ऐसा ही है ।' 

“तब तो क्या कान भी अपने विशिष्ट गृण से वंचित होने पर अपना 
कार्य बुरी प्रकार से नहीं करने हछगेंगे ? 

“निःसन्देह । 

“क्या हम यही सिद्धान्त सब वस्तुओं के विषय में मान सकते हैं ?” 

“में ऐसा ही ख्याल करता हूँ।" 

“अच्छा तो इससे आगे इस विषय में विचार कीजिये । क्या आत्मा 
का भी कोई विशिष्ट कायें है जो कि किसी भी अन्य वस्तु के द्वारा नहीं 
किया जा सकता; यथा. प्रबन्ध करना, शासन करना, चिन्तन करना 
इत्यादि । क्‍या आत्मा के अतिरिक्त अन्य कोई ऐसी वस्तु है जिसमें इन 
कार्यों का आरोप किया जा सके और इनको उसका अपना विशिष्ट कार्य 
कहा जा सके .? 

“ऐसी कोई अन्य वस्तु नहीं है ।' 

“और फिर जीवन को लीजिये । क्या हम इसको भी आत्मा का काये 
कह सकते हैं ? 

उसने कहा, बिल्कूछ निश्चय से ।” 

“और क्या हम यह नहीं कहते कि आत्मा का एक विशिष्ट: गुण 
भी है ? 

“हम कहते हैं । 

“यदि आत्मा अपने विशिष्ट गृण से वंचित हो जाए तो क्या वह अपना 
कार्य भली भाँति कर सकेगी अथवा ऐसा करना उसके लिये असंभव होगा ?” 

“असंभव होगा । 

“तब तो बरी आत्मा अवध्यमेव वस्तुओं का बुरा प्रबन्ध और शासन 
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'करेगी और अच्छी आत्मा इन कार्यो को अच्छा करेगी ? 
अवश्यमेव ।” 
“क्या हमने यह स्वीकार नहीं कर लिया है कि न्याय आत्मा का 
“विशिष्ट गुण है और अन्याय उसका दोष अथवा दुर्गण है ? 

“यह हमने मान लिया है । 

“तब तो न्‍्यायी आत्मा और न्यायी मनृष्य अच्छा जीवन व्यतीत 
'करेंगे तथा अन्यायी आत्मा और अन्यायी मनृष्य बुरा ? ” 

उसने कहा, तुम्हारे तर्क से तो ऐसा ही प्रतीत होता है |” 

“परन्तु जो अच्छा जीवन व्यतीत करता है वह आनन्दित और सुखी 
होता है और जो बरा जीवन व्यतीत करता है वह इसके प्रतिकल होता है । 

“निस्सन्देह । 

तब तो न्‍्यायी सुखी हुआ और अन्यायी दुःखी । 
उसने कहा, ऐसा ही सही । 
परन्तु निश्चय ही दुःखी होना छाभदायक नहीं, सुखी होना लाभ- 

दायक है 

“निःसंशय ।” ' 

परम भाग्यवान्‌ थश्रासीमाकसू, तब तो अन्याय, न्याय की अपेक्षा 
कदापि हाभप्रद नहीं हो.सृक्रता ।” 

उससे कहा, सॉक्रातेस, तो “मान लो कि बेन्दीस देवी के उत्सव 
के-उपलक्ष में यही तुम्हारा भोज है ।” 

मेने कहा, 'इसके लिये, हे थ्रासीमाकस्‌ में तुम्हारा कृतज्ञ हूँ, क्योंकि 
अब तुमने मेरे प्रति रोष का परित्याग कर नम्नता ग्रहण कर ली है। तथापि 
में भलीमाँति तृप्त नहीं हुआ, परन्तु यह मेरा अपना दोष है आप का नहीं । 
जैसे कि भोजनभट्ट लोगों की ददा होती है कि प्रत्येक व्यम्जन के परोसने 
'के लिये आने पर वह उस पर-ही टूट पड़ते हैं और उससे प्॒व के व्यब्जन 
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का भलीभाँति आस्वाद प्राप्त करत का अवसर नक अपने को नहीं देते, 
बेस ही मुर्भे भी ऐसा लगता है कि मेने भी अपने अनुसंधान के प्रथम विषय--- 
न्याय का स्वरूप---को भलीभाति जाने बिना छोड़ दिया और इसके विषय 
में यह जानने के लिये चल पड़ा कि यह न्याय सदुगुण और बद्धिमत्ता है 
अथवा दुर्गग या मुर्खता; और जब आगे चल कर हमारे समक्ष यह दृष्टि- 
कोण प्रस्तुत हुआ कि अन्याय न्याय की अपेक्षा अधिक लाभप्रद है तो में 
अपने को पूर्व विषय से हट कर इधर मुड़ने से नहीं रोक सका । अत: मेरे 
लिये तो इस सारे संवाद का प्रस्तुत परिणाम यह है कि में कूछ नहीं जानता । 
क्योंकि जब में यही नहीं जानता कि न्याय क्या है तो में यह कैस जान सकंता 
हैँ कि वह वास्तव में कोई सद्गूण है या नहीं अथवा न्यायी (न्यायवान्‌ ) 

व्यक्ति सुखी होता हैं या दुःखी ।” 
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१--इतना कह चुकने के उपरान्त में समझ रहा था कि यह विवाद 
समाप्त हो गया, परन्तु वास्तव में यह सब तो प्रस्तावना मात्र सिद्ध हुआ । 
क्योंकि ग्लौकीन ने, जो कि सर्वंदा सब विषयों में अत्यन्त निर्भीक और 
साहसप्रिय जीव है, तथा जो इस अवसर पर श्रासीमाकस्‌ की पराजय से 
सन्तुष्ट नहीं था, इस प्रकार कहना प्रारंभ किया, सॉक्रातेस, क्या तुम हम 
लोगों को वास्तव में इस बात का विश्वास करा देना चाहते हो कि न्यायी 
'होना अन्यायी होने की अपेक्षा सर्वथा बिना किसी अपवाद के अच्छा है, 
अथवा ऐसा विश्वास करा देने का दिखावा मात्र करना चाहते हो ? ” 


मेंने उत्तर दिया, यदि मेरे बश की बात हो तो मैं तो वास्तविक 
विश्वास ही करा देना चाहता हूँ ।” 

उसने कहा, “तब तो तुम जो चाहते हो वह नहीं कर रहे हो । अच्छा 
मुझे बतलाइये कि क्या तुम्हारी राय में कुछ अच्छी वस्तुएँ एक ऐसे प्रकार 
की होती हैं कि हम उत्को उनके परिणामों के कारण नहीं प्रत्युत स्वतः 
उनके लिये ही उनको स्वायत्त करना पसन्द करते हैं ? उदाहरण के लिये 
उल्लास की भावना और ऐसे आनन्दों को ले सकते हैं जो हानि रहित हैं 
तथा जिनकी उपलब्धि से तात्कालिक हर्ष के अतिरिक्त और कोई पदचा- 
कालीन परिणाम नहीं निकरूता ।” 

मेंने कहा, में अच्छी वस्तुओं के ऐसे प्रकार को स्वीकार करता हूँ ।” 

“और फिर एक दूसरा प्रकार है जिसको कि हम स्वतः उसके लिये 
ओर उससे उत्पन्न होने वाले परिणामों के लिये--दोनों के लिये--प्रेम 
करते हूँ; जैसे कि ज्ञान, दृष्टि और स्वास्थ्य ? क्योंकि में मानता हूँ कि इनका 
हम दोनों कारणों से स्वागत करते हैं ।* 

मेने कहा, हाँ, अवश्य ।” 

१० 
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“और क्या तुम अच्छी वस्तुओं के तीसरे प्रकार को भी मानते होः 
जिसके उदाहरण व्यायाम, रोगियों का उपचार, स्वास्थ्य-विद्या तथा 
धन कमाने के सामान्य उपाय हैं ? ऐसी वस्तुओं के विषय में कहा जा 
सकता है कि वे श्रमसाध्य, अग्नरिय तथापि: हितकर होती हैं; हम उनको 
केवल उनके लिये स्वीकार नहीं करते प्रत्युत उनसे प्राप्त होने वाले उप- 
हारों और हितकर परिणामों के कारण स्वीकार करते हैं । 

मेंने कहा, हाँ, यह तीसरा प्रकार भी में अवश्य मानता हूँ। पर इससे' 
आपका क्या प्रयोजन है ?” 

लुम न्याय को इनमें से किस प्रकार के अन्तर्गत रखते हो ?” 

मेंने कहा, मेरी सम्मति में यह सुन्दरतम श्रेणी के अन्तर्गत है; 
जिसको कि सुखान्वेषी मनुष्य को स्वतः उसके लिये और परिणामों के लिये--- 
दोनों के लिये--प्रेम करना चाहिये ।* 

उसने कहा, अधिकांश मनुष्यों का तो विचार ऐसा नहीं है, प्रत्युत 
वह तो इसको श्रमसाध्य वस्तुओं की श्रेणी के अन्तर्गत मानते हैं, जिनका 
अनुसरण उपहारों अथवा सुख्याति के लिग्रे किया जाना चाहिये परन्तु 
स्वरूपतः तो जिनको पीड़ास्वरूप मान कर वर्जित ही किया जाना चाहिये ।” 

२--मेंने कहा, मुझे पता है कि साधारणतया लोगों की राय ऐसी 
ही हैं और थ्रासीमाकस्‌ भी कुछ समय से न्याय को ऐसा ही कह कर बुरा 
कह रहा है और अन्याय की प्रशंसा कर रहा है । परन्तु ऐसा भासता है 
कि में तो कुछ जड़बुद्धि शिष्य हूँ।” 

उसने कहा, अच्छा तो आइये जो कुछ मुझे कहना है उसको भी सुन 
लीजिये और तब कहिये कि आप मुझसे सहमत हैं या नहीं । क्योंकि मुभे 
ऐसा छुगता है कि श्रासीमाकस ने तो, सर्प के समान तुम्हारी वाणी से मुग्ध 
होकर आवश्यकता से पहले ही पराजय मान ली; पर न्याय और अन्याय 
के स्वरूप का जो स्पष्टीकरण किया गया है उससे में तो सन्तुष्ट हूँ नहीं । 
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उनके उपहारों एवं अन्य परिणामों को ध्यान से हटाकर में तो उनके विषय 
में यह जानना चाहता हूँ कि उनमें से प्रत्येक स्वयं क्या है, और मनुष्य की 
आत्मा में निवास करते हुए वह स्वतः क्या शक्ति और प्रभाव उत्पन्न 
करते हैँ । यदि आपको अनुमति हो तो में यही करना चाहूँगा; में 
थ्रासीमाकस्‌ की युक्ति को नये सिरे से उठाऊँगा और पहले यह बतलाऊंगा 
कि न्याय के स्वरूप और उत्पत्ति के विषय में सामान्य जन समूह का विचार 
क्या है; दूसरे यह बतलाऊँगा कि जो छोग भी न्याय का आचरण करते 
हें स्वेच्छापृवंक नहीं करते, झिकक के साथ करते हैं, इसलिये नहीं करते 
कि यह कोई भली वस्तु है बल्कि इसलिये करते हें कि यह्‌ अवश्यकीय है । 
तीसरे में यह कहँगा कि उनका ऐसा करना सयुक्तिक है क्‍योंकि दुनिया 
का कहना है कि अन्यायी मनुष्य का जीवन न्यायी मनुष्य के जीवन की अपेक्षा 
सचमुच कहीं अधिक अच्छा है । यद्यपि, साँक्रातेसू, मेरा तो स्वयं ऐसा 
विश्वास नहीं है, तथापि क्या कहूं थ्रासीमाकस्‌ तथा असंख्यों अन्य मनुष्यों 
की युक्तितयों ने, मेरे कानों में गूज कर मुझको चकरा दिया है । परन्तु 
न्याय के पक्ष को, उसको अन्याय से बढ़ कर सिद्ध करने के लिये मेंने आज 
तक किसी व्यक्ति को ऐसे ढंग से प्रतिपादित करते नहीं सुना जैसा कि में 
सुनता चाहता हूँ । में व्याय की प्रशंसा स्वयं उसी के लिये (स्वरूपत: ) 
सुनना चाहता हूँ, और यदि इस विषय के इस प्रकार के प्रतिपादद ऐ कसी 
से में सब से अधिक आशा करता हूँ तो तुमसे । अतः में अन्यायपूर्ण जीवन 
की भरसक प्रशंसा करूँगा, और अपने प्रशंसा के ढंग से तुम्हारे सामने 
में ऐसा उदाहरण प्रस्तुत करूँगा कि जिससे तुम यह जान सको कि उसके' 
पश्चात्‌ में तुम से किस प्रकार अन्याय की निन्‍दा और न्याय की स्तुति सुनना 
चाहता हूँ । देख लीजिये कि मेरा प्रस्ताव आपको अच्छा लगता है या नहीं ।” 


मेंने कहा, “यह प्रस्ताव मुझको सबसे अधिंक अच्छा लगता है, क्योंकि 
ऐसा दूसरा विषय कौन सा हो सकता है जिसको लेकर कोई समभदार 


ह. अर 
मनुष्य बारंबार विवेचन करना और सुनना पसंद कर सके ?* 


उसने कहा, बड़ी उत्तम बात है। अच्छा अब में अपने प्रथम प्रकरण- 
अर्थात्‌ अन्याय का स्वरूप और उसकी उत्पति-पर बोलना आरंभ करता हूँ, 
सुनिये । लोगों का कहना है कि अन्याय करना स्वभावतः अच्छी बात हैं 
और उसको सहना बुरा है, पर अपने ऊपर अन्याय किये जाने में बुराई का 
बाहुलय, (दूसरों पर ) अन्याय करने में अच्छाई के बाहुलय से अधिक हे । 
अतः जब मनुष्यों को अन्याय करने और सहने का उभयविध अनुभव हुआ तो 
उन छोगों ने, जो कि अन्याय सहने और करने की सामथ्यं नहीं रखते यही 
अच्छा समभा कि परस्पर ऐसा ठहराव करलें कि न तो किसी के प्रति अन्याय 
करें और न उसे सहें । इसीसे विधानों और मनुष्यों के आपसी ठहरावों की 
उत्पत्ति हुई और इसी कारण लोग कानून के आदेशों को विहित और न्याय्य 
कहते, हैं; न्याय का सार स्वरूप और उत्त्पत्ति छोग इसी प्रकार बतलाते हैं, 
और यह स्थिति सर्वोत्तम अवस्था--अर्थात्‌ दण्ड से बच जाते हुए अन्याय 
करना और निक्षष्ट अवस्था---अर्थात्‌ अन्याय सहन करना और बदला लेने 
में असमर्थ होना, इन दोनों के मध्य में समभौते की स्थिति है । इन दोनों 
अवस्थाओं के मध्य की स्थिति होने के कारण, लोगों की राय है, कि न्याय 
वास्तविक अच्छाई के रूप में स्वीकृत और पसन्द नहीं किया जाता बल्कि 
एक ऐसी वस्तु माना जाता है कि जिसका सत्कार अन्याय करने की अक्षमता 
के कारण होता है, क्योंकि कोई भी मनुष्य जो कि अन्याय करने की सामर्थ्य 
रखता है और पुरुष कहलाने योग्य है, कदापि किसी मनुष्य के साथ 
अन्याय न करने और न सहने का ठहराव नहीं करेगा, और यदि ऐसा 
करे तो समझ लो कि वह पागल हैं। न्याय के स्वरूप का सामान्य जनता 
में माना गया रूप तो, सॉक्रातेस, ऐसा है और जिन परिस्थितियों में इसकी 
उत्पत्ति हुई वह भी यही हैं । 


३--मेरा दूसरा कथन, कि जो लोग न्याय का आचरण करते हैं, अनिच्छा- 
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पृर्वंक और अन्याय करने की सामर्थ्य व होने के कारण करते हैं, भली भाँति 
तब समभ में आयेगा जब कि हम कुछ इस प्रकार की कल्पना करें:-- 
न्यायी और अन्यायी मनुष्य को एक सी जो चाहे सो करने की स्वच्छन्दता 
और अधिकार देकर हम कल्पना में दोनों का अनुसरण करके देखें कि प्रत्येक 
की इच्छा उसको किस ओर ले जाती है। तब हम न्यायी मनुष्य को भी 
उसी आचरण के अनुष्ठान में लिप्त हुआ पकड़ेंगे जो कि अन्यायी मनुष्य 
किया करता है, क्‍योंकि आत्महित की प्रवृत्ति के कारण प्रत्येक मनुष्य स्व- 
भावतः अपने लाभ की इच्छा को सन्तुष्ट करनें का यत्न किया करता हैं, 
बस क़ानून के द्वारा यह प्रवृत्ति बलात्कार से अपने पथ से हटाई जाकर 
समत्व का समादर करने के लिये विवश कर दी जाती है । जिस पूर्ण स्व- 
च्छन्दता की हमने कल्पना की है, वह लगभग ऐसी होगी जो कि छोककथा 
में लीडिया के गीगस्‌ के पूर्वपुरुष को प्राप्त हुई शक्ति के समान शविति के 
ग्राप्त होने से उत्पन्न हो सकती है। कथा में कहा है कि वह छीडिया के 
तत्कालीन शासक की चाकरी में एक गड़रिया था, एक दिन बड़ी जोर की 
आँधी आयी, घोर वर्षा हुई और तत्पदचात्‌ भूकम्प के कारण जिस स्थान पर 
वह भेड़ें चरा रहा था, धरती फट गयी और एक दरार पड़ गयी । आदमियों 
का कहना है कि जब उसने यह देखा तो उसको आइरचर्य हुआ और 
वह उसमें नीचे उतर गया । वहाँ, कथा के अनुसार उसने अनेकों अद्भुत 
वस्तुओं के मध्य में एक खोखला ताँबे का घोड़ा देखा जिसके पाइवों में खिड़ 
कियाँ थीं; इनमें काँक कर उसने देखा कि घोड़े के भीतर एक अतिमानवा- 
कार शव रक्‍्खा है जिसके शरीर पर स्वर्ण की एक अँगूठी के अतिरिक्त 
और कुछ नहीं है । उसने इस अंगूठी को मृतक की अँगुली पर से उतार 
लिया और बाहर निकल आया । अब जब कि राजा के समक्ष उसके पशुओं 
का विवरण उपस्थित करने के लिये गड़रियों की मासिक सभा नित्य नियम के 
अनुसार हुई तो वह भी अँगूठी पहन कर उसमें उपस्थित हुआ । अपने साथियों 
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के बीच में बंठे हुए अकस्मात ऐसा हुआ कि उसने अँगूठी के नग को अपनी 
ओर को घुमाया और वह उसकी मुठ्ठी के भीतर की ओर आ गया । 
ऐसा होते ही, लोगों का कहना है कि वह अपने साथियों की दृष्टि से ओझल 
हो गया और वह उसके विषय में इस प्रकार बातचीत करने लगे कि मानों 
वह वहाँ था ही नहीं । यह देख वह बड़ा चकित हुआ और फिर अँगूठी के 
साथ खिलवाड़ करते हुए जब उसका नग बाहर की ओर कर दिया तो वह 
पुनः अपने साथियों को दिखलाई देने लगा । इस प्रभाव को देख कर उससे 
अँगूठी का पुतः कई बार परीक्षण किया कि क्‍या इससें वास्तव में ऐसी 
शक्ति है और प्रत्येक बार उसको यही ज्ञात हुआ कि जब नगर मुट्ठी के भीतर 
की ओर घुमाया गया तो वह अदृश्य हो गया और जब बाहर की ओर 
घुमाया गया तो वह पुनः दृष्टिगोचर हो गया । यह पता चल जाने पर 
उसने अविलम्ब अपने को राजा के पास विवरण उपस्थित करने वाला 
एक दूत चुनवा लिया, और राज मन्दिर में पहुँच कर उसने रानी को फूसला 
कर अपनी ओर मिला लिया और उसके साथ षड्यंत्र कर राजा पर आक्र- 
मण कर उसको मारडाला तथा उसका राज्य हस्तगत कर लिया । 


अब यदि ऐसी दो अँगूठियाँ हों, और उनमें से एक न्यायी मनुष्य 
पहच ले और दूसरी अन्यायी, तो मालूम पड़ेगा कि कोई भी मनुष्य ऐसे 
बञ्जतुल्य कठोर स्वभाव का नहीं है जो न्याय पर अडिग बना रहे, जो यह 
जानते हुए भी कि वह हाटबाज़ार तक में से बिना दंडित हुए मनचाही 
वस्तुएँ उठा सकता है, दूसरों के घरों में घुस कर जिस स्त्री के साथ चाहे 
व्यभिचार कर सकता है, स्वेच्छानुसार जिसको चाहे मार या बन्दीगृह से 
छुड़ा सकता है, तथा अन्य वस्तुओं में भी मनुष्यों के मध्य देवतुल्य आचरण 
क'र सकता हूं, दूसरों की सम्पत्ति से दढ़ता पूर्वक अपने हाथों को दूर रक्खेग। 
और उसको स्पर्श नहीं करेगा। इस प्रकार स्वेच्छानुसार आचरण करते 
हुए न्‍्यायी मनृष्य अन्यायी से भिन्न प्रकार के कार्य नहीं करेगा और इस प्रकार 
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दोनों एक ही मार्ग का अनुसरण करने छगेंगे। निवचय ही यह बात इस ' 
तथ्य का प्रबल प्रमाण मानी जायगी कि कोई भी मनुष्य स्वेच्छा से न्‍्यायी 
नहीं होता बल्कि विवशतावश होता है, क्योंकि न्यायी होना किसी व्यवित 
के लिये भला नहीं होता और जब मनुष्यों को यह ज्ञात हो जाता है कि वे 
निःशंक अन्याय कर सकते हें और उनके मार्ग में कोई बाधा नहीं है तो 
सभी अन्याय करते हैं। और उनके ऐसा करने का कारण यह है कि प्रत्येक 
मनृष्य यह ख्याल (विश्वास) करता है कि व्यक्ति गत रूप में उसको न्याय 
की अपेक्षा अन्याय से कहीं अधिक लाभ है; और इस सिद्धान्त के समर्थक 
की सम्मति है कि ऐसा विश्वास सच्चा है । क्योंकि यदि इस प्रकार की 
स्वच्छन्दता किसी की मृट॒ठी में हो और वह अन्याय करना तथा दूसरों की 
सम्पत्ति को छुना स्वीकार न करे तो इस बात को जानने वाले सभी मनुष्यों 
के द्वारा वह परमदयनीय विवेकरहित (मूढ़) समझा जायेगा, यद्यपि 
अन्याय करने के भय से यह लोग परस्पर एक दूसरे को धोखा देने के 
लिये, एक दूसरे के सम्मुख उसकी प्रशंसा ही करेंगे । इस प्रकरण में इतना 
ही अल होगा । 

४--परन्तु अब इन दोनों प्रकार के जीवनों (न्यायी, अन्यायी 
के बीच निर्णय करने के लिये यदि हम अत्यन्त न्‍यायी मनुष्य को अत्यन्त 
अन्यायी मनुष्य से पृथक्‌ कर उनकी तुलना करें तभी ठीक ठीक निर्णय 
कर सकेंगे, और यदि ऐसा नहीं होगा तो निर्णय नहीं कर सकेंगे । यह 
पृथककरण कैसे हो सकता है ? इस प्रकार, कि न तो हम अन्यायी मनुष्य के 
अन्याय में कोई कमी करें और न न्यायी मनुष्य के न्याय में, प्रत्युत प्रत्येक को 
अपने अपने आचरण-पथ में पूर्णतया निष्णात कल्पना कर हलें। सबसे 
पहली बात तो यह है कि अन्यायी मनुष्य को चतुर शिल्पियों के समान 
काम करना चाहिये; उदाहरणार्थ प्रथम कोटि का निर्यामक अपनी शिल्प- 
कला की सम्भावनाओं और असम्भावनाओं के भेद को समभता है, प्रथम 
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को चरितार्थ करने का उद्योग करता है, दूसरियों को एक ओर छोड़ देता 
है, और फिर भी यदि कहीं स्खलित हो जाता है तो वह अपनी त्रुटि को 
सँभाल लेने की क्षमता रखता है । इसी प्रकार कोई मनुष्य पूर्ण अन्यायी 
तभी होगा जब कि वह ठीक प्रकार से अन्याय करे और ऐसा करने में 
पकड़ा न जाये, जो मनुष्य अन्यायाचरण में पकड़ा जायेगा उसको तो हम 
बौडम मानेंगे; क्‍योंकि अन्याय की पराकाष्ठा, वास्तव में न्‍्यायी न होते 
हुए भी न्‍्यायी मालम पड़ने में है । अतः पूर्ण अन्यायी मनुष्य में हमको 
बिना किसी कोरकसर के परिपूर्ण अन्याय का आरोप करना चाहिये, पर 
हमको उसे यह छूट भी देनी चाहिये कि महान्‌ दुष्कर्म (अन्याय कम) 
करते हुए भी उसकी न्यायी होने की महान ख्याति, जो कि उसने उपाजित 
करली है अक्षुण्ण बनी रहे है । और यदि वह कभी स्खलित हो जाये तो 
हमको उसेके विषय में यह मात लेना चाहिये कि उसमें अपनी त्रुटि को 
सँभाल लेने की क्षमता है, यदि उसके दुष्कर्म उद्घाटित हो जायें तो 
प्रभावोत्पादक वक्‍तृत्वशक्ति के द्वारा वह दूसरों का समाधान और यदि 
बल प्रयोग की आवश्यकता आ पड़े तो अपने पौरुष-पूर्ण स्वभाव एवं 
जीवट के द्वारा सहचरों और सम्पत्ति की सामग्री के सहारे सफल बल 
प्रयोग भी कर सकता है। और जब कि हमते इस प्रकार के लक्षणों वाले 
अन्यायी मनुष्य की उद्भावना की है तो अपने सिद्धान्त के अनुसार हमको 
उसके समक्ष न्‍्यायी मनृष्य की भी उद्भावना करनी चाहिये--जो सचमुच 
सरल और उदार है एवं अयस्‌ कलस्‌ की उक्ति के अनुसार अच्छा होने 
का दिखावा करना नहीं चाहता प्रत्युत वास्तव में अच्छा होना चाहता 
हैं । हमको उसे दिखावे से बिल्कूछ वड्न्चित कर देना चाहिये क्योंकि 
यदि वह दिखावे के कारण न्यायी मनुष्य समभा जायगा तो इस ख्याति 
के कारण उसको आदर और उपहार प्राप्त होंगे और ऐसी अवस्था में 
हम यह निश्चय नहीं कर सकेंगे कि वह केवल न्याय के लिये न्यायी है अथवा 
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इस आदर और उपहारों के कारण । अतः हमको उसे न्याय के अतिरिक्त 
अन्य सब प्रकार के आवरणों से विरहित कर देना चाहिये और उसकी 
अवस्था सब प्रकार से उसके कल्पित प्रतिपक्षी से उछटी होनी चाहिये । 
कोई बुरा काम न करने पर भी अत्यधिक अन्याय करने की उसकी ख्याति 
होनी चाहिये जिससे कि कुख्याति और उसके परिणामों को भोगते हुए 
भी शिथिल न पड़ने से उसकी न्याय पर दृढ़ बने रहने की पूरी पूरी परीक्षा 
हो सके । और इसी प्रकार उसको मृत्युपर्यन्त अपने पथ पर दूढ़ता पूर्वक 
डटे रहना चाहिये कि न्याय पर अडिग रहते हुए भी अन्यायी होने के लिये 
बदनाम रहे, जिससे कि दोनों मनुष्यों को न्याय और अन्याय की पराकाष्ठा 
पर पहुँचा कर हम यह निर्णय कर सके कि इन दोनों. में से कौन अधिक 
सुखी है ।” 

५--मेंनें कहा, “बाप रे बाप, प्रिय ग्लौकोन, तुमने इन दोनों पात्रों 
को कितनी स्फूर्ति से माँज कर हमारे निर्णय के लिये एक एक करके उपस्थित 
किया है कि जैसे वह दो मूत्तियाँ हों | 


उसने उत्तर दिया, “यह तो मेंने यथाशक्ति वर्णन किया हैं। और 
अब दोनों प्रकार के मनुष्यों के स्वरूप का विवरण प्राप्त हो जाने पर, में 
समभता हूँ कि इस बात का वर्णन करते में आगे कोई कठिनाई नहीं होनी 
चाहिये कि दोनों का जीवन किस प्रकार का होने वाला है। अतः अब में 
इसी का वर्णन कर दूँ; और यदि यह वर्णन कुछ भौंडा लगे तो सॉकातेस्‌, 
तुमको यह नहीं समभना चाहिये कि में इस प्रकार कहता हूँ, प्रत्युत यह तो' 
उन लोगों का कहना है जो कि अन्याय को न्याय से बढ़ कर बतलाते हैं । 
वे बतलायेंगे कि न्‍्यायी मनुष्य की प्रवृत्ति ऐसी होने के कारण, वह कोड़ों 
से पीटा जायगा, खींचा जायगा, उसको बेड़ियाँ पहनायी जाएँगी गर्म 
लौहशूल से उसकी आँखें फोड़ दी जायेंगी, और सब प्रकार की यातनाओं 
को सीमा तक सहने के उपरान्त उसको शूली पर ऊूटका दिया जायगा 
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और इससे उसको यह शिक्षा प्राप्त होगी कि हमको वास्तव में न्‍्यायी 
होने की अपेक्षा न्‍्यायी प्रतीत होने की काम्ता करनी चाहिये । और 
मालूम यह पड़ता है कि अयसूकलरूस की उक्ति अन्यायी मनुष्य के विषय 
में कहीं अधिक लागू होती है। क्योंकि छोग कहेंगे, कि यह अक्षरश:ः (वास्त- 
विक ) सत्य हं कि अन्यायी मनुष्य, यथार्थता से सम्पुक्‍त मार्ग का अनुसरण 
करने के कारण अपना जीवन, दिखावे पर दृष्टि रखते हुए चलाता तथा 
अन्यायी दिखलाई न देकर वास्तव में अन्यायी होना चाहता हैं अपनी 
बुद्धि की गहरी (कूंडों वाली ) धरती का पूर्ण लाभ उठाते हुए, जिसमें बुद्धि- 
मत्तापूर्ण प्रयोजनों की फसल पैदा होती है । पहले तो न्याय करने की 
ख्याति होने के कारण उसको राज्य के पद मिल सकेंगे, दूसरे उसको जहाँ, 
चाहेगा वहाँ से पत्नी प्राप्त हो सकेगी, स्वेच्छानुसार कूछों में अपने बच्चों 
को ब्याहेगा, जिसके साथ चाहेगा साभा और ठहराव कर लेगा, और इन 
सब के अतिरिक्त बह प्रभूत छाभों से अपने को संपन्न बना लेगा क्‍योंकि 
उसको अन्याय करने में कुछ फ्रिप्षक नहीं होती । अतः, लोग कहते हें कि 
जब कभी वह किसी व्यक्तिगत अथवा सार्वजनिक विग्रहों में जूठता है तो 
वह अपने प्रतिपक्षियों को नीचा दिखा कर विजय प्राप्त करता है, जीत 
कर संपन्न बन कर अपने इष्टमित्रों को छाभान्वित करता है और शत्रुओं 
की हानि पहुँचाता है; यज्ञ करता है और देवताओं को पर्याष्त मात्रा में 
बहुमूल्य भेंट अपित करता है। तथा, न्यायी मनुष्य की अपेक्षा, जिन मनुष्यों 
का, चाहता है, और देवताओं का कहीं अधिक; सेवा-सत्कार करता है, 
जिससे कि वह भगवान्‌ की अनुकम्पा की भी न्‍्यायी मनष्य की अपेक्षा 
अधिक युूक्तियुक्ततया आशा कर सकता है । इसलिये सॉक्रातेस, मनष्यों 
का कहना, है कि देवताओं और मनुष्यों के हारा अन्यायी सनष्य के लिये 
न्‍्यायी मनुष्य के जीवन की अपेक्षा कहीं अच्छे जीवन का प्रबन्ध किया 


जाता है ।” 
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६--जब कि ग्लौकोन यह सब कह चुका, तो मेरा विचार इसका 
कुछ उत्तर देने का था परन्तु उसका भाई अदैमान्तस्‌ कहने लगा, सॉक्रा- 
तेस, यह तो आप का विचार कदापि नहीं होगा, कि इस सिद्धान्त की पूरी 
विवृति हो चुकी है ?” 

मैंने कहा, 'क्यों, और क्‍या अवशेष रह गया है ?” 

उसने कहा, 'सबसे प्रबल यूक्ति का तो उल्लेख तक नहीं हुआ है ।” 

मेने कहा, तो, यह तो कहावत ही है कि भाई का हो भाई सहाय -- 
अतः यदि ग्लौकोन से कोई बात छूट गयी हो तो तुम उसको अपनी सहायता 
से पूरा कर दो । यद्यपि जो कुछ वह कह चुका है, मुझको परास्त कर _ 
न्याय की सहायता के लिये मुझे अक्षम बना देने के लिये, उतना ही बिल्कुल 
पर्याप्त है । 

उसने कहा, “यह तो बिल्कूरू निरर्थक बात है, पर इस बात को भी 
सून लीजिये । में ग्लौकोन का जो तात्पर्य समझता हे उसको अधिक स्पष्ट 
करने के लिये हमको विपक्षी दल की---उस दल की जो कि न्याय की प्रशंसा 
और अन्याय की निन्‍दा करता है-- यूक्तियों और भाषा को भी प्रस्तुत 
करना चाहिये । पिता एवं गृरुजन जो कि अपने पत्रों और शिष्यों को सर्वेदा 
न्यायपरायण होने की शिक्षा देते रहते हूँ बह स्वतः न्याय की प्रशंसा नहीं 
करते बल्कि उससे मनुष्यों में जो ख्याति प्राप्त होती हैँ उसकी प्रशंसा 
करते हैं, उनका उद्देश्य यह रहता है कि न्यायी प्रतीत होने से जो ख्याति 
प्राप्त होती है उससे पदाधिकार; विवाह-संबंध और वह अच्छी वस्तुएं 
प्राप्त होती हैं जो कि ग्लौकोन ने अभी अभी अन्यायी मनुष्य को उसकी 
तेकनामी के कारण उपलब्ध होती हुईं गिनाई हें । इस पक्ष के छोग इस 
ख्याति का और भी अधिक विस्तार के साथ बढ़ाचढ़ा कर वर्णन करते हैं 
क्योंकि देवताओं की अनुकूल सम्मति को भी अपने पक्ष में सम्मिलित करके 
उनको असंख्यों शुभाशीषों का वर्णन करने को मिल जाता है जो कि देवगण 
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पृण्यात्माओं के ऊपर बरसाते हूँ, जैसा कि महामता हीसियड्‌ और होमेर 
ने बतलाया हैँ । हीसियड का कहना है कि देवगण न्यायी मनुष्यों के: 
निर्मित्त ओकवृक्षों की “चोटियों पर फल और शाखामध्य में मधुमक्खियों 
के छत्ते लगाते हैं, तथा 'ऊर्णवाही भेड़ों के भुण्ड ऊन के भार से रद कर 
भुके रहते हैं; इसी प्रकार के और अनेकों शुभाशीषों का उसने वर्णन किया 
है । दूसरा कवि (होमेर) भी इसी के समान कहता है कि “वह एक निर्दोष 
नुपति के तुल्य है, जो कि देवता के समान न्याय की रक्षा करता है; काली 
धरती उसके निमित्त गेहूँ और जो उत्पन्न करती है, तथा उसके वृक्ष फलों के 
भार से लद कर भुक जाते हैं, उसके पशुधन की वृद्धि होती है और समुद्र 
उसके लिये मछलियों से भरा रहता है ।” पर मुसइयस्‌ और उसके पूत्र 
(यूमोल्पस्‌) ने न्‍यायी पुरुषों को देवताओं से मिलने वाले जिन वरदानों 
को श्रेष्ठ गीत में वर्णन किया है वह इन से कहीं बढ़ कर हैं; क्योंकि वह 
उनको, अपनी कथा में, हेडीस के धाम में पहुँचा देते हैं और वहाँ पर 
पुण्यवान सन्‍्तों के सहभोज की रचना करके उनको, बहुम्‌ल्य शय्याओं पर 
अद्धशयित स्थिति में हारबेंष्टित शिरोंसहित अनन्तकाल तक आसव-पान में 
कालयापन करते हुए वर्णन करते हें; मानों उनकी धारणा में अनन्त 
आसवपान ही पृण्यों का सर्वोत्तम उपहार है। तथा अन्य लोग देवताओं 
से प्राप्त होने वाले पुण्यों के उपहारों को इससे भी आगे बढ़ा देते हें। क्योंकि 
उनका कहना है कि पृण्यात्माओं के पौत्र इत्यादि एवं शपथपालक मनुष्यों 
की' तत्पदचात्‌ आनेवाली सन्तति कदापि नष्ट नहों होती और वे सदा 
संपन्न बने रहते हे। इन लोगों की न्याय की प्रशंसा ऐसी और इसी से मिलती 
जुलती है। परन्तु पापी और अन्याय्रियों को, वह हेडीस के लोक में, दलदलछ 
में दफनाया हुआ, तथा चलनी में जल ले जाने के लिये विवश किये जाते 
हुए वर्णन करते हैं; तथा उनके जीवनकाल में वह उनको बदनाम होते 
हुए और उन सब यातनाओं को सहते हुए वर्णन करते हैं जिनकों 
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ग्लौकोन ने अन्यायी समझे जाने वाले न्‍्यायी मनुष्य पर पड़ती हुई गिनाया 
_ है । इसके अतिरिक्त उनकी कल्पना और कुछ नहीं सोच सकती । बस 
'न्यायी की प्रशंसा और अन्यायी की निन्‍दा की उनकी दौली यही है। 


७--फिर न्याय और अन्याय के विषय में उक्तियों का एक और भी 
प्रकार है जो कि साधारण जनों और कवियों दोनों में ही पाया जाता है; 
सॉक्रातेस, तुम”को उस पर भी विचार कर लेना चाहिये । विश्वभर एक 
स्वर में घोषणा करता है कि समचित्तता (स्थिरप्रज्ञता ) तथा न्‍्यायपरता 
(पुण्यवत्ता ) निर्चयेन इलाघनीय हैं (सुन्दर हैँ) पर इसके साथ ही साथ 
श्रमसाध्य और कष्ठकर हैँ; पर इन्द्रियकोलुपता (अस्थिरचित्तता) 
एवं अन्याय प्रिय छगगने वाले और सुखसाध्य हैं एवं केवल परंपरागत-रीति 
और सावंजनिक सम्मति के ही कारण गहित हैं । लोग यह भी कहते हें 
कि अधिकांश में न्याय अन्याय की अपेक्षा कम लाभदायक है और वे बुरों 
मनुष्यों को, यदि वे धन सम्पन्न हों अथवा अन्य प्रकार की शक्तियों से 
युक्त हों तो, सुखी कहने में नहीं मिमकते तथा व्यक्तिगत रूप में एवं 
सार्वजनिक रूप में उनका सम्मान करते हूँ, इसके प्रतिकूल बह उन मदुष्यों 
का, जो कि अदक्त एवं निर्धन होते हैँ, तिरस्कार और अपमात्त करते 
है, यद्यपि यह मानते हैँ कि यह छोग उन छोगों से अच्छे हैँ । पर उनकी 
सब उक्तियों से विचित्र प्रकार उन उक्तियों का हैं जिसका वह पुण्य और 
देवताओं के विषय में प्रयोग करते हैं; उनका कहना है कि देवता तक 
कुछ भले आदमियों को दुर्भाग्य और कृत्सित जीवन प्रदान करते हैं और 
उनके प्रतिकलचारिशव्य वाले व्यक्ति को इसके विपरीत भागधेय दान देते 
। भिखमंगे पुरोहित और भविष्यवक्ता धनवानों के द्वार पर जाते हें 
और उनको विश्वास दिलाते है, कि उनको देवताओं से ऐसी शक्ति की निधि 
प्राप्त है जिसके ढ्वारा भोज के आमोद प्रमोद के साथ.'किये जाने वाले यज्ञ 
और जप के अनुष्ठान से वह किसी व्यक्ति द्वारा स्वयं किये हुए अथवा उसके 
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पूर्वजों के किये हुए किसी भी पाप का प्रायश्चित और निवारण क्र सकते 
है; और यदि वह (धनवान्‌) अपने किसी शात्रु को हानि पहुँचाना चाहे 
लो अल्पमात्र व्यय से यह भी साध्य है, फिर चाहे उसका शत्रु न्यायी हो या 
अन्यायी, क्योंकि उनको ऐसे जंतर मंतर सिद्ध हें कि जिनसे वे देवताओं 
को भी अपना कहा करते को विवश कर सकते हैं। और इन सब कथकों 
के समर्थन में वह पापकर्म का सारल्य और बाहुल्‍य प्रदर्शित करने के लिये 
कवियों का साक्ष्य उद्धृत करते हें; 'जो कोई निकृति की खोज करेगा 
उसको वह ढेर की ढेर सरलूता से ही ग्राप्त हो जायेगी । उसका मार्गे 
समतल और छोटा है और उसका घर अत्यन्त समीप है। पर पुण्य के मार्ग 
में देवताओं ने प्रथम पग से ही प्रस्वेद बहना आदेश किया है। (द्वीसियड, 
कार्य और दिवस २८७-८९) और उसका मार्ग भी लम्बा' और पहाड़ 
की चढ़ाई जैसा है,, 4 कूछ अन्य लोग यह सिद्ध करने के लिये कि देवता 
मनुष्य के द्वारा अपने संकलपों से डिगा दिये जा सकते हैं होमेर को साक्षी 
रूप में उपस्थित करते हैं, क्योंकि उसने भी कहा है, देवता तक स्तुति 
से वश में हो जाते हैं, तथा मनुष्य यज्ञों और प्रशमार्थ प्रतिज्ञाओं से, धूप 
और! आचमनों से उनके संकल्पों को प्रार्थना करते हुए बदल देते हें; जब 
कभी उनसे पुण्यपथ का अतिक्रमण होकर पाप बन पड़ता है। (इलियड 
९।४९७) । और वह लोग मुसइयस्‌ एवं ऑफियस हारा लिखी ढरों 
पुस्तकें उपस्थित करते हैं तथा उत्तका कहना है कि यह कवि चन्द्रमा और 
देवियों की सत्तान हैं । यह पुस्तकें उनके कर्मकाण्ड की पुस्तकें हें । इनके 
प्रमाण के द्वारा, वह न केवल व्यक्तियों प्रत्यत नगर राज्यों तक को फूसला 
भना लेते हें कि गज तें एवं उत्सवों द्वारा जीवित मनुष्यों के अन्यायपूर्ण कार्यों 
का क्षमापत और निवारण, एवं रहस्थ नामक विदेष अनुष्ठान के द्वारा 
मृतकों तक के पापों का प्रायश्चित वास्तव में किया जा सकता है जिससे 
कि हमको परलछोक कौ, यातनाओं से छुटकारा मिल जाता है, पर यदि हम 
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इनकी उपेक्षा करें, यज्ञ इत्यादि न करें तो हमारे लिये परलोक में यम- 
यातना अवध्यम्भावी है । 


८--वह कहता चला, प्रिय सॉकातेस, हमारे ख्याल में जो विभिन्न 
प्रकार की उक्तियाँ जो कि मनुष्यों और देवताओं के पाप-पुण्य संबंधी दृष्ठि- 
कोणों के विषय में कहीं जाती हैं, इनका प्रभाव उन युवा पुरुषों की आत्मा 
पर क्या पड़ता हैं जो कि चब्न्चल बुद्धि वाले होते हें और जो उड़ने-फुदकने 
की सामर्थ्य रखते हें और एक कथन से दूसरे कथन पर तत्काल जा पहुँचते 
हैँ और जो कुछ सुनते हें उस सब से यह निष्कर्ष निकालते हें कि सर्वोत्तम 
जीवन व्यतीत करने के लिये उनको अपना आचरण और मार्ग केसा बनाना 
चाहिये ? बहुत संभव यह हैं कि ऐसा युवक पिण्डार कवि के ढाब्दों में 
अपने से यह प्ररन पूछेगा, क्या में न्याय के द्वारा उच्च दुर्ग में प्रवेश करूँगा 
अथवा कूटिलता के द्वारा जिससे कि में परिवेष्ठित एवं सुरक्षित जीवन- 
यापत कर सके ?” सामान्य सम्मति तो यह है कि यदि में न्यायी प्रतीत 
न होऊ तो मेरे न्यायी होने का परिणाम, कुछ नहीं होगा केवल परि- 
श्रम और घाटा ही होगा; दूसरी और यदि में अन्यायी होऊँ और अपने 
लिये न्यायी होने की ख्याति अर्जित कर हूं तो मुभको स्वर्गिक आनन्द- 
वाला जीवन मिलना निश्चित है । तब तो, क्योंकि दाशनिकों (बुद्धिमानों) 
के कथनानूसार “दिखावा वास्तविकता को अभिभूत कर लेता है” और 
सुख का प्रभु है, मुझे बिना मिकक अथवा हिचकिचाहट के अपने को पूर्ण 
तय! दिखाब को ही समपित कर देना चाहिये । आमुख और आभास 
के लिये तो में बाहर ही बाहर पुण्य का चित्र अंकित करूँगा, पर मेरे पीछे 
परम चतुर अखिलोखस्‌ की चतुरचं॑चल स्वार्थदृष्टि संपन्न लोमड़ी रहेगी । 
इस पर यदि कोई आपत्ति करे कि नहीं, ऐसा नहीं करना, चाहिये क्योंकि 
दृष्कर्म करने वाले का सव्वेदा छिपा रहना सरल नहीं है, तो मेरा उत्तर यह 
है कि यह ठीक है पर फिर कोई भी महान्‌ वस्तु या कार्य सरल नहीं होता । 
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कुछ भी क्‍यों न हो, यदि हम सुखी होना' चाहें तो हमको उसी मार्ग का अनु- 
सरण करना चाहिये जिसकी ओर हमारी युकति के पदर्चिन्ह संकेत करते 
हैं । प्रच्छन्नता बनाये रखने के लिये हम सभा समाजों और राजनीतिक 
मण्डलों की संघटना कर लेंगे, फिर वक्‍तृत्वकला के कितने ही शिक्षक हें 
'जो कि जनसभा और न्यायाधिकरण में वक्‍तृता देने की कला सिखाते हैं। 
तो बस कुछ वक्‍्तृत्वशक्ति द्वारा मना कर और कुछ बल से धमका कर 
में बिना दण्डित हुए प्रवंचना की योजना चालू रक्खूंगा । इस पर यह 
आपत्ति उठेगी कि देवताओं के समक्ष तो न प्रच्छन्नता चलेगी, व बल । 
पर यदि या तो देवताओं की सत्ता ही न हो और या वह मनुष्यों के कार्य- 
कृलाप पर ध्यान ही न देते हों तो हमको भी उनके निरीक्षण से बचने की 
चिता नहीं करनी चाहिये । लेकिन यदि देवता हें और हमारा ध्यान भी 
रखते हैँ तो भी हम उनके विषय में जो कुछ जानते हैं वह परंपरागत कथाओं 
एवं कवियों द्वारा वर्णित वंशावलियों के सहारे ही जानते हैं । पर यही 
आप्त प्रमाण हमको यह बतलाते हैँ कि देवगण यज्ञ और प्रशमन स्तोत्र 
और भेंटपूजा के द्वारा अपने संकल्प से विचलित किये जा सकते हैं । तब 
या तो हमको दोनों कथनों में उनका विश्वास करना चाहिये या किसी 
में नहीं । यदि हम उनका विश्वास करें, तब तो अन्याय करना ही अच्छा 
है, हम अपने अन्यायों के फल में से देवताओं को भेंट दे लेंगे । क्‍योंकि 
यदि हम न्यायी बने रहें, तो यह तो सच है कि हम देवताओं के आघात 
से बच जायेंगे,,पर अन्याय से होने वाले लाभ से हमको हाथ धोने पड़ेंगे 
पर यदि हम अन्यायी बनें, हम उन लाभों को प्राप्त कर लेंगे और जब कभी 
हमसे अतिक्रमण अथवा पाप बन पड़ेगा तब हम अपनी प्रार्थना के अनुरोध 
से उनको सन्तुष्ट कर लेगे और हम देवताओं के दण्ड से साफ़ बच जायेंगे । 
इस पर फिर यह आपत्ति की जायगी कि अधः लोक में हमको अथवा हमारी 
भावी सन्‍्तानों को, हमारे इस लोक में किये अपराधों का उचित दण्ड 
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अवश्य मिलेगा । इसके उत्तर में हमारा चतुर मित्र कहेगा, नहीं प्रिय 
मित्र, इस विषय में भी मृतकों के लिये किये गये अनुष्ठानों का बल और 
मुक्तिदाता देवताओं की कृपा काम दे जाती हैं। शक्तिशाली त्रगरों का भी 
यही कहना है; तथा देवताओं के पुत्र, जो कि उनके कवि और संदेशदाता 
दो गये हैं, इनको सत्य प्रमाणित करते हैं ।” 


९--अब इससे आगे और कौन सा विचार रह जाता है कि जिसके 
आधार पर हम सबसे बुरे अन्याय को छोड़ कर न्याय को पसन्द करें ? 
यदि हम अन्याय का संयोग दिखावटी शिष्टाचार से कर दें तो हम देवताओं 
और मनुष्यों में जीवन तथा मरण में मनमानी उन्नति प्राप्त करेंगे, जेसा 
कि मनुष्यों में से अधिकांश की राय तथा उच्चतम आप्तपुरुषों के बचनों 
से प्रमाणित होता है । यह सब जो कुछ कहा गया है इसको जानते हुए, 
साक्रातेस, क्या कोई मनृष्य जिसको कि मस्तिष्क की शक्ति, धन का बल, 
शरीर की शक्ति अथवा कुल का गौरव प्राप्त है, न्याय की प्रशंसा सुन कर 
उस पर हंसने की अपेक्षा उसका सम्मान करने का इच्छुक हो सकता है ? 
वास्तव में तो यदि कोई इन युक्तियों की असत्यता प्रदर्शित करने के योग्य 
हो और पर्याप्त निश्चय के साथ यह जान चुका हो कि न्याय ही सर्वोत्तम 
है तो भी वह अन्यायियों के प्रति अत्यन्त सहिष्णुता का व्यवहार करता है 
तथा उनसे रुष्ट नहीं होता, कारण, कि वह यह जानता है कि अपवाद स्वरूप 
कुछ एसे मनुष्यों को छोड़ कर जो कि अपने स्वभाव की सहजात दिव्यता 
के कारण अन्याय से घृणा करते हैं अथवा सत्यज्ञान की उपलब्धि के कारण 
उससे बचते है, निश्चय ही और कोई एक भी मनुष्य ऐसा नहीं है जो स्वेच्छा 
पृर्वंक न्‍्यायी हो । और यह जो लोग अन्या की बुराई करते हैं वह भी 
डरपोकपन, वृद्धावस्था अथवा अन्य किसी दुर्बलता के, कारण, केवल 
इसलिये कि उनमें अन्याय करने की शक्ति का अभाव हे । यह तथ्य नितान्‍्त 
स्पष्ट है, क्योंकि ज्योंही कोई ऐसा मनुष्य शक्ति प्राप्त कर लेता है त्योंही 
११ 
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वह भरपेट अन्याय कर डालता हैं । 

और इस बात का एक मात्र कारण, हे सॉक्रातेस, वह तथ्य है जो कि 
मेरे भाई ने और मेने, तुम्हारे प्रति अपने भाषण के आरंभ में उपस्थित 
किया था अर्थात्‌ यह बतलाया था कि यह केसे अचरज की बात है कि 
प्राचीन काल के वीर पुरुषों से लेकर जिनका कि विवरण उपलब्ध है, आधु- 
निक काल तक के जितने भी आप न्याय के पक्ष के समर्थक हैं, सब ने ही 
बिना किसी अपवाद के अन्याय की निन्‍दा और न्याय की. प्रशंसा 
केवल प्रत्येक से उपलब्ध होने बाली, ख्याति सम्मान, और दातन के संबंध में 
ही की है, अन्य किसी प्रकार अथवा कारण से नहीं । परन्तु इनमें से प्रत्येक 
(जब कि वह देवताओं और मनुष्यों की दृष्टि से छिपा हुआ धारणकर्ता 
मनृष्य की आत्मा में विवास करता है) स्वर्य अपनी अंतःशक्ति के कारण. 
क्या है, इस बात को किसी ने भी गद्य अथवा पद्मय में कभी ठीक प्रकार से 
वर्णन नहीं किया है, जो कि इस बात का केवल प्रमाण होता कि अन्याय 
किसी आत्मा में प्रविष्ट हो सकने वाली सबसे वड़ी बुराई है और न्याय 
सेबसे महान्‌ वरदान । क्‍योंकि यदि आरंभ से ही आप सब लोगों ने इस 
प्रकार उपदेश किया होता, और हमारे बचपन से इसी प्रकार हमको समभा- 
' कर आइवस्त कर दिया होता, तो हम अब परस्पर एक दूसरे को अन्याय 
करने से रोकने की पहरेदारी न करते होते, बल्कि हममें से प्रत्येक, इस 
भय से कि कहीं अन्याय करके हम अपने भीतर सबसे बड़ी ब्राई को न 
घुसा लें, स्वयं अपने ऊपर पहरेदारी करता । 


इतना सब, है सॉँक्रातेस, और स्यात्‌ इससे भी बहुत कुछ अधिक, 
न्याय और अन्याय के सम्बन्ध में थ्रासीमाकस्‌ के द्वारा, और में कह सकता 
हूँ, अन्यपुरुषों के हरा भी कहा जा सकता है; और मेरी समभ में वह लोग 
इस प्रकार इनःदोनों, की सच्ची शक्तियों को बहुत कुछ परिवर्तित कर देते' 
हैं 4..पर में (क्योंकि म॒भों आप से कोई बात छिपाने की इच्छा नहीं है) 


है #॥ 
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स्वीकार करता हूँ कि में आपसे दूसरे पक्ष का समर्थन और इसका प्रतिवाद 
सुनना चाहता हूँ, इसी कारण मेंने इस पक्ष का समर्थन इतनी प्बलता 
के साथ किया है। युक्‍्तियों हारा हमको केवल यही नहीं बतलाइये कि न्याय 
अन्याय से बढ़ कर है, पर हमको यह भी स्पष्टतया दिखलाइये कि इनमें 
से प्रत्येक स्वयं अपने द्वारा अपने घारण करने वाले में वह कौन सा 
प्रभाव उत्पन्न करता है कि जिससे एक बुरा होता है और दूसरा भरता । 
पर जैसा कि ग्लौकोन ने आप से अनुरोध किया हूँ, इन दोनों की ख्यातियों 
को अलग छोड़ दीजिये । क्योंकि यदि आप प्रत्येक से उसकी सच्ची ख्याति 
को अलग करके भूठी ख्याति उसमें नहीं जोड़ेंगे, तो हम यही कहेंगे कि आप 
स्याय की प्रशंसा नहीं कर रहे हे बल्कि उसके आभास की प्रशंसा कर रहे 
हैं और न आप अन्याय की निन्‍दा कर रहे हें बल्कि उसके आभास की निन्‍्दा 
कर रहे हैं, कि वास्तव में आपकी सलाह यह है कि हम अन्यायी हों पर 
अन्याय को छिपाये रहें, और यह कि इस बात में आप और थ्वासीमाकस्‌ 
एकमत हूँ कि न्याय, अधिक शक्तिशाली का स्वार्थ होने के कारण पर 
(दूसरे) का हित हैं तथा अन्याय स्वयं अपने लिये हितकर एवं लाभदायक 
है एवं अपने से नीचे के लिये हानिकारक है। क्‍योंकि, आपने स्वीकार 
कर लिया है कि न्याय अच्छी वस्तुओं की उच्चतम कोटि के अन्तर्गत है, 
जिनका प्राप्त करना (स्वायत्त होना, अपने पास होना) उनके परिणाम 
के निमित्त एवं इसंसे भी बढ़ कर स्वतः अपने ही निमित्त, दोनों ही कारणों 
से मूल्यवान्‌ हं--उदाहरण स्वरूप, दृष्टि-शक्ति, श्रवण-शक्ति, बुद्धि, 
स्वास्थ्य और इनके अतिरिक्त अन्य सब ऐसी वस्तुएँ जो कि केवल अच्छी 
कह कर विख्यात ही नहीं है बल्कि वास्तव में (शुभपरिणाम) जनक 
हैं--अतः न्याय की प्रशंसा में में आप से विशेष तत्त्व पर ही ध्यान रखने 
की प्रार्थना करूँगा | मेरा अभिप्राय उस सारस्वरूप लाभ से है जो कि 
न्याय स्वतः अपने धारणकर्ता को प्रदान करता है, और उस सारस्वरूप 
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हानि से हैँ जो अन्याय स्वतः अपने धारणकर्तता की पहुँचाता हैँ । जन- 
सम्मति पर निर्भर रहने वाले उपहारों और सम्मानों की प्रशंसा करने क। 
कार्य दूसरों के लिये छोड़ दीजिये । व्योंकि जब अन्य लोग इस प्रकार न्याय 
तथा अन्याय दोनों से प्राप्त होने वाली ख्याति और उपहारों के आधार 
पर एक की प्रशंसा और दूसरे की निन्‍दा करते हें तब में उनसे ऐसी बातें 
सुनना सहन कर सकता हूँ, परन्तु तुमसे में इस प्रकार की बातें स्वीकार 
नहीं कर सकता जब तक कि तुम स्वयं इसके विषय में अपने मुख से मुझे 
मना न कर दो; क्‍योंकि तुमने तो अपना समग्र जीवन इसी विषय के चिन्तन 
में बिताया है। अतः में पुनः कहता हूँ कि केवल युक्ततियों के ह्वारा न्याय 
को अन्याय से बढ़ कर सिद्ध व कीजिये प्रत्यूत हमको स्पष्टतया यह 
दिखला दीजिये कि इनमें से प्रत्येक अपने आन्तरिक मौलिक स्वरूप 
के कारण अपने धारणकर्त्ता के लिये ऐसा क्या प्रभाव उत्पन्न करता है 
जिससे एक अच्छा है और दूसरा बुरा, चाहे देवताओं अथवा भनुष्यों 
की दृष्टि उसको देख सके अथवा न देख सके ।” 
१०--यों तो में ग्लोकोन और अदेमान्तॉस्‌ को स्वाभाविक (सहज ) 
बुद्धिमत्ता की सबंदा ही प्रशंसा किया करता था, पर इस अवसर पर तो 
उनके बचनों से में विशेष आह लादित हुआ और कहने लगा, मेरे सुविदित 
पुरुष के सुपुत्रों, ग्लोकोन के प्रशंसक ने तुम्हारे मैगारा के युद्ध में विशेष 
यशस्वी होने पर जो एलेगाई लिखी थी उसके प्रारंभ में तुम्हारे विषय में 
तुम्हें संबोधन करके क्या अच्छा कहा है:--- अरिस्तोन के पुत्र, यशस्वी पिता 
की देवतुल्य सन्‍्तान (प्रजा) ।” मेरे, प्रिय मित्रों, में समझता हूँ कि ये 
वचन बिल्कुल उचित हैं; क्‍योंकि यदि अन्याय के पक्ष का इतने अच्छे 
प्रकार से समर्थंत्त करने के उपरान्त भी तुमको यह विश्वास नहीं हुआ कि 
अन्याय न्याय से बढ़ कर है तब तो निश्चय ही तुम्हारे स्वभाव में सचमुच 
ही देवतुल्यता होती चाहिये । और मुझे विश्वास है कि तुम वास्तव में 
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आश्वस्त नहीं हुए हो । तुम्हारे सामान्य आचरण के कारण मेरा ऐसा 
अनुमान है अन्यथा केवल तुम्हारें वचनों के आधार पर तो में तुम्हारा वि- 
हवास न करता । पर जितना ही में तुम पर अधिक विश्वास करता हूँ 
उतना ही मेरी समझ में नहीं आता कि इस विषय में क्या करूँ। क्योंकि 
में नहीं जानता कि (इस धर्म-संकट से ) कैसे में तुम्हारा परित्राण कर स्कूगा । 
मृ भे अपनी योग्यता में इस कारण सन्देह है कि तुमको वह युक्तियाँ तो 
मान्य हैं ही नहीं जिनके द्वारा में ख्याल करता था कि मेंने आसीमाकस्‌ 
के विरुद्ध यह सिद्ध कर दिया है कि न्याय अन्याय से बढ़कर है। और फिर 
यह भी मुझे नहीं जान पड़ता कि तुम्हारा परित्राण करना में कैसे अस्वी- 
कार कर सकता हूँ। क्‍योंकि जब न्याय की निन्‍्दा हो रही हो तो जब तक 
कि मुझमें एक श्वास और बोलने की शक्ति शेष हे तब तक हिम्मत हार 
कर बैठ जाने से मुर्भे निश्चय ही पाप लगेगा, ऐसा मुझे भय है। अतः मेरे 
लिये सबसे अच्छी बात भरसक सहायता प्रदान करना है ।” 


इस पर ग्लौकोन और शेष सब लोगों ने सब प्रकार से मुभसे परित्राण 
कार्य में सहायता प्रदान करने तथा शास्त्रार्थ को समाप्त न करके न्याय 
और अन्याय के स्वरूप के विषय में तथा उनके अरूग छाभों की सचाई 
के विषय में अनुसन्धान को चाल रखने का अनुरोध किया | तब मेंने, 
अपने वास्तविक विचार के अनुसार उनसे कहा, “हम जो खोज कर रहे 
हैं वह कोई आसान काम नहीं है परन्तु जैसा कि मुझे सूभ पड़ता है, इसके 
लिये तीक्ष्ण दृष्टि की आवश्यकता हैँ । क्‍योंकि हम बहुत चतुर बुद्धिमान 
नहीं हैं अतः में ख्याल करता हूँ कि हमको खोज की उस शैली का उपयोग 
' करना चाहिये जिसका कि प्रयोग हम तीक्ष्ण दृष्टि न होते हुए दूर से छोटे 
अक्षरों को पढ़ने की आज्ञा दिये जाने पर, उसके पश्चात्‌ किसी के यह 
कहने से करते हें कि यही अक्षर अन्यत्र विज्याल पृष्ठभूमि पर बड़े आकार में 
विद्यमान हैं । में कल्पना करता हूँ कि यदि वे दोनों अक्षर एक ही होते 
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तो पहले बड़े अक्षरों के पढ़ने और तत्पव्चात छोटों के परीक्षण करने को 
हम ईश्वरीय देन मानते ।” 


अदमान्तास ने कहा, “बिल्कूल ठीक, पर न्याय विषयक अनसंधान 
की इसके साथ तुम क्‍या समानता देख पाते हो ?” 

मन उत्तर दिया, 'में आप को यह बतलाऊँगा । हम कहा करते 
हैं कि न्याय एक मनुष्य में निवास करता है, और एक नगर में भी निवास 
करता है । क्‍यों है न ? 

उसने कहा, “निरचय ही ।” 

'क्या नगर मनुष्य की अपेक्षा विशाल नहीं होता ?” 

उसने कहा, 'विद्यालन होता है।” 

तब तो, स्यात्‌ विशाल वस्तु में न्याय अधिक मात्रा में उपलब्ध 
होगा और सरलता से समभ में आ सकेगा । अतः, यदि आप को अच्छा 
लगे तो हम पहले नगर राष्ट्र में इसके स्वरूप का परीक्षण और अनुसंधान 
करें और इसके उपरान्त ही हम व्यक्तियों में उसका परीक्षण करेंगे: विशाल 
के प्रतिरूप की अल्प में जैसी उपलब्धि हो सकती है उसको देखेंगे । 

उसने कहा, मेरे विचार में तो यह बड़ा ही अच्छा प्रस्ताव है ।” 

मेंने कहा, “यदि हम नगर के जन्म (उत्पत्ति) के विषय में विचार 
करें तो हम उसमें न्याय और अन्याय की उत्पत्ति को भी देख पायेंगे । 

उसने कहा, 'ऐसा सम्भव है। 

“यदि ऐसा किया जाय, तो क्या हम अपने अन्वेषण के लक्ष्य को 
अधिक सरलता से नहीं देख पायेंगे ?” 

“हाँ, बहुत अधिक सरलता से ।” 

तो फिर क्‍या हम यह प्रयत्न करें और इसको अन्त तक पहुँचायें? 
मेरा ख्याल है कि यह छोटा-मोटा काम नहीं है। अतः भली-भाँति सोच लो ।” 

अदैमान्तोस्‌ ने कहा, 'हमने सोच लिया, आप अवश्य सर्वेथा आरंभ 


( १६१ ) 


कौजिये, मना न कीजिये ।” 

११--मेंने कहा, “अच्छा, मेरे ख्याल में, नगर की उत्पत्ति का कारण 
यह तथ्य है कि हम सब व्यक्ति पृथक्‌-पृथक्‌ अपनी आवश्यकताएं पूर्ण करने के 
लिये पर्याप्त नहीं हें और हम में से प्रत्येक को बहुत सी कमियों का अनुभव 
'होता है । क्या आप के विचार में नगर की उत्पत्ति का कोई अन्य कारण है ।” 

उसने कहा, “नहीं,. दूसरा कोई कारण नहीं है ।” 

“तो बस, क्‍योंकि हमारी आवश्यकताएं बहुत रहती हूँ, परिणाम 
'यह होता हैं कि एक आदमी अपनी एक आवश्यकता की पूर्ति के लिये 
किसी एक आदमी को सहायतार्थ बुलाता हे, दूसरा दूसरे को, और इस 
अकार एक ही रहने के स्थान पर बहुत से साथी और सहायक एकत्रित 
हो जाते हे तथा इस सामूहिक निवास स्थान को “'नगर' या राष्ट्र ऐसा 
'नाम प्रदान करते हैँ । क्‍यों, ऐसा ही है न ?” 

“सर्वेथा सत्य है । 

“और इन व्यक्तियों में इस विचार के आधार पर परस्पर आदान- 
प्रदान हुआ करता है कि ऐसा करना प्रत्येक के लिये व्यक्तिशः छाभदायक 
है ।” 

“निःसन्देह । 

मेंने कहा, (अच्छा तो, आइये अब हम बिलकुरू आरंभ से कल्पना 
में एक पुर की रचना करें। इसकी वास्तविक ख्रष्टा तो, जैसा कि प्रतीत 
होता है, हमारी आवश्यकताएँ हैं ।” 

“स्पष्ट ही है ।” 

“पर हमारी आवश्यकताओं में सबसे प्रथम और प्रधान भोजन का 
प्रबन्ध है जो कि हमारी सत्ता और जीवन का आधार है ।” 

“निश्चय ही ।* 
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“दूसरी आवश्यकता रहने के मकान की ओर तीसरी बस्त्र इत्यादि 
की है ।” 
ऐसा ही है ।" 

मेंने कहा, अच्छा तो अब यह बतलाइये कि हमारा पुर इन सब 
इतनी वस्तुओं का पूरा कैसे डाल सकेगा ? क्या नगर में पहला व्यक्ति 
एक किसान, दूसरा स्थपति और तीसरा जुलाहा नहीं होगा ? और क्‍या 
हम इनके साथ एक मोची एवं अपने शरीर की आवश्यकताओं को पूर्ण 
करने वाले एकाध अन्य सेवक को सम्मिलित कर सकेंगे ? ” 

“सर्वथा ।” 

"अर्थात्‌ अल्पतम नगर की अनिवार्य संख्या चार या पाँच मनुष्य 
होगी ।* 

“यह तो स्पष्ट ही है ।” 

अब इस विषय में क्‍या हो यह कहिये ? क्‍या इसमें से प्रत्येक को 
अपने परिश्रम का फल सबके साधारण उपयोग (सार्वजनिक उपयोग) 
के लिये समर्पित कर देना चाहिये ?--यथा क्‍या अकेला कृषक चौगुन, 
समय और श्रम 'ुगा कर चार मनुष्यों के लिये भोजन (अन्न) प्रस्तुत 
करे और उसको चारों साथ विभक्‍त करके भोगें, अथवा दूसरों की कोई 
चिन्ता “न करके चौथाई समय में केवल अपने उपभोग के योग्य चौथाई 
मात्रा में अन्न उत्पन्न करे तथा शेष तीन चौथाई समय में से एक चौथाई 
धर बनाने में लगाये, दूसरा वस्त्र प्रस्तुत करंने में, तीसरा जूता बनाने में, 
एवं दूसरों के साथ सहयोग की भ्ंभट मोल न छे, अपने लिये स्वयं अपता 
काम अपने आप करे ?/ 

और अदैमान्ताँस्‌ ने कहा, 'सॉक्रातेस, पर स्यात्‌ यह (प्रथम उपाय) 
इस (दूसरे उपाय) की अपेक्षा सरलृतर है ।” 
... मेंने कहा, भगवान जाने; ऐसा होना कोई अनोखी बात तो नहीं 
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हैं; क्योंकि अब तुम्हारे कहने से मृझे स्वयं भी यह सूझ पड़ता है कि पहली 
बात तो यह है कि हम सब का सहज स्वभाव एक नहीं होता प्रत्युत भिन्न 
होता है । एक मनुष्य प्रकृति से एक काम करने के अधिक योग्य होता 
है दूसरा दूसरे के । क्या आप का ख्याल ऐसा नहीं है ? ” 

“हाँ यही बात ठीक है ।” 

“फिर, क्‍या एक मनुष्य अनेक कार्यों में व्यापुत होकर अधिक सफल 
काम कर सकेगा या केवरू एक में ? 

उसने कहा, एक में व्यापृत होकर ।* 

“और, फिर में यह भी कल्पना करता हूँ कि यदि कोई आदमी काम 
के ठीक समय को, अनुकूल क्षण को निकल जाने देता है तो काम बिगड़ 
जाता है ।” 

. स्पष्ट ही है ।” 

“मेरी समझ में इसका कारण यह है कि कार्य, कर्त्ता के अवकाश की 
प्रतीक्षा में ठहरा नहीं रह सकता प्रत्युत कर्ता को कार्य को अपना मुख्य 
उद्देश्य मान कर उसमें लगना चाहिये और उसको गौण स्थान नहीं देना 
चाहिये ।* 

“उसको ऐसा ही करना चाहिये ।” 

“इन सब बातों से यह निष्कर्ष निकलता है कि जब एक आदमी अपने 
स्वभाव के अनुसार एक ही कार्य को ठीक समय पर, अन्य कार्यों से सावकाश 
होकर (अन्य कार्यों को छोड़ कर ) करता है तब सभी वस्तुएँ अधिक मात्रा 
में अधिक सरलता से, और उच्च गुण वाली उत्पन्न होती हैं । 

“निस्सन्देह । 

“तो, अदेमान्तॉस, जिन आवश्यक वस्तुओं का हमने उल्लेख किया 
हैँ उनको प्रस्तुत करने के लिये हमको चार से अधिक पुरवासी चाहियें । 
क्योंकि ऐसा प्रतीत होता है कि कृषक अपना हल, फावड़ा और कृषि 
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संबंधी अन्य उपकरण स्वयं अच्छे नहीं बना सकेगा और न स्थपति, जिसको 
कि अनेकों उपकरणों की आवश्यकता होती है । इसी प्रकार जुलाहे और 
मोची की यही दक्वा समभनी चाहिये । 

“सत्य है ।” 

“तब तो बढ़ई, लोहार और अनेकों अन्य शिल्पी, हमारी नन्‍हीं-सी 
'बस्ती में मिल कर उसको पर्याप्त मात्रा में बढ़ा देंगे । 

ख,निरुचय ही ।” ेल्‍ 

“तिस पर भी यदि हम बकरी चराने वाले, गड़रिये और अन्य चरवाहों 
'को भी मिलछा लें जिससे कि कृषकों को हल जोतने के लिये चोपाये मिल 
सकें, स्थपतियों को कृषकों के साथ भार ढोने के लिये पशु मिल सकें तथा 
मोचियों एवं जुछाहों को चमड़ा और ऊन मिल सके तो भी तो हमारा 
'पुरवा बहुत बड़ा नहीं होगा ।” 

“और यदि उसमें यह सब हुए तो यह ऐसा बहुत छोटा भी नहीं 
होगा । 

मेने कहा, और फिर वास्तविक नगर को ऐसे स्थान में स्थापित 
करना लगभग असंभव: ही होगा कि जहाँ उसको आयातों की आवश्यकता 
न हो ।” 

“हाँ, असंभव होगा ।* 

“तब, एक और ऐसे वर्ग की आवश्यकता होगी जो कि दूसरी नगरियों 
से आवद्यक वस्तुएं लाया करेगा।' 

“हाँ, होगी ।' | 

“अच्छा, पर यदि हमारा कार्यवाह उन लोगों के मध्य में रीते हाथ 
जायेगा, जिनसे कि वह अपनी आवश्यकता की बस्तुएँ प्राप्त करता है, 
अपने साथ उनकी आवश्यकता की वस्तुएं लेकर नहीं जायेगा, तब वह 
रीते हाथ ही लौट कर आयेगा; क्‍यों ठीक है न ? 
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में भी ऐसा ही ख्याल क रता हैं ।” 

“तब तो उनके अपने नगर की उपज केवल उनके लिये ही पर्य्याप्त 
'महीं होनी चाहिये बल्कि मात्रा और गुण में इतनी और ऐसी होनी चाहिये 
कि जिससे उन लोगों की आवश्यकता की पूत्ति हो सके जो उनके नगर 
की आवश्यकताओं की पूर्ति करते हैं ।” 

“यह तो होना ही चाहिये । 

“तब तो हमारे नगर को और भी अधिक किसानों तथा अन्य शिल्प- 
कारों की आवश्यकता होगी ।” 

“हाँ, और अधिक की ।” 

“और अन्य ऐसे कार्यवाहों की आवश्यकता होगी जो कि पण्य वस्तुओं 
के निर्यात और आयात का काम करेंगे । यह छोग व्यापारी कहलाते 
हैं; क्‍यों ठीक है न ?” 

“हाँ ।” 

“तो हमको व्यापारियों की भी आवश्यकता होगी ।* 

“निश्चय, ही ।' हे 

“और यदि व्यापार समूद्र-मार्ग से हुआ तो हमको ऐसे व्यक्तियों की 
पर्याप्त: संख्या में आवश्यकता होगी जो कि सामुद्विक व्यापार में निपुण हों ।' 

“तिःसन्देह, पर्याप्त संख्या चाहिये। 

१२--/पर फिर, स्वतः नगर में ही सब लोग अपने श्रम के उत्पादन 
को किस प्रकार परस्पर विभाजित कर उपभोग करेंगे ? केवल इसी 
उद्देश्य की दृष्टि से ही समाज और नगर की स्थापना की गयी- थी ।* 

उसने कहा, प्रत्यक्ष है कि वह क्रय और विक्रय द्वारा ऐसा करेंगे ।” 

“तब, इसका परिणाम यह होगा कि एक बाजार और विनिमय के 
'निमित्त धन-मुद्रा की उत्पत्ति होगी ।* 

“अवश्य, सर्वथा ऐसा ही होगा ।* 
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“अब मान लो कि कोई किसान या कोई अन्य शिल्पी अपनी उत्पा- 
दित वस्तुओं को लेकर हाट में ऐसे समय पर आता हैं जब कि उन व्यक्तियों 
में से, जो कि उसके साथ विनिमय करते, कोई भी वहाँ तहीं है तब क्‍या 
वह अपना काम धन्धा छोड़ कर हाठ में बेकार बैठा रहेगा ?” 

उसने कहा, 'बिल्कूछ नहीं; ऐसे मनुष्य भी होते है जो इस आवश्य- 
क॒ता को दृष्टि में रख कर अपने को इस कार्य में लगाते हैं। सुव्यवस्थित 
नगरों में, साधारणतया यह लोग वह होते हैं जो शारीरिक शक्ति में निबंठतम 
होते हें और अन्य प्रकार के कार्यों के लिये अयोग्य होते हैं। उनका कतैव्य 
हाट में उपस्थित रहना है, तथा जो बेचना चाहें उत्तको माल के बदले धन 
और जो खरीदना चाहें उनको धन के बदले में माल देना है ।” 

मेने कहा, “तो यह आवश्यकता हमारे नगर में दूकानदारों के वर्ग 
को उत्पन्न कर देगी । क्या दृकानदार' नाम उन्हीं लोगों के लिये उपयुक्त 
नहीं हूँ जो कि हाट में स्थित रह कर क्य-विक्रय कार्य में उपयोगी होते हें 
तथा व्यापारी नाम उन लोगों के लिये जो कि नगरों से नगरों में व्यव- 
सायार्थ परिभ्रमण किया करते हैं ? ” 

“निरचय । 

“और, मेरा विश्वास है, कि इनके अतिरिक्त सेवकों का एक और 
भी वर्ग होता है, जो कि मानसिक (बौद्धिक) गुणों में तो हमारे साथी- 
संगी होने की योग्यता नहीं रखते, पर जिनकी शारीरिक शक्ति परिश्रम 
करने की क्षमता रखती है। वे इस श्रम (शक्ति) के उपयोग को बेचते 
हैं और.उसके मूल्य को पारिश्रमिक कहते हैं, तथा में ख्याल करता हूँ कि 
श्रमजीवी कहलाते हैं । क्‍यों, क्‍या वे ऐसा नहीं कहलाते ? 

“बिलकूल ठीक ।” 

“तब तो, ऐसा प्रतीत होता है, कि मजदूर (श्रमजीवी) छोग हमारे 

राष्ट्र के पूरक होने में सहायक होकर उसको पूर्ण कर देते हैं ।'' 
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“में ऐसा ही समभता हूँ ।” 
अदेमान्ताॉस्‌, क्या अब हमारा नगर परिपूर्ण वृद्धि को प्राप्त होकर 
सम्पूर्ण हो गया ?” 

'स्थात्‌ ऐसा ही है । 

“तो इसमें, न्याय और अन्याय कहाँ उपलब्ध होते है ? तथा हमारे 
द्वारा विचार किये गये वे नगर के कौन से अंग हें जिनके साथ-साथ इनका 
नगर में प्रवेश होता है ? 

उसने कहा, 'सॉक्रातेस, मुझे तो कुछ सूभता' नहीं; स्यथात्‌ है इन्हीं 
नगर-निवासियों के परस्पर व्यवहार की आवश्यकताओं में इसकी उत्पत्ति 
होती हो । 

मेंने कहा, स्यात्‌ यह बड़ा अच्छा सुझाव है, हमको इसका परीक्षण 
अवश्य करना चाहिये, एवं इसके अनुसंधान से हिचकिचाना नहीं चाहिये |” 

१३-- सबसे पहले तो हमको यह विचार करना चाहिये कि इस 
प्रकार व्यवस्थापित मनुष्यों का जीवन-यापन का प्रकार क्‍या होगा । क्‍या 
वह अपने लिये अन्न, मदिरा, कपड़े, जूते और मकान नहीं बनायेंगे ? घरों 
में बस जाने के पश्चात्‌ वे गर्मी के दिनों में प्रायः बिना कपड़े और जूते 
पहने काम किया करेंगे और जाड़ों में पर्याप्तरूपेण कपड़े पहन कर तथा 
जूते धारण करके । अपने पोषण के लिये वह जौ के आटे और गेहूँ के 
मैंदे को गूँद कर तथा माँड़ कर सुन्दर टिकियाँ और रोटियाँ बनाया करेंगे । 
इनको वह चटाइयों अथवा स्वच्छ पत्तों पर परोसेंगे और स्वयं ब्राइनिया 
और मेंहदी से सजे ग्रामीण पलकों पर बैठेंगे । हार पहने हुए वे लोग अपने 
बाल-बच्चों के सहित सानन्द भोजन करेंगे और उसके साथ मदिरा पियेंगे, 
आमोद-प्रमोद से परिपूर्ण साथी संगियों के मध्य में वह देवताओं के स्तोत्र 
गायेंगे । युद्ध अथवा दरिद्रता के भय से सावधान हुए वे अपनी आर्थिक 
स्थिति की क्षमता से अधिक सन्‍्तावोत्पादन नहीं करेगे । 
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१३--इस पर ग्लौकोन ने बीच में ही बात काट कर कहा, “मालूम 
पड़ता है कि इस प्रकार आनन्दभोज खाते हुए मनुष्यों के लिये तुमने कोई 
मसाला (स्वादिष्ट पदार्थ) नहीं बतलाया ।* 

मेने कहा, सच है, मुझसे भूल हुई--वे छोग नमक, जैतून और 
पनीर इत्यादि का उपयोग अवश्य ही करेंगे, तथा लहसुन और हरी' साग- 
भाजियों एवं अन्य कन्दमूलों को भी वह सब मिला कर उबाला करेगे, 
जैसा कि देहात के लोग किया करते हैं। उप-अशन के लिये हम उनको 
अज्जीर, मठर और सेम इत्यादि परोस देंगे, ओर वे मेंहदी की गोंदनी तथा 
बीच-वृक्ष की गुठलियाँ भूनकर सामान्य मात्रा में मदिरा के साथ उनको खा 
लिया करेंगे। इस प्रकार अपना जीवन शान्ति एवं स्वास्थ्य सहित व्यतीत 
करके वह वृद्धावस्था में शरीर त्याग करेंगे और अंपनी सन्‍्तति को भी 
उत्तराधिकार में अपना जैसा जीवन दे जायेंगे ।* 

और उसने कहा, हाँ, ठोक ही है, सॉकातेस्‌ ! अच्छा यदि तुम सूअरों 
का नगर बसाते तो उनके लिये भी इसको छोड़ कर क्या और किसी प्रकार 
के चारे का प्रबन्ध करते ?” 

मेंने कहा, क्‍यों ? अच्छा स्लौकोन फिर तुम्हीं बतछाओ कि तुम 

क्या चाहते हो ?* 
उसने उत्तर दिया, में झ्याल करता हूँ कि यदि वे असुविधापूर्ण 

जीवन न बनाना चाहें तो उनको सामान्य शिष्ट जीवन की रीति के अनुसार 
अच्छी शणय्याओं पर बैठ कर मेज़“पर रक्‍्खा हुआ भोजन खाना चाहिये; 
तथा आधुनिक प्रकार के व्यंजन और मिष्ठान्न भी उनके लिये होने चाहिये।' 

मेंने कहा, अच्छा, में समझ गया । मालूम प्रड़ता है कि हम एक 
सामान्य नगर्‌ की उत्पत्ति का नहीं, प्रत्युत एक ऐश्वर्यपूर्ण विछासी नगर 
की उत्पत्ति का विचार कर रहे हैँ। और, स्यात्‌ यह कोई ऐसा बुरा सुझाव 
भी नहीं है । क्योंकि ऐसे नगर के पर्यवेक्षण से सम्भवतया हम राष्ट्रों 
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में न्‍्याय तथा अन्याय की उत्पत्ति को खोज पायें । मेरी धारणा की सच्ची 
नगरी--अर्थात्‌ स्वस्थ नगरी तो वही है जिसका मैंने वर्णन किया है । 
पर यदि तुमको यह अच्छा छगता हैं कि हम ज्वरज्वाला से पूर्ण नगर का 
भी चिन्तन करें तो (मुझको) इसमें भी कोई बाधा नहीं है । क्योंकि 
प्रतीत होता है कि कुछ लोग इस प्रकार के सादे भोजन और सादे जीवन 
पे सन्तुष्ट नहीं होंगे, उनके लिये मेज, कुर्सी एवं अन्य उपकरणों को जुटाना 
ही पड़ेगा; हाँ, तथा इनके अतिरिक्त मसाले, धूप, दीप, गन्ध और छो- 
करियाँ--सव के सब और सब प्रकार के ढेर के ढेर--एकत्रित करने ही 
होंगे। और, मकान, वस्त्र और जूते इत्यादि जिन आवश्यक वस्तुओं 
का हमने पहले वर्णन किया था वे मौलिक आवश्यकता की सीमा में आबद्ध 
नहीं रहेंगी प्रत्युत हंमको चित्रकला और कढ़ाई इत्यादि से भी काम लेना 

पड़ेगा एवं सोना, हाथीदाँत और इसी प्रकार के अन्य बहुत से बहुमूल्य 
उपकरण उपलब्ध करने होंगे । क्‍यों होंगे या नहीं ! ' 

' उसने कहा, हाँ, क्‍यों नहीं ? ” 

“तो क्या हमको अपने नगर की सीमा को पुनः नहीं बढ़ाना पड़ेगा ! 
क्योंकि पहला स्वस्थ नगर तो अब क्षेत्रफल में पर्याप्त होगा नहीं; उसको 
बढ़ा कर अनेकों ऐसी वस्तुओं और शिलपों से भरना पड़ेगा जो नगरों में 
मौलिक एवं स्वाभाविक आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये नहीं चाहिये । 
उदाहरण के लिये बहेलियों का सारा का सारा वर्ग चाहिये और अभि- 
नेताओं (अनुकरण करने वालों ) का वर्ग चाहिये जिनमें से अनेकों रूप रंग 
की सजावट का काम करते हैं और बहुत से संगीतविद्‌ होते हैं। इसी प्रकार 
कवियों का वर्ग और उनके सहचर कथावाचक, अभिनेता, गायक, नर्तेक 
और ठेकेदार इत्यादि चाहियें । तथा सब प्रकार की वस्तुओं को बनाते 
वाले चाहियें, विशेष रूप से उन वस्तुओं को बनाने वाले जितका संबंध 
स्त्रियों की साजसज्जा से है । और हमको अधिक नौकर-चाकरों की भी . 
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आवश्यकता पड़ेगी । क्या तुम समझते हो कि हमको शिक्षकों (उस्तादों ) 
धायों-- (दूध पिलाने वाली और साधारण दोनों ही प्रकार की ) सैरन्ध्ियों, 
नाइपोों और रसोइयों इत्यादि की आवश्यकता नहीं पड़ेगी ? सूअर चराने 
वाले तक, जिनकी हमारे पहले नगर में आवश्यकता न होने के कारण सत्ता 
ही नहीं थी, अब हमारे लिये आवश्यक हो जायेंगे; तथा यदि मनुष्य पशु« 
मांस खायेंगे तो हमको बहुत बड़ी संख्या में अन्य पशुओं की भी आवश्य- 
कता होगी । क्‍यों होगी या नहीं ? 

“हाँ, अवश्य ।” 

“तो क्या पूर्व प्रकार के जीवन की अपेक्षा इस प्रकार का जीवन 
यापन करते हुए हमको डाक्टरों की सेवा की बहुत अधिक आवश्यकता 
'नहीं होगी ? 

हाँ, वास्तव में अधिक आवश्यकता होगी ।” 

१४--और वही धरती जो पहले तत्कालीन जनसंख्या के भरण-पोषण 
के लिये पर्याप्त थी, अब बहुत कम पड़ जायेगी और आगे पर्याप्त नहीं 
रहेगी । यह बात ठीक है न ?” 

“यह ठीक है ।” 

“तब हमको पशु-चारण और कृषि के छिये पर्याप्त भूमि प्राप्त करने 
'के निमित्त अपने पड़ोसियों की धरती में से एक पट्टी काट कर छीन छेने 
'की आवश्यकता होगी और यदि उन हमारे पड़ोसियों ने भी अनिवार्य 
आवश्यकताओं की सीमा का उल्लंघन कर सीमारहित ऐश्वर्योपलब्धि 
के हाथ अपने को सौंप दिया तो उनको हमारी धरती की पट्टी काट कर 
छीन लेने की आवश्यकता पड़ेगी । 

“साक्रातेसू, ऐसा होना अनिवार्य है ।” 

तब तो, ग्लोकोन, हमारा अगला कदम होगा युद्ध करता । क्‍यों 
था कुछ और ? 
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उसने कहा, जो तुम कहते हो ठीक है।” 

मेंने कहा, अभी तक हमको यह नहीं कहना है कि युद्ध का परिणाम 
बुरा होता हैँ या भला, अभी तो हमको अपने को इसी कथन तक सीमित 
रखना है कि हमने आगे बढ़ कर युद्ध की उत्पत्ति को उन कारणों में खोज 
निकाला हैँ जो कि किती राष्ट्र पर समष्टिरूपेण अथवा व्यष्टिरूपेण 
आने वाली समग्र बड़ी से बड़ी आपदाओं के परिपूर्ण उद्गम हैं । 

“सिश्चयेन ।” 

“मेरे प्रिय मित्र, लो हमें अपने नगर को पुनः एक बार बढ़ाना पड़ेगा 
और इस बार की वृद्धि साधारण-सी वृद्धि नहीं होगी, बल्कि एक पूरी 
सेना की वृद्धि होगी, जिसको हमारी घन सम्पत्ति एवं उपर्युक्त उपकरणों 
और मनुष्यों की रक्षा के निमित्त प्रत्येक आक्रमणकारी से मोर्चा लेने के 
लिये प्रयाण करना होगा ।” 

उसने कहा, “क्यों ? क्या नागरिक स्वयं ही इस कार्य के लिये अल 
नहीं हैं ? ” । 

मेंने कहा, “नहीं । नगर की संघटना करते समय तुमने और हम सब 
ने जो बातें स्वीकार कर ली थीं, यदि हमारी वह मान्यताएँ ठीक हों तब 
तो ऐसा नहीं हो सकता । मेरा ख्याल है कि तुमको याद होगा हमने यह 
तथ्य मान लिया था कि एक ही मनुष्य के लिये कई शिल्पों का कार्य भली 
प्रकार करना असंभव है ।” 

उसने कहा, सत्य है ।” 

मेंने कहा, अच्छा तो क्या तुम्हारे विचार में युद्ध का काम कोई 
कला और व्यवसाय नहीं है ?” 

उसने कहा, “निःसन्‍न्देह हैँ ।” 

“तो क्या मोची के व्यवसाय के लिये हमको युद्ध व्यवसाय की अपेक्षा 
अधिक ध्यान देना चाहिये ?” 

१२ 
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“कदापि नहीं । 

“और मोची को तो हमने कष्टकर सतर्कता के साथ एक साथ कृषक, 
जुलाहा और स्थपति बनने का उद्योग करने से इसलिये रोका था कि 
जिससे हमारा जूते बनाने का काम भरी भाँति हो सके; एवं इसी प्रकार 
हमने प्रत्येक मनृष्य को केवल एक-एक व्यवसाय बाँटा था, जिसके लिये 
वह व्यक्ति स्वभावतः उपयुक्त था, तथा उस कार्य को भली भाँति करने के 
लिये उसको आजीवन अन्य सब कार्यों से छुट्री पाकर बिना उचित अवसर 
खोये काम करने को कहा था, तो वया युद्ध का व्यवसाथ अन्य सब कार्यों 
की अपेक्षा इतना अध्कि महत्त्वपूर्ण नहीं है कि इसको भली भाँति किया 
जाय ? अथवा क्या यह व्यवसाय इतना सरल है कि कोई भी मनुष्य 
खेती करते हुए, या मोचीगीरी या मजदूरी या अन्य कोई व्यवसाय करते 
हुए इसमें सफल हो सकता है, यद्यपि संसार में कोई भी ऐसा मनृष्य डाफ्ट 
या पाँसे का पूर्णतया निष्णात खिलाड़ी नहीं हो सकता जिसने कि अपने जीवन 
के आरंभिक काल. से ही अन्य सब कार्यो को छोड़ कर केवल इसी का 
विशेष रूप से अभ्यास न करके, इसको अपने खाली समय का व्यवसाथ 
बनाया हो ? क्‍या यह विश्वास करने योग्य बात है कि कोई भी सनुष्ण 
ढाल अथवा युद्ध संबन्धी किसी अन्य अस्त्र-शस्त्र को हाथ में घारण करते ही 
भारी कवचधारी सेना के अथवा अन्य प्रकार के युद्ध के योग्य हो जायगा--- 
जब कि अन्य किसी उपकरण का धारण करना मात्र किसी भनृष्य को 
एक सच्चा शिल्पकार अथवा मल्‍ल नहीं बना सकता और न बह औजार 
ऐसे मनुष्यों के किसी काम का हो सकता है जिल्‍्होंने कि न तो उसके 
उपयोग का ज्ञान प्राप्त किया है और न पर्याप्तरूपेण उसके उपयोग का 
क्रियात्मक अभ्यास किया है ?” 

उसने कहा, “यदि ऐसा होता (अर्थात्‌ यदि उपकरण अपना उपयोग 
स्वयं सिखा देते) तो उपकरण परम मूल्यवान्‌ हुए होते ।” 
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१५--मैंने कहा, तब तो जिस अनुपात में हमारे इन रक्षकों का कार्य 
अन्य सब कार्यों की अपेक्षा अत्यधिक महत्त्वपूर्ण होगा उतने ही अनुपात में 
उसके लिये अन्य व्यवसायों की अपेक्षा अवकाश, ज्ञान और अभ्यास 
की आवश्यकता होगी ।” 

उसने कहा, में भी यही ख्याल करता हूँ ।” 

“और क्या इसके लिये इसी व्यवसाय के निर्मित्त उपयुक्त स्वभाव 
की भी आवश्यकता नहीं होगी ? 

“अवश्य होगी । 

“तब तो ऐसा मालूम पड़ता हैं कि हमारा यह कतेव्य हो जायगा 
कि यदि हमसे हो सके तो हम ऐसे विश्विष्ट स्वभावों को चुनें जो कि राष्ट्र 
के रक्षक होने योग्य गृणों से युक्त हें ।” 

“हाँ, यह हमारा कतंव्य होगा ।” 

मैंने कहा, तब तो मेरा विश्वास कीजिये, कि हमने अपने ऊपर 
यह कोई सरल कार्य नहीं लिया है। पर, तो भी जब तक हमारी सामर्थ्य॑ 
हमारा साथ दे हमको पीछे नहीं हटना चाहिये ।” 

“नहीं, ऐसा कदापि नहीं होना चाहिये ।” 

मेने पूछा, “क्या तुम्हारी समझ में इस रक्षा और चौोकसी के कार्य 
के लिये एक अच्छी जाति के कुत्ते और अच्छे कुल के युवक के स्वभाव 
में कुछ भेद है ? 

“आप के इस कथन का तात्पर्य ?” 

“मेरा तात्पर्य यह है कि दोनों की दृष्टि पैनी होनी चाहिये, और जिसको . 
देख पायें उसका अन्वेषण करने में प्रत्येक को सजग होना चाहिये तथा 
जिसको पकड़ लें, यदि अवसर आये तो उससे लड़ कर निषट लेने की प्रत्येक 
में शक्ति भी होनी चाहिये । 

उसने कहा, हाँ, क्‍यों नहीं ? इन सब गुणों की आवश्यकता है ।” 
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“इसके अतिरिक्त भरी प्रकार से लड़ने के छिये उनको, वीर भीः 
होता चाहिये ।” 

“अवश्य ।” 

“पर, क्या कोई भी प्राणी, चाहे घोड़ा हो, कुत्ता हो या अन्य कोई 
जीव हो, यदि वह जीवट वाला न हो तो क्या बीर हो सकता है ? क्‍या 
तुमने इस बात पर कभी ध्यान नहीं दिया हे कि जीबट कितनी अनिरुद्ध 
और अजेय वस्तु है कि जिसकी सत्ता प्रत्येक जीव को किसी भी भय के 
समक्ष निर्मम और अदम्य बना देती है ?” 

“मे यह जानता हूँ ।” 

“तो, अब रक्षक के शारीरिक गुण तो स्पष्ट हो गये । 

भ्हँ | । 

“और उसकी आत्मा के गुण भी स्पष्ट ज्ञात हो गये कि उसको बहुतः 
जीवट वाला होना चाहिये ।” 

“हाँ, यह्‌ भी स्पष्ट हो गया।" 

सेंने कहा, ग्लौकोन, यदि उत्तका स्वभाव ऐसा हुआ तो वह परस्पर 
एक दूसरे के प्रति तथा शेष नागरिकों के प्रति दारुण और निष्करुण हुए 
बिना केसे रह सकते हूँ ?” 

उसने कहा, “भगवान ही जानें; सरलता से तो नहीं रह सकते । 

तो भी उनको मित्रों के प्रति तो मुदुल ही होना चाहिये, और 
शत्रुओं के प्रति दारुण; अन्यथा, अपने विनाश के लिये उनको दूसरों 
(शत्रुओं ) की प्रतीक्षा नहीं करनी पड़ेगी, प्रत्युत वह पहले स्वयं ही आत्म- 
विनाश के कारण बन जायेंगे ।” . 

उसने कहा, “सच है ।” 

मेंने कहा, तब हम क्या करें ? छेसे स्वभाव को कहाँ खोजें जो 
एक साथ मूढुंछ भी हो और जीवट वाला भी ? क्योंकि मृदुलास्वभाव 
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वालों और जीवटयुक्त स्वभाव वालों में तो विरोध प्रतीत होता हैं ।” 
“मालूम तो यही पड़ता है ।” 


“तथापि यदि किसी में इन दोनों गुणों की कमी हो तो वह कदापि 
अच्छा रक्षक नहीं हो सकता । परन्तु इन गुणों का एकाधार में सम्मेलन 
असंभव मालम देता है । अतः परिणाम यह होगा कि अच्छा रक्षक होना 
असंभव है ।” । 

उसने कहा, दिखलाई तो ऐसा ही देता है!” 

और में उलभन में फेसा जैसा अनुभव करने लगा, पर पुनः अपने 
पिछले वार्तालाप पर विचार करके मेंने कहा, “मेरे मित्र, हमको उलमत 
में फेसना चाहिये ही था क्योंकि हमने प्रस्तुत उपमा को अपनी दृष्टि से 
हटा दिया है ।” 


“इससे आप का क्या अभिप्राय है ?” 

“हमने इस बात पर ध्यान ही नहीं दिया कि सब कुछ होते हुए भी' 
ऐसे असंभव स्वभाव वाले प्राणी होते हें जिनमें यह विरोधी गृण पाये 
जाते हैं । 

“तो कहिये ऐसे जीव कहाँ मिल सकते हें ? ” 

'ऐसे स्वभाव का उदाहरण कई एक पशुओं में देखा जा सकता है, 
पर विशेष रूप से ऐसा स्वभाव उस पशु में उपलब्ध होता हे जिससे हमने 
रक्षक को उपमा दी हैं। निश्चय है कि तुमने अच्छी जाति के कूत्तों में यह 
बात देखी होगी कि उनकी स्वाभाविक प्रवृत्ति अपने परिचितों और पहि- 
चाने हुए व्यक्तियों के प्रति अत्यन्त कोमल, और अनजाने व्यक्तियों के प्रति, . 
इसके बिलकुल विपरीत होती है ।” 

“हाँ, यह तो मुझे मालूम है ।” 

“अतःएसा होना संभव है; और रक्षकों में हम जिन गुणों की खोज 
में हें वह अस्वाभाविक नहीं हैं ।” 
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“अवद्य नहीं ।” 

१६--““और क्‍या तुमको ऐसा रूगता है कि हमारे भावी रक्षक को 
जवीटयुक्त स्वभाव वाला होने के साथ ही अपने स्वभाव में विवेकप्रियता 
(दा्शनिकता) का गृण रखने वाला भी होना चाहिये ?” 

उसने कहा, 'सो कैसे ? में आपका अभिप्राय नहीं समझा । 

मेंने कहा यह अन्य विलक्षणता भी तुमको कूसों में देखने को मिलेगी, 


और इसका पशु में होता आइचर्यकर है ।” 

क्या?” 

यही कि अनजाने व्यक्ति को देखते ही क॒त्ता क्रुद्ध हो उठता है यद्यपि 
उससे उसको कोई आघात नहीं पहुँचा है, पर परिचित ब्यक्ति को देख कर 
वह उसका स्थागत' करता है यद्यपि उसने उस पर कोई दया नहीं की है । 
क्या तुमको यह बात अद्भुत और अनोखी-सी नहीं मारूम दी ? 

“अब से पहले मेने इस बात पर कोई ध्यान नहीं दिया, पर इतना तो 
स्पष्ट ही हैं कि उसका व्यवहार कुछ इसी प्रकार का होता है ।” 

“पर निरचय ही यह उसके स्वभाव की एक उत्तम विलक्षणता है और 
सच्ची विवेकप्रियता को सूचित करने वाली है ।” 

“सो कैसे ? कृपया बतलाइये ।” 

: मेंने कहा, 'इस प्रकार कि, वह मित्र और झत्रु की आकृति का विवेक 
ज्ञातता और अज्ञातता के अतिरिक्त अन्य किसी चिह्न से नहीं करता । 
में. आप से पूछता हूँ कि जो प्राणी मित्र तथा अमित्र को ज्ञान एवं अज्ञान 
की फसोटी से जान लेता है उसमें शिक्षा के प्रेम का निषेध कैसे किया जा 
सकता है ?” 

उसने कहा, अवश्य ऐसा नहीं किया जा सकता ।” 

. में ब्रोढा, 'यह तो तुम मानोगे ही तन कि शिक्षा का प्रेम और विवेक 

का प्रेम एक ही वस्तु है हे 
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उसने कहा“ दोनों एक ही हैं ।” 

“तो क्‍या हम विश्वास' के साथ मनुष्य के विषय में भी यह सिद्धान्त 
स्थिर नहीं कर सकते कि यदि उसको मित्रों और परिचितों के प्रति मुदुल 
होना है तो उसको निसर्गतः शिक्षा और विवेक का प्रेमी होता चाहिये ? 

उसने उत्तर दिया, (सो तो हमको मान ही लेना चाहिये ।” 

“तब तो हमारी सम्मति में विवेक का प्रेम, बड़ी जीवट, सत्वरता 
और बल इन चार गुणों का सम्मेलन उस मनुष्य के स्वभाव में होना चाहिये 
जिसको राष्ट्रका उदार और सच्चा रक्षक बनता हैं ।” 

उसने कहा, 'सर्वथा यही बात है 

“यह उसके आचरण का मौलिक आधार होगा । पर उनके संवद्धंन 
और शिक्षण का क्या प्रबंध होगा ? और क्या इस विषय का विचार 
हमको अपने समग्र अनुसंधान के रृक्ष्य ---अर्थात्‌ किसी राष्ट्र में न्याय 
और अन्याय की उत्पत्ति--की ओर कुछ अग्रसर करेया या नहीं ? क्योंकि' 
हमारा उद्देश्य न तो किसी उपयोगी विषय को छोड़ देना है और न विवेचन 
को असुविधाजनक विस्तार देना है।” 
. और इस पर ग्छौकोन के भाई ने कहा, “में तो अवश्यमेव यह आशा 
करता हूँ कि यह अनुसंधान हमको उक्त उद्देश्य की सिद्धि में सहायक होगा ।* 

मेंने कहा, प्रिय अदैमान्ताँसू, तब तो चाहे यह विवेचन कुछ लम्बा 
, भी हो जाये तो भी हमको इसका परित्याग वहीं करना चाहिये ।” 

“तहीं, कदापि नहीं करना चाहिये ।* 

“अच्छा तो आओ, पर्याप्त अवकाश वाले कहानी कहने वाले के समान, 
हम इन वीर पुरुषों की शिक्षा की विवेचना करें ।” 

“हाँ, ऐसा ही करे !” 

१७---/इन लोगों की शिक्षा क्या होनी चाहिये ? अथवा चिरकाकीत 

परम्परा हारा आविष्कृत शिक्षा-पद्धति से बढ़ कर पद्धति खोज पाना कठिन 
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है ? जो, शिक्षा पद्धति मेरी समझ में यह है कि शरीर के लिये व्यायाम 
और आत्मा के लिये संभीत ।” 

“ऐसा ही है ।” 

“और क्या हम अपनी शिक्षा व्यायाम की अपेक्षा प्रथम संगीत से 
आरंभ नहीं करेंगे ?” , 

“अवश्य ऐसा ही करेंगे ।" 

“और संगीत में तुम कथाओं (साहित्य) को सम्मिलित करते हो, 
या नहीं ?” 

हाँ, करता हूँ । 

“और कथाएँ (साहित्य) दो प्रकार की होती हैँ न, एक सच्ची दूसरी 
भूठी ?” 

“्टँ ! ) 

“और शिक्षा को दोनों का ही उपयोग करना चाहिये, पर पहले 
झूठी कथाओं का । क्यों ठीक है न ? 

उसने कहा, “में आप का वक्‍तव्य नहीं समझा ।' 

मैंने कहा, “क्या तुम यह नहीं समभते कि बच्चों की शिक्षा कहानी 
सूनाकर ही प्रारंभ की जाती है ? और कहानियाँ, में ख्याल करता हूँ 
सामग्रयेण तो असत्य होती हैं पर उनमें कुछ सत्य का भी अंश रहता है । 
बच्चों की शिक्षा में हम व्यायाम के पूर्व ऐसी ही कहानियों का उपयोग 
करते हैं। / 

#/हँ तो ऐसा ही ।” 

“जब मेंने कहा था कि ध्यायाम के पूर्व संगीत जारंभ किया जाना 
चाहिये, तो मेरा तात्पर्य यही था ।* 

उसने कहा, “आपका कथन ठीक है ।” 

“और क्या तुम यह लहीं जानते कि प्रत्येक कार्य में प्रारंभ ही अत्यन्त 
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महत्त्वपूर्ण वस्तु होती है, विशेष कर कोमलमति बालकों के संबंध में ? 
क्योंकि उसी समय उसको अत्यन्त भछी प्रकार से साँचे में ढाला जा सकता 
है, और जो कुछ छाप उस पर डालती अभीष्ट हो वह उसको सरलता 
से ग्रहण कर लेता है ।* 

“बिलकुल ठीक ।” | 

“तो क्‍या हम असावधानी के साथ अपने बच्चों को यों ही किसी 
भी व्यक्ति के द्वारा रची हुई कोई भी कल्पित कहानियाँ सुनने देंगे और 
अपने मस्तिष्क में ऐसी सम्मतियों को ग्रहण कर लेने देंगे जो कि उन सम्मतियों 
के बिलकुल विरुद्ध हें जो (जिनका) कि बड़े होने पर उनके द्वारा धारण 
किया जाना हम वांछनीय समभेंगे 


हम किसी प्रकार भी ऐसा नहीं होने दे सकते । 
तब तो हमारा प्रथम कतंव्य कथा रचने वालों पर परीक्षण-दृष्टि 
रखना होगा, तथा जो उनकी अच्छी रचनाएँ होंगी उनको हम स्वीकार 
करेंगे तथा जो बुरी होंगी उनको अस्वीकार कर देंगे । तथा धात्रियों और 
माताओं को हम स्वीकृत तालिका में से बच्चों को कहानियाँ 
सुनाने के लिये मना कर तैयार करेंगे जिससे कि वे हाथों से उनके शरीर- 
गठन की अपेक्षा इन कथाओं के द्वारा उनके मस्तिष्क का कहीं अधिक 
गठन क्र सकें। पर उन कथाओं में से जो कि आजकल प्रचलित हैं, 
हमको बहुत सी अस्वीकार करनी होंगी ।” 
उसने कहा, “आप का अभिप्राय कौन सी कथाओं से है ? ” 
मेने कहा, बड़ी कथाओं के उदाहरण से हमको छोटी कथाओं ' का 
अ्रकार भी सूक जायेगा । क्‍योंकि दोनों के ही रुगढंग और प्रवृत्ति निश्चय 
ही एक-सी होंगी फिर चाहे आकार में वे भले ही छोटी बड़ी हों। क्या तुम्हारा 
विचार ऐसा नहीं है ? ” 
उसने कहा, “में ऐसा ही समभता हँ। पर मेरी समझ में तो अभी तक 
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यह भी नहीं आया है कि बड़ी कहानी से आपका क्या अभिप्राय है ? 

मेंने कहा, 'मिरा तात्पर्य उन कथाओं से है जो कि हीसियडस्‌ होमेर; 
तथा अन्य कवियों ने हमको सुनाई हैं। मुझे ऐसा रूगता है कि इन्होंने" 
भूठी कथाओं की रचना की और उनको छोगों को सुनाया और अभी तक" 
सुनाते हैं ।* 

उसने कहा, “आप का तात्पर्य किस प्रकार की कहानियों से हे, और 
आपकी सम्मति में उनमें क्‍या दृषण है ? 

मेंने उत्तर दिया, उनमें ऐसा दोष है जिसकी निन्‍दा सबसे पहले 
तथा मुख्य रूप से होनी चाहिये, विशेष करके तब जब कि कल्पित भूठी' 
रचना में सुन्दरता का ,अभाव हो 

“वह कौन-सा दोष है ?” 

“जब कि कोई लेखक ऐसे चबित्रकार के समान, जिसके चित्र मूल 
आक्ृतियों से कोई समानता नहीं रखते, देवताओं तथा वीर पुरुषों के 
आचरण की अपनी वाणी में बुरी अभिव्यक्ति करता है तो यह दोष उत्पन्न 
होता है 

उसन कहा, “इस प्रफार की बातों की विगहणा करना नि३चय ही 
उचित है । पर क्ंपया थोड़ा और स्पष्ट करके समाइये और उदाहरण 
भी दीजिये कि आप का प्रयोजन किन विशेष कथाओं से है ? ” 

मेंने कहा, सर्व प्रथम उदाहरण उस सबसे महान्‌ असत्य का है, 
जिसका संबंध अत्यन्त महत्त्वपूर्ण वस्तुओं से है तथा जो कि कवि का असुन्दर 
आविष्कार है--मेरा तात्पर्य हीसियडस के उस कथन से है जिसमें उससे 
यह बतलाया है कि घूरानस ते क्रॉनॉस्‌ के प्रति कैसा व्यवहार किया और 
फिर कॉनॉस्‌ वे किस प्रकार अपना बदला लिया; इसके उपरान्त, कॉनॉस 
के कार्ये और उसके पुत्र द्वारा उप्तको नाना प्रकार की यातननाएँ मिलना, 
यह सब बातें यदि सत्य भी हों, ज्ञो भी में समझता हूँ, उनको इतने हलके-- 


( १८१ ) 


पन के साथ विचारशून्य अल्पवयस्क बालकों को नहीं सुनाना चाहिये । 
पर सर्वोत्तम उपाय तो ऐसी बातीं को चुपचाप दफ़ना देना है, और यदि 
उनको वर्णन करने की आवश्यकता ही हो तो गुप्त रखने की प्रतिज्ञा 
करवा कर कम से कम श्रोताओं को निमंत्रित करके इन कथाओं . को. 
शुकर बलि के परचात्‌ नहीं बल्कि ऐसे पद्ु की बलि के पश्चात्‌ सुनाना 
चाहिये जी कि बहुत कम उपलब्ध होने वाला एवं बहुमूल्य वाला हो जिससे 
कि कम से कम संख्या में लोग इनको सुत्र सके ।* 

' उसने कहा, “और यह ठीक ही है क्योंकि यह कथाएँ अत्यन्त निन्‍्द- 
तीय हैं । 

“हाँ, और इसीलिये, है अदैमान्तस्‌ इनको हमारे नगर में नहीं सुनाया 
जाना चाहिये । और न तो हमको अल्पवयस्क श्रोताओं के कानों में यह 
बात पड़ने देती चाहिये कि घोरतम अपराध करके भी वह कोई असामान्य 
बात नहीं करेंगे, और न अपने पिता के अपराधों का असीम दण्ड दे कर 
कोई आश्चर्यजनक काम करेंगे बल्कि ऐसा करंने में केवल सबसे पहले और 
सबसे बड़े देवता के उदाहरण का अनुसरण करेंगे ।* 

उसने कहा, नहीं, भगवान्‌ की सौगन्ध ऐसा नहीं होता चाहिये । 
मेरा स्वयं भी यह विचार नहीं है कि यह कथाएँ सुनने योग्य हैं ।* 

मैंने कहा, और यदि हम यह चाहते हों कि हमारे राष्ट्र के भावी 
रक्षक तनिक-तनिक बातों पर आपस में लड़ पड़ता सबसे अधिक रलज्जाजनक 
बात समभें तो यह बात भी उनको कदापि नहीं बतलाई जानी चाहिये-- 
क्योंकि यह झूठी बात हैँ कि देवता देवताओं से युद्ध करते हैं और देवता पर- 
स्पर षडयंत्र और झगड़ा करते हैं । इससे भी कही कम हमको कथाओं 
और कसीदों के लिये देत्यों के युद्धों और अन्य अनेकों लड़ाइयों और कलहों 
को चुनना चाहिये जिनमें देवता और योद्धा स्वयं अपने ही कृटुम्ब और 
परिवार के लोगों से भगड़ते वर्णन किये गये हेँं। प्रत्युत यदि उनको हमारे 


( रं८र ) 


द्वारा यह समभाने की संभावना हो कि कोई नागरिक दूसरे नागरिक' 
से कभी नहीं छड़ा और लड़ने का विचार तक अपावन है, तो गूरुजनों 
द्वारा--चाहें वे स्त्रियाँ हों अथवा पुरुष--बच्चों को उनकी बढवार के 
आरंभ से ही इस प्रकार की भाषा में सीख दी जाती चाहिये, और कवियों 
को भी हमको इसी प्रकार की शैली में रचना करने के लिये बाध्य 

करना चाहिये | पर हेरा का उसके पुत्र के द्वारा बन्दी बनाया जाना, 
माता को पीटे जाने से बचाने का प्रयत्न करते हुए हिफाइस्तॉस का पिता के 
द्वारा स्वर्ग से बाहर फेंका जाना तथा होमेर की कविता में देवताओं के 
इन्द्र इत्यादि ऐसी कहानियाँ हैं जो अन्योक्तियाँ हों या न हों. हमारे राष्ट्र 
में प्रविष्ट नहीं होनी चाहियें । क्योंकि बालक तो कौन कथा अन्योक्ति 
हे और कौन अन्योक्ति नहीं, इसका अन्तर नहीं पहचानता, पर उस अव- 
स्था में मस्तिष्क में जो कुछ विश्वास घर कर लेते हें वह प्रायः अमिट और 
अपरिवत्तंनीय बन जाया क्ररते हें । अतः: हमको शक्ति भर ऐसा प्रयत्न 
करना चाहिये कि जिन कहानियों को बालक आरंभ में सुनें वह ऐसी रची 
हुई होनी चाहिये जिनसे उनके कानों में उत्तम घार्मिक उपदेश पढ़ें । 

१८--उसने कहा, “यह कथन सव्वेथा यूव्तियुक्त है । पर यदि कोई 
' हमसे पूछने लगे कि इस प्रकार की रचनाओं के आदर्श उदाहरण कौन 
से हैं और जिन कथाओं का हम उल्लेख कर रहे हैं वे कौन सी हैं, तो उसको 
क्या उत्तर दिया जाय ?” 

और मेने उत्तर दिया, “अदैमान्तस, इस समय तुम और हम, कवि 
नहीं हें बल्कि राष्ट्र के संस्थापक हें । और नगर के संस्थापकों को यह 
जानना चाहियें कि कवियों को अपनी रचनाओं को किन साँचों में ढालना 
चाहिये एवं कवियों की रचनाओं को उन साँचों से हटना नहीं चाहिये । 
पर राष्ट्रों के संस्थापकों के लिये स्वयं कहानियों को रचना करना 
आवश्यक नहीं है ।” 


| रैंट३रे ) 


उसने, कहा “ठीक है। पर देवविद्या विषयक आदर्श रचना का ढाँचा 
(साँचा) आप की सम्मति में कसा होना चाहिये ।? ” 

मेंने कहा, कुछ इस प्रकार का होना चाहिये:---अभिव्यक्ति चाहे 
काव्य के किसी प्रकार में-- ( महाकाव्य में, गीति काव्य में अथवा दुःखा- 
न्तकाव्य में )--हो, हमको ईश्वर को उसके सच्चे स्वरूप में अभिव्यक्त 
करना चाहिये ।” 

“स्वेथा ठीक है ।" 

“और क्या ईश्वर वास्तव में अवश्य ही अच्छा नहीं है और क्या 
उसको सर्वदा ऐसा ही नहीं कहा जाना चाहिये ?” 

“मिस्सन्देह ऐसा ही है । 

“और फिर कोई अच्छी वस्तु हानिकारक नहीं होती। क्‍यों 
ठीक है न ?” 

“में भी समभता हूँ कि नहीं होती ।” 

“और क्या वह वस्तु जो हानिकारक नहीं है, हानि पहुँचा सकती 
है 

“कदापि नहीं ।” 

जो वस्तु हानि नहीं पहुँचाती क्या वह कोई बुराई कर सकती है ?”” 
नहीं, ऐसा नहीं कर सकती । 

“और वह, जो कोई बुराई नहीं करता, किसी बुराई का कारण नहीं 
हो सकता १” 

“ऐसा कैसे हो सकता है ?” 

“अच्छा फिर, जो अच्छा होता है क्या वह लाभदायक भी हीता है ?” 


हाँ । 
तब तो वह कल्याण (मंगल) का कारण है ?” 


हाँ । 


( रैंटं४ई ) 


“तब तो जो भला है वह सब वस्तुओं का कारण नहीं हो सकता, 
वह तो केवल जो शुभ वस्तुएं हैं उन्हीं का कारण है--ज़ो उस्तुएं बुरी है 
उनको उत्पन्न करने के विषय में निर्दोष है ।* 

उसने कहा, पूर्णरूपेण ऐसा ही हैं ।' 

“तब तो” मैंने कहा ईश्वर भी, क्योंकि वह भला हे, साधारण मनुष्यों 
के कथनानुसार, सब वस्तुओं का कारण नहीं हो सकता । वह तो मनुष्यों 
के निमित्त थोडी-सी वस्तुओं का कारण है, अधिकांश वस्तुओं का वह कारण 
नहीं है। क्‍योंकि मानव जीवन में बुरी वस्तुएँ संख्या में अच्छी वस्तुओं से 
कहीं अधिक हैं; और अच्छी वस्तुओं के लिये हमको ईश्वर के अतिरिक्त 
अन्य और कोई कारण नहीं मानना चाहिये, पर बूरी वस्तुओं के कारणों 
की खोज अन्यत्र होनी चाहिये, ईश्वर में नहीं ३” 

उसने उत्तर दिया, “आपका कथन मुझे सबसे अधिक सत्य लगता है ।” 
... मेंने कहा, “तब तो होमेर अथवा अन्य किसी कवि के कथनानुसार 

हमको ऐसी गरूतियाँ करने की मूर्खता को कदापि नहीं करना चाहिये 
जैसी कि उसके देवता-विषयक इस कथन से प्रकट होती है कि दो घट 
“थौस के द्वारा अपने द्वार पर स्थापित किये गये हैं, भाग्यों से भरे हुए; 
एक शुभाशीषों से तथा दूसरा अभिशापों से” एवं जिस किसी को द्योस्‌ 
दोनों को मिश्रित करके प्रदान करता है “उसको कभी दुर्भाग्य पहले पड़ता 
हैं और कभी सौभाग्य की प्राप्ति होती है । पर वह मनुष्य जिसके लिये 
वह दोनों को मिश्रित नहीं करता बल्कि जिसको वह विशुद्ध अविमिश्वत 
दुर्भाग्य प्रदान करता है सर्व भक्षी क्षुवा उसको विशाल धरती पर खदे- 
डती फिरती है।” और न हम ऐसे कथनों को सहन करेंगे जैसा कि निम्न- 
लिखित है 'द्यौस हम मरत्यों के लिये भले, बुरे दोनों का विधायक है ।” 
१९--“और यदि पाण्डारॉस द्वारा शपथ और सन्धियों के भंग करने के 


( १८५ ) 


विषय में कोई यह कहे कि यह सब अथीना और चौस के द्वारा संपादित 
हुआ था तो हम इसका अनुमोदन नहीं करेंगे, न इस कथन का अनुमोदन 
करेंगे कि देवताओं का कलह और इन्द्र थैमिस और दयौस का कार्य था; 
और न हम अपने अल्पवयस्कों को यह बात सुनने देंगे जो कि अयसकिलूस 
ने कही है कि, “जब देवता किसी परिवार का सर्वनाश करना चाहता है 
तो वह उसके लोगों में दोषों और पापों को बो देता है ।” परन्तु यदि कोई 
कवि “नियोबी का निर्वेद” नामक काव्य की रचना करता है, जिससे कि 
यह इ्याम्बिक पंक्तियाँ उद्धृत की गयी हैं, अथवा पैलोप्स के परिवार 
की यातनाओं अथवा त्रायनगर के विध्वंस का अथवा इसी प्रकार की किसी 
अन्य घटना का वर्णन करता है तो या तो हमको उसे ऐसा कहने की आज्ञा 
नहीं देनी चाहिये कि यह घटनाएँ ईदवर का कार्ये हैं, और या, यदि इन 
कार्यों को ईश्वरकृत कहा जाय तो उसको इनके लिये कोई ऐसी व्याख्या 
प्रस्तुत करनी चाहिये जैसी कि हम इस समय खोज रहे हैं, और कहना 
चाहिये कि ईदवर ने जो कुछ किया वह उचित और भला था और विपन्न 
व्यक्ति दण्ड भोग कर लाभान्वित हुए । पर कवि को यह बात कहने की 
छूट कदापि नहीं दी जानी चाहिये कि जिन्होंने दण्ड भोगा वे दीन दःखी 
हुए और ईइ्वर इसका कर्त्ता है। हाँ, यदि इसके विपरीत वह यह कहना 
चाहे कि दुष्ट छोग इस कारण दु:खी है क्योंकि उनको प्रायश्चित की आवब- 
स्यकता है, और दण्ड भरने में भी ईदइवर से उनका भला ही किया गया, 
तो हम उसको ऐसा कहने दे सकते हैं। पर जहाँ तक यह कहने का सवाल 
है, कि ईश्वर, जो कि भला है, किसी के प्रति बुराई का कारण हो जाता है, 
इसका तो हमको सब प्रकार से विरोध करना चाहिये कि जिससे नगर 
के सुशासित होने के लिये न तो अपने नगर में कोई इस बात को कहे और 
न कोई युवा या वृद्ध इसको सुने और न इस प्रकार की कथा को पद्म अथवा 
गद्य में कहा जाये । क्‍योंकि यदि ऐसी बातें कही जायेंगी तो न तो उनका 


( ६१८६ ) 


कहना धार्मिक होगा और न वे हमारे लिये लछाभप्रद होंगी और न अपने 
आप परस्पर मेल खायेंगी ।* 

उसने कहा, “इस नियम के विषय में, जो कि मुझको प्रिय लगता है, 
में पूर्णतया तुमसे सहमत हूँ ।* 

मेंने कहा, तब तो, देवताओं के सम्बन्ध में हमारा एक नियम अथवा 
ठप्पा यह होगा--एवं कवियों और कैथावाचकों को इसका अनुसरण 
क्रना पड़ेगा कि---ईइवर सब घटनाओं का कारण नहीं है, भत्युत केवल 
अच्छी घटनाओं का कारण हैं । 

उसने कहा, और यह नियम पूर्णतया सन्तोषप्रद है । 

“और यह दूसरा नियम है, इसके विषय में तुम्हारा क्‍या विचार है ? 
क्या तुम्हारा यह रछयालरू हैँ कि ईश्वर कोई ऐन्द्रजालिक है जो कि विशेष 
प्रयोजन से विभिन्न अवसरों पर विभिन्न आकारों को धारण कर ले सकता 
है, कभी अपने को बदल कर नाना आक्षतियों में प्रकट होता है और कभी 
दूसरे समय हमारे अन्तर में ऐसे रूपान्तरों के वास्तव में घटित होने का 
विश्वास उत्पन्न करके हमको धोखा देता है; अथवा यह ख्याल हे कि 
बह शुद्ध सरल तत्त्व है तथा उसके लिये अपने आकार को त्यागना, अन्य 
किसी भी वस्तु की अपेक्षा बहुत कम संभव है ?” 

उसने उत्तर दिया, “इस प्रइन का उत्तर में बिना विचारे एकदम 
नहीं दे सकता ।” 

“अच्छा तो यह बतलाओ; यदि कोई वस्तु ऑकॉर में परिवर्तित 
होती है तो बह या तो स्वयं अपने द्वारा परिवर्तित होनी' चाहिये अथवा 
अन्य किसी वस्तु के द्वारा ?” 

“अवश्यमेव ।” 

“क्या यह सत्य नहीं हैं कि किसी अन्य वस्तु द्वारा परिवर्तित अथवा 
आन्दोलित होना उन वस्तुओं में सबसे कम घटित होता है जो कि श्रेष्ठ 
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दशा में होती है ” उदाहरणार्थ, शरीर पर खान पान और परिश्नम के, 
और पादपों पर आतप, वायु ऐसे ही अन्य कारणों के प्रभाव को लीजिये--- 
क्या यह सत्य नहीं है कि बलिष्ठ (शरीर) और दंढ़तम (पौदे) इन सबसे 
न्यूनतम मात्रा में परिवत्तित होते हैं ? 

“निश्चयमेव ।* 

“और क्या इसी प्रकार सबसे अधिक वीर और बृद्धिमान जीव बाह्य 
प्रभावों से सबसे कम आतुर और परिवत्तित नहीं होंगे ? 

"हाँ ।” 

“और फिर, इसी तर्क के अनुसार मेरे विचार में सब कृत्रिम वस्तुओं 
के विषय में भी यही नियम लागू होता है कि सब प्रकार के सामान, घर और 
कपड़े इत्यादि, जब अच्छे और सुनिर्मित होते हैं तो काल और अन्य प्रभावों 
से बहुत कम परिवत्तित होते हैं । 

“हाँ, ऐसा ही है। 

“तब तो यह सव्वत्र सत्य सिद्ध होने वाला सिद्धान्त है कि प्रत्येक 
वस्तु जो कि प्रकृति, अथवा कला, अथवा दोनों के द्वारा अच्छी और सुदृढ़ 
निर्मित हुई होती है किसी अन्य वस्तु से न्यूनतम परिवर्तनीय होती है ।” 

“ऐसा ही मालूम पड़ता है।” 

“पर ईदव र, और प्रत्येक वस्तु जो कि ईश्वर से संबंध रखती है, सर्वथा 
सर्वोत्तम होती हें ।” 

“सिःसन्देह ।” 

“तब तो, इस दृष्टिकोण से, वाह्य प्रभावों के कारण उसके अनेकों 
आकार धारण करते की संभावना सब से कम है ।” 

“वास्तव में सब से कम संभावना है। 

२००-- पर क्या वह स्वयं अपने को परिवत्तित कर अपना आकार 
बदलना चाहेगा ? ” 

१३ 
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उसने कहा, यह तो स्पष्ट ही है कि यदि वह तनिक भी बदलेगा 
तो ऐसा अबध्य होगा ।” 

“तो क्या, परिवत्तित होकर वह अपने से अधिक अच्छा और अधिक 
सुन्दर हो जाता है, अथवा अपने से अधिक बुरा और अधिक करूप हो 
जाता है ?” 

“यदि वह तनिक भी बदला तो अवश्यमेव पूवपिक्षा बुरा ही होगा । 
क्योंकि यह तो हम निशचयरूपेण नहीं कह सकते कि ईश्वर के अच्छेपन 
और सौन्दर्य में कोई अपूर्णता है ।” 

मेने कहा, तुमने बिल्कूछ ठीक कहा; और यदि उसकी यह स्थिति 
हो तो, है अदेमान्तसू, क्‍या तुम समझ सकते हो कि कोई देवता अथवा 
मनुष्य स्वेच्छा से अपने को किसी भी प्रकार अधिक बुरा बनाना चाहेग! ?” 

उसत्ने उत्तर दिया, असंभव ।” 

मेने कहा, तो किसी देवता के लिये भी अपने को परिवत्तित करने 
की इच्छा करना असंभव है, प्रत्युत, जैसा कि मालूम पड़ता है, प्रत्येक 
देवता, श्रेष्ठठम और सुन्दरतम होने के कारण, सव्वेदा अपने निजरूप में 
विशुद्धभाव से बना रहता है ।” 

उसने कहा, 'मेरे विचार में यह नितान्त अनिवाय॑ निष्कर्ष है ।” 

मेंने कहा, मेरे प्रिय मित्र, तब तो किसी कवि को हमसे ऐसा कहने 
की आज्ञा नहीं होनी चाहिये कि देवता अनेक प्रकार के भेस बदल कर भज्ञात 
परदेशियों के रूप में मत्योके नगरों में घूमा करते हें। न तो किसी को 
प्रोटियस और थैटिस्‌ के विषय में वितथ वर्णन करने देना चाहिये और 
न किसी दुःखान्त नाटक अथवा अन्य किसी कविता में हीरा को पुरोहितिन 
का भेंस धारण करके 'ओर्गांस की सरिता, इनाकस की जीवनदायिनी 
सन्तति के लिये भिक्षा” माँगते हुए प्रविष्ट करने देना चाहिये । इसी 
प्रकार के अनेक अन्य असत्य कथन भी उनको नहीं करने चाहियें । फिर, 
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माताओं को इन कवियों के प्रभाव में आकर अपने बच्चों को हानिकारक 
कथाओं से भयभीत नहीं करना चाहिये कि कतिपय देवता विभिन्न देशों 
से आकर अज्ञात जनों का रूप धारण कर रात्रि में नगरों का चक्कर लगाया 
करते हैं, जिससे कि उनके द्वारा देवताओं की बदवामी और अपने बच्चों 
को कायर बनाना दोनों बुराइयाँ एक साथ न बन पड़ ।' 

उसने कहा, 'ऐसा कदापि नहीं होना चाहिये ।” 

जेंते कहा, 'पर क्या हम ऐसी कल्पना कर सकते हैं कि यद्यपि देवता 
स्वयं अपने में तो परिवत्तेनशील नहीं हैँ तथापि हम पर प्रवज्त्चना और 
इन्द्रजाल का जाल डाल कर हमारे मन में ऐसा विश्वास करते हें कि 
वे नाना आकारों में प्रकट हुआ करते हैं ? 

उसने कहा, स्यथात्‌ । 

मेंने कहा, अच्छा, सोचों तो सही क्‍या कोई देवता, वाणी अथवा 
व्यवहार के द्वारा केवल प्रातिभासिक स्वरूप को व्यक्त करके प्रवज्चना 
अथ्वा असत्य भाषण करना चाहेगा ? 

उसने कहा, में नहीं जानता ।* 

मैंने कहा, क्या तुम यह नहीं जानते, कि वास्तविक असत्य से, (यदि 
इस प्रकार के शब्द का प्रयोग उचित माना जाय ), क्या देवता और क्या 
मनुष्य सभी घृणा करते है ?” 

उसने कहा, आपका अभिप्राय क्या हूँ ?” 

मैंने कहा, 'मेरा तात्पयें यह हैं कि अपने सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण अंग 
में अपने सब से अधिक महत्त्वपूर्ण विषय के संबंध में असत्य को स्वेच्छा- 
पूर्वक कोई स्वीकार नहीं करना चाहता; प्रत्युत वहाँ पर असत्य को आश्रय 
देने में सब डरते हैं । 

“में आप का अभिष्राय अब भी तो नहीं समा ।' 

मेंने कहा, इसका कारण यह है कि तुमको सन्देह हो गया है कि मेरा 
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कोई बड़ा गहरा और गूढ़ अभिप्राय हैँ, परन्तु में केवल इतनी सी बात 
कह रहा हूँ कि अपने सब से महत्त्वपूर्ण अंग अर्थात्‌ आत्मा में सब से अधिक 
महत्त्वपूर्ण विषय-बास्तविकता--के सम्बन्ध में प्रवञचना को स्थान देना, 
प्रवड्च्चित होना, अन्धवत्‌ ज्ञानशून्य होना, आत्मा में असत्य को आश्रय 
देना अथवा उसमें आस्था रखना, यह ऐसी बात हैँ जिसको मनुष्य सबसे 
कंम स्वीकार करते हें; क्योंकि इस स्थान में--आत्मा में--मनुष्य असत्य 
को सब से अधिक घुणा करते हैं ।” 

उसने कहा, “बिलकुल ऐसा ही है ।” क्‍ 

परन्तु, जैसा कि में अभी कह रहा था, प्रवड्च्चित मनुष्य की आत्मा 
में जो अज्ञान है उसको वास्तविक या सच्चा भूठ कहना, निश्चयरूप से 
बिलकुल ठीक होगा । क्योंकि वाचिक असत्य तो आत्मा के विकार की 
प्रतिकृति अथवा अनुभावमूत्ति मात्र है, विशुद्ध अविमिश्चित असत्य नहीं 
है। क्‍यों ऐसा ही है न ?” 

“क्यों नहीं, आपका कथन स्वथा सत्य है ।* 

२१--“तो वास्तविक असत्य से न केवल देवता बल्कि मनुष्य भी 
घृणा करते हूँ । 

“में भी यही समभता हूँ । 

“अच्छा, फिर अब यह विषय लीजिये; वाचिक असत्य के विषय में 
तुम्हारा क्या विचार है ? घृुणास्पद न होवे इसलिये यह कब और किसके 
लिये उपयोगी होता है ? क्‍या यह दरत्रुओं के साथ व्यवहार करने. में 
उपयोगी नहीं होता ? और जब वह जिनको हम अपना मित्र कहते हैं 
पागलरूपन अथवा मूर्खता के कारण कुछ बुराई करने की चेष्टा करते हैं 
तो क्या उस समय यह (वाचिक असत्य) ओषधि के समान उस बुराई 
को टालने के लिये उपयोगी नहीं होता ? तथा प्राचीन कथाओं में भी, 
जिनके विषय में हम अभी कह रहे थे, पुरातन काल के अज्ञान के कारण 
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क्या हम असत्य को यथाशक्‍य सत्यकल्प बनाकर उसको उपयोगी नहीं 
कर लेते ? ” 

उसने कहा, पूर्ण निश्चयेन हम ऐसा ही करते हैं । | 

“तो इन कारणों में से कौन से कारण से असत्य ईश्वर के लिये उप- 
योगी हो सकता है ? क्‍या वह पुरातन काल के अज्ञान के कारण उसकी 
वितथ अनुक्ृति प्रस्तुत करने के लिये असत्य का उपयोग करना चाहेगा ? ” 

उसने कहा, “यह तो वास्तव में उपहासास्पद बात है ।॥* 

“तब तो ईश्वर (के विषय) में कवि के असत्य की कोई सम्भावना 
नहीं है ।” | 

“में ख्याल करता हूँ कि बिलकुल नहीं ।” 

“तो क्‍या वह शत्रुओं के भय के कारण असत्य बोलना चाहेगा ? ” 

“यह तो सत्य से बहुत दूर की बात है ।” 

“क्या उसके मित्रों की मूर्खता अथवा पागलूपन के कारण ऐसा होना 
संभव है ?” 

“नहीं, कोई मूर्ख अथवा पागल ईइवर का मित्र नहीं हो सकता ।” 

“तब ईश्वर के लिये भूठ बोलने का कोई प्रयोजन नहीं है ।* 

नज्ना ह 

“अतः देवता और दिव्य प्राणी सर्वेथा असत्य कथन से मुक्त हें ।” 

“स्वथा ।” 

“तब तो ईश्वर वाचा और कर्मणा नितान्‍त सरल शुद्ध और सच्चा 
है, और न तो अपने आप को बदलता है, और न दूसरों को जाग्रदवस्था 
या स्वप्तावस्था में आकारप्रदर्शन अथवा वचनों अथवा चिन्हप्रेषण द्वारा 
धोखा देता है ।” क्‍ द े 

उसने कहा, आपको ऐसा कंहते हुए सुन कर में भी ऐसा ही सम- 
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भता हूं । 
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मेंने कहा, तो क्या तुम इस बात में मेरे साथ एकमत हो कि देवताओं 
के विषय में वात्तालाप और काव्य रचना के संबंध में हमारा दूसरा आदरों 
यह है--कि वे न तो ऐन्द्रजालिकों के समान आक्ृति परिवर्तन करते हैं, 
और न वाणी अथवा व्यापार की असत्यता से हमको पथश्रान्त करते हैं ? ” 

“में सहमत हूँ ।” 

“तब तो, यद्यपि ऐसी अनेकों बातें हें जिनकी हम होमेर के काव्य में 
प्रशंसा करते हैं, तथापि द्यौस के द्वारा अगामेमनन्‌ को भेजें गये स्वप्न की 
कथा की प्रशंसा करना हमको स्वीकार नहीं है, और न हम अयस्खिलस्‌ 
का अनुमोदन करेंगे जबकि उसके द्वारा निबद्ध पात्रा थेटिस यह कहती हैं 
कि उसके विवाह के अवसर पर अपोलो (सूर्य ) देवता ने गाते हुए 'मेरी 
सन्‍्तति के सौभाग्य की भविष्यवाणी की थी और कहा था वह कि पीड़ा और 
रोग से मुक्त दी्घे आय भोगेंगी। भगवान्‌ के आश्ीर्वादों की कथा का वर्णन 
समाप्त करते हुए जब उसने अन्त में गायन के स्वर को अभिमान पूर्वक 
ऊँचा किया तो मेरा हृदय आहलाद से भर गया । तथा मेंने विश्वास कर 


लिया कि फीबस का दिव्य मुख सत्यपूत और भविष्यवाणी से पूर्ण है, अतः 
असत्यवादी नहीं हो सकता । परन्तु स्वयं उसी ने, जिसने उस समय गायन 


किया था, हमारे साथ भोजन किया था और जिसने इन सब बातों को 
कहा था, मेरे पुत्र की हत्या की है ।* 

“जब कोई कवि देवताओं के विषय में इस प्रकार की बातें कहेगा तो 
हम उससे रुष्ट होंगे और उसको कोरस (नाटक की गायक मंडली ) प्रदान 
नहीं करेंगे, तथा यदि हमारे रक्षकों को मानवीय संभावना की सीमा में 
देवभीरू एवं दिव्य जन बनना है तो हम शिक्षकों को युवकों की शिक्षा 
के निमित्त ऐसे कवियों की रचना का उपयोग नहीं करने देंगे ।” 

.. उसने कहा, “मुझे यह आदहों सर्वथा स्वीकार हैं और उनको में 
विधि और नियम के रूप में उपयोग करूँगा ।* द 


तृतीय पुस्तक 


१--मेंने कहा, यदि हम यह चाहें कि हमारे बच्चे देवताओं तथा 
माता पिता का सम्मान करें, तथा पारस्परिक मित्रता को तुच्छ न समभें 
तो देवताओं के सम्बन्ध में, इसी प्रकार की बातें अपने बच्चों को बचपन 
से सुनने देनी चाहिये और अन्य प्रकार की (झूठी और भीरु बनाने 
वाली ) बातें नहीं सुनने देनी चाहियें।” 
उसने कहा, हाँ, हमारी सम्मति यही है और में समभता हूँ कि 
यह ठीक है ।” 
अच्छा अब इस विषय में तुम्हारा क्या विचार है ? यदि उनको 
बीर होना है तो क्या हमको उपर्यक्त शिक्षा के साथ ऐसे वचनों को सम्मि- 
लित नहीं करना होगा जो कि उनको म॒त्य से डरने से मक्त कर सकें ? 
अथवा क्या तुम्हारा रुयालू है कि कोई मनुष्य इस मृत्यु के भय को हृदय 
में रखते हुए. भी वीर हो सकता है ?” 
“उसने कहा, भगवान्‌ की सौगन्ध, मेरा ऐसा विचार नहीं है ।” 
अच्छा तो फिर ,यदि कोई अध:लोक और वहाँ की त्रासों की सत्यता 
में विश्वास करता हो तो क्या तुम यह समभते हो कि वह मृत्य के भय 
से मुक्त होगा और युद्ध में पराजय और दासता की अपेक्षा म॒त्य को स्वीकार 
करेगा ? 
कदांपि नहीं | 
माल्म पड़ता हैँ तब तो हमको इस प्रकार की कथाओं को प्रस्तत 
करने वालों एवं अन्य कथाएं रचने वालों पर भी अध्यक्षता करनी होगी 
और उनसे प्रार्थवा करनी पड़ेगी कि वे अध:लोक के जीवन की इस प्रकार 
अन्धाधुन्ध निन्‍दा न करें, प्रत्युत प्रशंसा करें क्योंकि उनके प्रस्तुत वर्णन 
न तो सत्य ही हैं और न भविष्य में वीर बनने वालों के लिये लाभदायक 


ह्दी हे! हि 
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उसने कहा, हमको अवश्य ऐसा करना चाहिये ।” 


मेंने कहा, तब तो, इस निम्नलिखित पद्य से आरंभ करके, इसके 
सदृश अन्य सब अवतरणों को मिटा देना होगा, “में विनाश को प्राप्त 
हुए समग्र मृतकों के ऊपर शासक और राजा होने की अपेक्षा जीवलोक में 
किसी निर्धन व्यक्ति का बँचुआ होकर उसके अल्पोत॒पादक खेत को जोतना 
अधिक अच्छा समभूंगा । तथा यह भी कहीं मनृष्यों और अमरों को, 
मृतकों के डरावने, तुमुलनादयुक्त और सीछे हुए निवास स्थान दिखलाई 
न दे जायें--जिनसे देवताओं तक को घृणा है ।” और हाय ! हेडीस्‌ 
की बस्तियों में भी भूत प्रेत तो हैं, परन्तु उनमें सूफबूक कुछ भी नहीं हैं।” 
और यह भी, पर्सीफोनिया के द्वारा उस (ताइरैसियास्‌) को मृत्यु के 
उपरान्त भी यह वरदान दिया गया था) कि केवल उसी को बृद्धिमत्ता प्राप्त 
रहेगी, परन्तु अन्य जीव तो फड़फड़ाती छाया मात्र रह जाएँगे ।” एवं “भरी 
जवानी में मृत्यु को प्राप्त होने पर उसकी आत्मा, अपने दुर्भाग्य को पछताते, 
सब अंगों से निकल कर हेडीस को उड़ गयी ।” और यह भी, 'बड़बड़ाते 
हुए,उसकी आत्मा वाष्प के समान धरती के नीचे अन्तधान हो गयी । 
और जिस प्रकार किसी रहस्यमय गुफा के कोटर में गृच्छों में छटकी 
हुई चिमगाडुड़ों के गुच्छों में से किसी एक के गुच्छे में से गिरजाने पर सब 
चीं चीं शब्द करते हुए फड़फड़ा कर उड़ने रूगती हैं इसी प्रकार उनकी 
बड़बड़ाती हुई आत्माएँ फड़फड़ाती हुई उड़ गयीं ।” हम होमेर तथा 
अन्य कवियों से प्रार्थना करेंगे कि यदि हम इन पद्मयों और इनके समान 
अन्य पद्यों पर हरताल फेर दें तो वह रुष्ट न हों। ऐसा नहीं है कि अधि- 
कांश श्रोताओं को यह पद्य कवित्वमय और आनन्दप्रद नहीं लूगते' पर क्योंकि 
वे जितने ही अधिक कवित्वमय हें उतने ही वे उन लड़कों और मनुष्यों 
के कानों में पड़ने के अयोग्य हें जिनका स्वतंत्र होना और मृत्यु की अपेक्षा , 
हदासता से अधिक भयभीत होना अभीष्ट 
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“हमको सर्वेथा ऐसा ही करना चाहिये ।” 

२-- और. इसके अतिरिक्त, इस संबंध में हमको, त्रास और भय की 
निखिल शब्दावली का निषेध कर देना चाहिये, यथा:---कौकिताँस और 
स्तिक्ष, नरककुण्ड के प्राणी और अन्धकृप के वासी और इसी प्रकार के अन्य 
सब शब्द जिनके नाम का उच्चारण मात्र उन सब के अन्तरतम में भय 
के कारण कम्प उत्पन्न कर देता है जो उनको सुनते हें। अन्य प्रयोजनों 
के लिये यह शब्द भले ही उपयोगी हों, पर मुझे तो अपने रक्षकों के संबंध 
में भय है कि कहीं उपर्युक्त त्रास और कम्प उनको- आवश्यकता सेअधिक 
तुनुक और मृदुल न बना दे ।” 

उसने कहा, और यह भय सच्चा ही है ।” 

“तो हमको इन शब्दों का निषेध कर ही देना चाहिये न ? ” 

“हाँ ।” 

क्‍ “और हमको बोलचाऊर और पद्चरचना में इसके विपरीत शैली का 
अनूसरण करना चाहिये । क्‍यों ?” 

स्पष्ट ही है ।” 

“और क्या हम विख्यात पुरुषों के रूदन और परिदेवन का भी बहि- 
ष्कार करेंगे ? ” 

उसने कहा, वह तो अवश्य ही पू्वॉक्ति का अनुसरण करेंगे ।” 

मेंने कहा, सोच विचार कर देख लो कि उनसे इस प्रकार पिणदद् 
छुड़ाना उचित होगा अथवा नहीं । जिस बात को हम आस्थापूर्वक मानते 
हैं वह यह है कि कोई नेक आदमी, किसी अन्य मनुष्य के लिये, जिसका 
कि वह मित्र भी है, मृत्यु को त्रासपूर्ण नहीं समभझेगा ।” 

“हाँ, हमारा यही कहना है । | 

“तब तो अपने मित्र के निमित्त वह कदापि यह समभते हुए रुदत 
नहीं करेगा कि मानों (मृत्यु के रूप में) उस पर कोई भयंकर विपत्ति 


( १९६ ) 


टूट पड़ी है ।” 

“निरचय ही नहीं ।” 

“इसके अतिरिक्त, हम यह भी कहते हैं कि इस प्रकार का मनुष्य 
साधु जीवन व्यतीत करने के लिये अन्य सब मनुष्यों की अपेक्षा अधिक 
अपने में ही पर्याप्त होता हैं और अन्य मनुष्यों से उसकी विशिष्टता यह होती 
है कि उसको अन्य व्यक्तियों की न्यूनतम आवश्यकता होती है ।” 

उसने कहा, सत्य है । 

“अतएव अन्य सब मनुष्यों की अपेक्षा पुत्र, भाई अथवा धन अथवा 
अन्य किसी ऐसी वस्तु की हानि उसके लिये कम भयावह होती है ।” - 

“बास्तव में ऐसा ही है ।” 

“और इसीलिये जब कभी ऐसा दुर्भाग्य उस पर आपड़ता है तो 
बह न्यूनतम शोक प्रदर्शित करता है और उसको समचित्तता से सहन कर 
लेता है ।* 

“हाँ, बिलकूल ठीक है।” 

“तो, विख्यात पुरुषों के बिलापों के! निकाल डालना और उनको 
स्त्रियों के लिये (और सो भी उनमें भी योग्य स्त्रियें के लिये नहीं) तथा 
निम्नकोटि के मनुष्यों के लिये छोड़ देना, हमारे लिये उचित होगा, जिससे 
कि वे मनुष्य, जिनको हम देशरक्षक बनने के निमित्त शिक्षित बना रहे हैं 
इस प्रकार के आचरण से घृणा करें।” 

उसने कहा, हमारे लिये ऐसा करना ठीक होगा ।” 

“तब तो हम पुनः एक बार होमेर और दूसरे कवियों से प्रार्थना करेंगे 
कि वे देवीसूनू अखिल्लीस्‌ का निम्नलिखित वर्णन न करें कि “वह कभी 
करवट के बल लेटा, और कभी पीठ के बल और कभी आंधे मूह” तत्पश्चात्‌ 
उठकर “मोॉक में अनुर्वर समुद्र तट पर चल निकला” और न उसका ऐसा 
वर्णन करें कि “उसने काजल सी काली धूलि को दोंनों मुट्ठियों में उठाकर 
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अपने शिर पर डाला” | और न उसके रुदन और विलाप का उसी प्रकार 
और उतनी ही मात्रा में वर्णन होना चाहिये जेसा कि (होमेर) कवि ने 
किया हे; और न देवताओं के निकट संबंधी प्रियाम्‌ का वर्णन “गिड़गिड़ा 
कर प्रार्थना करते, गोबर में लोटते, हर एक नाम लेकर मनुष्यों से बिनती 
करते हुए” ही होना चाहिये । और इससे भी अधिक संलग्नता के साथ 
हम उनसे यह प्रार्थना करेंगे कि चाहे वे और जो कुछ भी करें, कर से कम 
देवताओं को तो विलपते हुए ऐसा कहते वर्णन न करें”, हाय, अभागिन 
में ! कि मेने सर्वश्रेष्ठ वीर को शोक के लिये ही जन्म दिया।” और यदि 
वे देवताओं को इस प्रकार अंकित करें भी, तो भी तो कम से कम सबसे 
महान्‌ देवता को तो ऐसी अनुचित प्रतिकृृति में अंकित करने और यह 
कहते हुए वर्णन करने की धृष्टता न करें, “घिक्‌, शान्तं पापं, जो कि मुभको 
प्रिय है, उस वीर को में इन आँखों से ट्राय नगरी के चारों ओर अनुधावित 
देख रहा हैं, जब कि मेरा हृदय भीतर ही भीतर शोकाकुल हो रहा है ।” 
तथा, शोक मुझे ! कि सार्पिडन को जो कि मुझे सब मनुष्यों से अधिक 
प्रिय है, मेनोइतियस के पुत्र पात्रोक्लॉस के हाथ से मरना बदा है ।' 


३-- क्योंकि यदि, प्रिय अदेमान्तस्‌ ! हमारे युवक गम्भीरतापूर्वक 
ऐसी कहानियाँ सुनने लगें, और उनको अयोग्य वर्णन मान उनका परिहास 
न करें, तब तो इस बात की बहुत कम संभावना रह जायगी कि उममें से 
कोई आदमी ऐसे आचरण को अपने लिये अशोभन अथवा अयोग्य समझे, 
और यदि कभी कर्म अथवा वचन में उससे ऐसा कार्य बन पड़े तो स्वयं 
अपनी कदर्थता करे; नहीं, इतना ही नहीं, प्रत्युत तुच्छ सी बातों पर भी, 
बिना लज्जा और संयंम॒ के वह अनेकदशः विकाप और रुदन करने लगेगा ।' 

उसने कहा, “आप नितान्‍त सत्य कहते हैं ।” 

“परन्तु, जैसा कि हमारी युक्ति ने अभी सिद्ध कर दिया है, ऐसा 
होना नहीं चाहिये, तथा इसी युकति में हमको तब तक आस्था रखनी 
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चाहिये, जब तक कोई हम को इससे अधिक अच्छी युकति से आश्वस्त 


अऊ 


न करदे ।” 

“नहीं, ऐसा नहीं होना चाहिये ।” 

“और न उनको हास्यप्रिय ही होना चाहिये । क्योंकि जब कोई 
ग्रबल परिहास के वशीभूत हो जाता है तो प्रायः सवंदा ही ऐसी अवस्था की 
उतनी ही प्रबल प्रतिक्रिया भी होती है ।” 

उसने कहा, मेरा विचार भी यही है ।” 

: तो यदि योग्यता-सम्पन्न व्यक्तियों को कोई हास्याभिभूत हुआ अंकित 
करे तो हमको ऐसे वर्णन को स्वीकार नहीं करना चाहिये; तथा यदि 
देवताओं का ऐसा वर्णन किया जाय तो उसको तो और भी कम स्वीकार 
करना चाहिये ।* 

उसने कहा, 'सचम्‌ृच बहुत अधिक कम ।” 

“तब तो हमको देवताओं के विषय में होमेर के निम्नप्रकार के कथन स्वी- 
कार नहीं करने “चाहिये कि “जब उन्होंने हेफाइस्तास्‌ को भवन में इधर 
उधर तपाक से घूमते देखा तो देवताओं के मुख से अदम्य हास्य फूट पड़ा । 
इस वर्णन को हम तुम्हारी .सम्मति के अनुसार स्वीकार नहीं कर सकते ।” 

“यदि आप को इसे मेरी सम्मति कहना भाता है तो ऐसा ही सही; 
पर इतना तो निश्चित है कि हम ऐसे वर्णनों को स्वीकार नहीं कर सकते ।” 

“और फिर हमको सत्य को परम मूल्यवान्‌ मानना चाहिये । क्योंकि 
जो बात हम अभी कह रहे थे यदि वह ठीक है, और भूंठ देवताओं के लिये 
व्यर्थ है तथा मनुष्यों के लिये भी ओषधि रूप में ही उपयोगी है, तब तो 
ऐसी वस्तु को वैद्यों को सौंप देना चाहिये और सामान्य मनुष्यों का उससे : 
'कोई संबंध नहीं होना चाहिये ।” 

उसने कहा, यह तो स्पष्ट ही है।” 

. “तो यदि किसी को भूठ बोलने की छूट अथवा विशेषाधिकार प्राप्त 


हो सकता है तो नगर के शासकों को हो सकता है, और वे ,4 षट्र की भलाई 
के लिये शत्रुओं के प्रति अथवा नागरिकों के प्रति भूठ बोल सकते हैं। परन्तु 
अन्य किसी व्यक्ति को इससे कोई संबंध नहीं रखना चाहिये; साधारण 
मनुष्यों का इस प्रकार के शासकों के समक्ष असत्य भाषण करना, हमारी 
सम्मति में इतना ही महान--नहीं इससे भी बड़ा पाप है, जितना कि किसी 
रोगी का अपने वैद्य को, अथवा किसी मल्ल का अपने शिक्षागुरु को अपने 
दरीर की दशा न बतलाना है; अथवा जितना कि किसी नाविक का, 
अपनी अथवा अपने साथी नाविक की दशा का वर्णन करने में, निर्यामक 
केसमक्ष, नौका और नाविकों के संबंध में भूठ बोलना है ।” 
उसने कहा, परम सत्य है। 

तो यदि शासक किसी अन्य व्यक्ति को असत्य बोलते पकड़े तो चाहे 
“वह पेगम्बर हो, चाहे रोग निवारक अथवा बढ़ई, तो वह उसको नगर में 
असत्कार्य का प्रवेश कराने के अपराध के निमित्त अवश्य दण्ड देगा क्योंकि 
यह बुराई नगर के लिये भी इतनी ही विघातक है जितनी कि पोत के 


लिये । 
उसने कहा, “यदि करनी कथनी का अनुसरण करेगी तो वह अवश्य 


ऐसा ही करेगा । 
अच्छा फिर कया हमारे युवकों को आत्मसंयम के सदगण की 
आवश्यकता नहीं होगी ? 


“अवश्य होगी” 
और क्या अधिकांग सामान्य मनष्यों की दृष्ष्टि में आत्मसंयम के 


मुख्य तत्त्व निम्नलिखित ही नहीं है--शासकों के प्रति आज्ञाकारी 
होना एवं स्वयं शारीरिक क्षुधाओं एवं खानपान तथा अन्य विषयानन्दों 
के ऊपर शासन करना ?” 

“मेरा भी ऐसा ही विचार है । 

“तब तो में ख्याल करता हूँ कि हम होमेर के दियोमेदी के निम्न- 
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'लिखत कथन का अनुमोदन करेंगे : “मित्र, चुपचाप बैठ जाओ और मेरे 


बचन को ध्यान देकर सुनो ।” तथा इसके परचात आने वाली इस पंक्ति 
का 'साहसोत्साह से परिपूर्ण यूनानी अपने सेनानियों के आतंक में चुपचाप 
प्रयाण कर रहे थे” और ऐसे अन्य सब अवतरणों का हम अनुमोदन 


करेगे ।* 


हाँ, सुन्दर बात हे । 
“परन्तु इस निम्नलिखित कथन के विषय में तुम्हारी क्या सम्मति 


है ? “ओ मदमत्त, कुत्ते की आकृति और हरिण के से हृदय वाले ! ” अथवा 


इसके पर्चात्‌ आने वाली पंक्तियों एवं गद्य तथा पद्म में उन सब धृष्टताओं 
के संबंध में तुम्हारी क्या राय है जो कि साधारण नागरिकों द्वारा शासकों 


के प्रति कही गयी हैं ? क्‍या यह अच्छी बात है ?” 


“यह अच्छी उक्तियाँ नहीं हैं । 
“आत्मसंयम सिखाने के निमित्त तो निश्चय ही ऐसी बाते युवकों 


के सुनने योग्य नहीं हें । परन्तु यदि किसी अन्य दृष्टिकोण से इनसे कुछ 


आनन्द प्राप्त हो तो हम को अचरज नहीं मानना चाहिये । अथवा, तुम्हारा 


विचार इस विषय में क्‍या है ?” 


उसने कहा, मेरा विचार भी यही हैं।” 

४- और फिर सबसे अधिक बूद्धिमान मनुष्य को यह कहते हुए प्रद- 
हित करना कि उसको “दुनियाँ में इससे अधिक बढ़ कर और कोई वस्तु 
प्रतीत नहीं होती कि भोजन की मेज़ों पर रोटियाँ और मांस उदारता से 
परोसे हुए हों तथा चषक-वाह मदिरा के घटों में से मदिरा लेकर सुराहियों 
में उंडेल रहे हों --क्या तुम समभते हो कि ऐसी बातों का युवकों द्वारा 
सुना जाता उनके आत्मसंयम में सहायक होगा ? अथवा यह पंक्ति भूखों 
मरना मनुष्य के प्राणान्त के प्रकारों में सबसे अधिक दयनीय है” इस विषय 
में सहायक होगी ? अथवा द्यौस की कथा के विषय में आप का कया विचार 
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हैँ ? उसको ऐसा प्रदर्शित किया गया है कि एक बार रात्रि में जब सब 
देवता और मनुष्य सो रहे थे तब वही अकेला जागता हुआ अनेकों योज' 
ताओं का चिन्तन कर रहा था, परन्तु इसी समय हीरा के दर्शनमात्र से वह 
एसा अभिभूत होता है कि कामवेग की उत्तेजना के कारण वह अपनी 
संब योजनाओं को क्षण भर में भूल जाता है, उसके साथ वहीं भूमि पर 
“रायन करने को उसका जी इतना चाहता है कि वह उसको लेकर अपने 
प्रकोष्ठ में भी नहीं जाना चाहता और वह कहता हैँ कि इस समय उसके 
मन्‍्मथ का आवेग उनके प्रथम समागम के वेग से भी प्रबलतर हैँ जबकि 
दोनों “अपने मातापिता की जानकारी के बिना मिले थे ।” और उस 
दूसरी कथा के विषय में तुम्हारा क्या ख्याल है, जिसमें कि इसी प्रकार 
के प्रसंग में हिफाइस्तॉस के द्वारा आरेस और आफ्रॉदीति के चारों ओर 
न खला डाल दी गई वर्णन की गयी है ?” 
उसने कहा, ईश्वर (दोौस) की शपथ, ऐसी कथाओं का सुनना 
हमारे युवकों के लिये नितान्त अनुचित है ।” 
परन्तु सब प्रकार की कठिनाइयों में सहनशीलता के जो कुछ वचन 
अथवा काय प्रथित मनुष्यों द्वारा कहे अथवा किये गये वर्णन किये गये हे 
उनको प्रदर्शित हुआ देखना अथवा सुनना हमारे यवकों के लिये समचित 
हैं, यथा यह पंक्तियाँ 'वक्षस्थल को ठोंक कर हृदय को धिक्‍्कारते हुए 
उसने कहा, मेरे हृदय इसको भी सह, तूने तो इससे भी बुरे कष्ट सहे हैं।” 
उसने कहा, ' हाँ, स्वेथा ऐसा ही होना चाहिये ।” 
“ओर भी, यह तो निश्चय ही है कि हम अपने इन आदमियों को 
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धृंसवोर और धन लोलप नहीं होने देंगे । 

कदापि नहीं ।” 

तब हमको उन्हें यह गीत नहीं सुनाना चाहिये “भेंटों से हो जाता है 
देवों का और नृपों का तोष  (भेंटों से देवता मनाये जाते हैं, भेंटों से भयानयकः 
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नरपति मनाये जाते हैं) और न हमको अखिल्लीस्‌ के पाठगुरु फीनिक्स 
की प्रशंसा करनी चाहिये और न उसकी मंत्रणा को बुद्धिमत्तापूर्ण मानना 
चाहिये जब कि उसने यह सलाह दी कि यदि अखेयन लोग उसको भेंट दें 
तो उसको उनकी सहायता करनी चाहिये और यदि भेंठ न दें तो उसको 
अपना रोष नहीं त्यागना चाहिये । तथा हम' न तो इस बात में विश्वास 
ही करेंगे और न इसको मानेंगे ही कि अखिल्लीस स्वयं इतना लोभी था कि 
उसने अगामैमनाँन से भेंट छी थी और एक अन्य अवसर पर वह (हेक्टर) 
के मृतदरीर को शुल्क प्राप्त करने के पश्चात्‌ ही मृतक संस्कार के छिप 
देने को राजी हुआ था पर अंन्‍्यथा उसको देने को सहमत नहीं था |” 
उसने कहा, “नहीं, ऐसी बातों का अनुमोदन करना उचित नहीं है ।” 
मेने कहा, होमेर के प्रति श्रद्धाभाव के कारण ही में यह कहते हुए 
हिचकता हूँ कि अखिल्लीस के विषय में ऐसी बातें कहना अथवा दूसरों के 
द्वारा ऐसी बातें सुत कर उन पर विश्वास करना निरचयेन पाप है। अथवा, 
फिर यह विश्वास करना कि उसने अपोलो (सूर्य देव) से कहा था कि 
सर्वाधिक विनाशकारी, दूर-प्रहारी देव ! तूने मुझे हानि पहुँचाई है; 
यदि मुझ में शक्ति होती तो में वास्तव में तुझसे बदला लेता; “या यह मानना 
कि उसने नदी-देवता के प्रति उद्ण्डता बरती थी और उसके साथ लड़ने 
को उद्यत हो गया था; अथंवा यह कहना कि उसने स्परखायस नदी को 
समर्पित अपने काकपक्षों के विषय में पात्नोक्लॉस के मरने पर यह कहा था 
कि “में इनको सहषे वीर पात्रोक्लॉस को अपंण करना चाहता हूँ” और उसने 
ऐसा किया भी था; और फिर पात्रोक्‍्लॉस की समाधि के चतुर्दिक हैक्टर 
के मृतशरीर का घसीटा जाना और उसकी चिता पर जीवित बन्दियों 
की बलि देना इत्यादि यह सभी कथाएँ ऐसी हें कि इन पर विश्वास नहीं 
किया जाना चाहिये, हम इन सब को क्रूठा घोधित करेंगे; और हम अपने 
युवकों. को यह भी. विश्वास नहीं करने देंगे कि अखिहलीस, जो कि द्यौस 
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की तीसरी पीढ़ी- में परम शुद्धचरित्र राजा पीलियस्‌ और देवी से उत्पन्न 
हुआ था तथा परम बुद्धिमान खाइरॉन्‌ का.शिष्य था, इतनी अव्यवस्थित 
आत्मा वाला था कि दो परस्पर विरोधी मानसिक रोगों से विकारम्रस्त 
था जिनमें से एक अनुदारतापूर्ण छोलपता था और दूसरा देवताओं और 
मनुष्यों के प्रति दर्पपूर्ण ध्ृष्टता ।” 

उसने कहा, आप बिलछकूछ ठीक कहते हैं ।” 

' ए-मेंने कहा, तो फिर हमको इस बात का भी न तो विश्वास करना 
चाहिये और न इसका कहा जाना सहन करता चाहिये कि पॉसेइदोन्‌ 
, के पुत्र थीसियस्‌ और चौस्‌ के पुत्र पेइरीथूस ऐसे रोमाउ्चकारी बला- 
त्कार करने निकले थे; और न किसी देवता के पुत्र अथवा वीरपुरुष ने 
ऐसे भयावह पापकर्म करने का दुःसाहस किया होगा जैसे कि आज कल 
भूठमूठ उनके मत्थे मढ़े जा रहे हैं; हमको तो कवियों को या तो यह स्वीकार 
करने के लिये विवश कर देना चाहिये कि उक्तत कार्य इन लोगों ने नहीं किये, 
या यह कि यह लोग देवताओं की सन्तान नहीं थे; उनको इन दोनों बातों 
को एक साथ सम्मिलित करके कहने की और हमारे युवकों में ऐसा विश्वास 
उत्पन्न करने की छूट नहीं होनी चाहिये कि देवता बुराइयों के जनक हें 
और वीरपुरुष सामान्य मनुष्यों से कुछ भी बढ़ कर नहीं हैं । क्योंकि 
जैसा कि हम कह रहे थे, ऐसे कथन श्रद्धाशुन्य और असत्य हैं; कारण कि 
मेरा विश्वास है, कि हम यह सिद्ध कर चुके हैं कि बुराई क्य देवताओं 
से उत्पन्न होना असंभव है ।” 

“निःसन्देह'। 

“और इसके आगे यह बात है कि ऐसी बातों का प्रभाव सुनने वालों 
पर भी हानिकारक होता हैं। क्योंकि प्रत्येक मनुष्य अपने क॒कर्मों के प्रति 
भी मृदुल बन जायगा यदि उसको यह विश्वास हो जाय कि' ऐसे 
कर्म तो उन लोगों के हैं जो कि 'दिवताओं के समे संबंधी हें, ग्यौस के समीप 
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के बांधवजन हें, जिसके लिये इडा के शिखर पर पैतृक वेदियों से अग्नि- 
शिखाएँ परम व्योम की ओर जाती हूं, तथा जिनकी धमनियों में दिव्य 
' रुधिर का संचा र हो रहा है । इस कारण से हमको ऐसी कथाओं को प्रति- 
षिद्ध कर देना चाहिये जिससे हमारे युवकों में आचरण की शिथिलता उत्पन्न 
नहो।” 

उसने कहा, 'सर्वथा ऐसा ही होना चाहिये ।* 

मेने कहा, (कवि) वर्णनों के विधि निषेध को पूर्ण करने में 
अब किस प्रकार के वर्णनों और व्याख्यानों का विनिश्चय शेष रह गया हू ? 
देवताओं, अतिमानवों, वीरपुरुषों और परलोक के संबंध में वार्तालाप 
करने के समृचित प्रकार का तो हम निर्देश कर ही चुके हैं। क्‍यों ? ” 

“हाँ, कर चुके हें ।” द 

“तब तो मनुष्यों के विषय में वात्तालाप का विषय ही शेष रहा न ? ” 

“हाँ, यह तो स्पष्ट ही है ।” 

“पर, प्रियमित्र, इस स्थल पर इस विषय का निश्चय कर सकता 
नितान्त असंभव है। 

क्यों ?” 

“इस कारण, कि मेरे विचार में हमको यह कहना पड़ेगा कि कि 
तथा गद्य लेखक दोनों ही मनुष्य के संबंध में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण विषयों पर 
बोलने में गलती करते हैं, जबकि वह ऐसा कहते हैँ, कि ऐसे बहुत से मनुष्यों 
के उदाहरण मिलते हें जो अन्यायी होते हुए भी सुखी हैं तथा न्यायी मनुष्यों 
के भी उदाहरण हें जो कि दीन दुःखी हैं, एवं यह कहते हें कि यदि पता न 
चले तो अन्याय छाभदायक होता है तथा न्याय न्यायकर्त्ता के लिये हानि- 
प्रद तथा अन्य के लिये लाभप्रद होता है। और में ख्याल करता हूँ कि हमको 
उन्हें इस प्रकार की बातें कहने को मना करना पड़ेगा और अपने गीतों 
और कथानकों में इसके विपरीत भावनाओं को व्यक्त करने का आदेश 
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करना होगा । क्या तुम्हारा विचार ऐसा नहीं है ?” 

उसने कहा, “नहीं, हमको ऐसा ही करता पड़ेंगा ।” 

“यदि तुम यह मानते हो कि में इस विषय में ठीक कह रहा हूँ तब 
तो में यह कहूँगा कि तुमने हमारे अनुसंधान के मूलभूत तत्त्व को ही स्वीकार 
कर लिया । क्‍यों ? 

उसने कहा, में तुम्हारे अनुमान के औचित्य को स्वीकार करता हूँ ।” 

तो क्‍या मनुष्य के विषय में अमुक प्रकार की वाणी का प्रयोग करना 
चाहिये इस विषय को हमको तब तक सहमत होने के लिये स्थगित नहीं 
कर देना चाहिये जब तक कि हम न्याय के स्वरूप का उद्घाटन न करलें 
और यह सिद्ध न कर दें कि न्याय अपने धारण करने वाले के लिये लाभ- 
प्रद होता है, चाहे वह न्यायी प्रतीत होता हो अथवा न होता हो ?” 

उसने कहा, परम सत्य ।” 

६--वर्णनों (कविता, कथा) के विषय को अब समाप्त कर देना 
चाहिये। में ख्याल करता हूँ कि अब आगे हमारा दूसरा काम शैली (शब्द- 
प्रयोग) का विवेचन करना है। और इसके हो चुकने पर हम इस. बात 
का पूर्णतया विचार कर चुकेंगे कि क्या कहा जाना चाहिये और कैसे कहा 
जाना चाहिये ।” 

इस पर अदेमान्ताँसू ने कहा, “इससे तुम्हारा मन्तव्य क्या है यह 
मेरी समभ में नहीं आया ।” ; 
...मेंने कहा, अच्छा, तो में तुमको अवश्य समभाऊंँगा । स्यात्‌ है कि 
निम्त प्रकार से विवरण प्रस्तुत करने पर तुम इसको अधिक अच्छी तरह 
समझ सकोगे । जया कथाकारों और कवियों द्वारा वर्णित प्रत्येक बात 
भूत, वत्तेमान अथवा भावी घटनाओं का वर्णन नहीं है ?” 

उसने कहा, इसके अतिरिक्त वह और हो ही क्‍या सकती है ।” 

“क्या वे अपने कार्य सम्पादन में शुद्ध वर्णण, अथवा अनुकरण द्वारा 
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अभिव्यक्त वर्णन य! इन दोनों के सम्मिश्रण का प्रयोग नहीं करते ? ” 
उसने कहा, मेरे लिये इस बात को भी और स्पष्ट करना आवश्यक 
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हे । 
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मेंने कहा, में अत्यन्त उपहासास्पद और अस्पष्ट शिक्षक प्रतीत 
होता हूँ । अतः अपने विचारों को प्रकट करने में असमर्थ मनुष्यों के 
समान में व्यापक अथवा सार्विक विचारों को नहीं लूंगा बल्कि उनके विशेष 
खंड को उनसे पृथक्‌ कर लगा और उसके उदाहरण द्वारा तुमको अपना 
तात्पर्य समफाने का प्रयत्न करूँगा । अच्छा मुझे यह बतलाओ, क्या तुमको 
इलियड्‌ की प्रारंभिक पंक्तियाँ मालूम हे कि जिनमें रत्नीसीस्‌ अगामेमनॉन्‌ से 
अपनी पुत्री को छोड़ देने की प्रार्थना करता है और वह राजा 
इस पर रुष्ट हो जाता है, एवं अपनी प्रार्थना के असफल 
होने पर, रत्रीसीसू ईश्वर स्तवन में भगवान से अखेयन लोगों से 
बदला लेने की प्रार्थना करता है ? 

“हाँ, यह मुझे मालम है ।” 

“तब तो तुम इस प्रसंग को इन पंक्तियों तक जानते हो, उसने सभी _ 
अखेयन लोगों से प्रार्थना को, विशेषकर अन्यूस के दोनों सेनानी पुत्रों 
से ।” यहाँ कवि स्वयं ही वक्‍ता है और वह हमको यह सुझाने का उद्योग 

» नहीं करता कि उसके अतिरिक्त कोई अन्य बोल रहा है । पर इसके उप- 
रान्त के कथन को वह इस प्रकार व्यक्त करता है मानों वह स्वयं रत्बीसीस 
हो और यथासंभव हमको ऐसा अनुभव कराने का प्रयत्न करता है कि. 
वक्ता होमेर नहीं बल्कि वृद्ध पुजारी है । एवं उसने इलियॉन की घटनाभों, 
इथाका के वृत्तों और समग्र ऑडिसी काव्य के वर्णनों को लगभग पूर्णतया 
इसी हौली में प्रतिपादित किया है ।” क्‍ 

उसने कहा, हाँ, सब बिलकुल ऐसा ही है !” 

“अब चाहे वह (कवि) यदा कदा वक्‍तृताएँ उपस्थित करे और चाहे 
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वक्‍तृताओं की मध्यवर्तती घटनाओं का वर्णन करे, दोनों अवस्थाओं में कवि- 
कर्म वर्णन ही तो होता हैं ? क्‍यों ऐसा ही है न ?” 

“बिलकूछ सच है । 

“पर जब कि कवि किसी अन्य व्यक्ति के स्थान पर बोलता है तो 
क्या हम ऐसा नहीं कहेंगे कि ऐसे अवसरों पर वह अपनी शैली यथा संभव 
उस व्यक्ति की शैली के सदृश सी बना देता है जिसको वह बोलता हुआ 
बतलाता हूँ ? 

स्पष्ट ही हम अवश्य ऐसा कहेंगे ।” 

“और क्या भाषण और शारीरिक आक्षति में दूसरे व्यक्ति के समान 
हो जाना उस व्यक्ति का अनुकरण करना नहीं है जिसकी समानता धारण 
की जाती है ?” 

“निरचयेन ऐसा ही है ।” 

“ऐसी दज्ा में तो माछूम पड़ता है कि वह (होमेर) तथा अन्य कवि 
अपने वर्णनों का प्रतिपादन अनुकरण द्वारा करते हैं।” 

“बिल्कूल ठीक ।” 

परन्तु यदि कवि अपने को कहीं प्रच्छन्न न रकखे तो उसका निखिल 
कविकर्म और वर्णना अनुकरण के बिना ही प्रतिपादित होगी । यह बात 
किस प्रकार हो सकती है यह में तुमको स्पष्ट करके समकाऊंगा जिससे 
तुम फिर से यह न कह सको कि में समभा नहीं । यदि होमेर ने, यह बतलाने 
के उपरान्त, कि रत्रीसीस अपनी पुत्री का मुक्तिधन लेकर अखेैंयी लोगों 
के समीप,विशेष कर उनके नरपति के समीप प्रार्थी बत कर आया, रत्रीसीस 
बन कर या होकर वोलना चालू न रखा होता, प्रत्युत होमेर रूप में ही 
बोलता रहता, तो तुम जानते ही हो कि उसका वर्णन अनुकरण न होता , 
बल्कि शुद्ध सरल वर्णन ही होता । यह कथानक ऐसी दशा में कुछ इस प्रकार 
का हुआ होता ! (में इसको गद्य में वर्णन करूँगा क्योंकि में कवि नहीं हूँ) 
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पुजारी आया और उसने देवताओं से बिनती की कि वे उनको ट्रॉय की 
विजय तथा सुरक्षित तथा गृहागमन प्रदान करें, परन्तु उनकी उसकी 
कन्या के निमित्त मुक्तिधन लेकर, देवताओं के प्रति श्रद्धाभावना के कारण 
उसकी पुत्री को मुक्त कर देना चाहिये । जब वह ऐसा कह चुका तो और 
शेष तो आतंकित होकर उसकी प्रार्थना मानने को प्रस्तुत से हो गये, परन्तु 
अगामेमनॉन्‌ कुद्ध हो गया, उसने पुजारी को चले जाने और फिर लौट 
कर न आने की आज्ञा दीं' अन्यथा देवताओं का दण्ड और निर्माल्य उसके 
किसी काम नहीं आयेगा । उसकी पुत्री मृक्ति थाने के पूर्व उसके साहचर्य 
में ऑगसि्‌ में वृद्धावस्था को प्राप्त होगी; अतः उसने उसको आज्ञा दी कि 
यदि तुम अक्षत अपने घर लौट जाना चाहते हो तो चुपचाप मुझको उत्ते- 
जित किये बिना टल जाओ । और यह सुन कर वृद्ध बेचारा भयभीत : 
हो गया और चुपचाप वहाँ से चल दिया; पर जब वह स्कन्धावार के बाहर 
निकल आया तो उसने देर तक अपोलो (सविता देवता) से प्रार्थना की, 
देवता को उसके विशेषणों का उल्लेख करके संबोधन करते हुए, एवं उसको 
स्मरण दिलाते हुए कहा कि मन्दिर-निर्माण एवं बलिप्रदान इत्यादि रूप 
में उसने जो भेंट सविता को अर्पित की थीं उनमें से यद्दि कोई उसको प्रिय 
लगी हो तो वह आज उसको उसका बदला देदे । इन सब के बदले में 
उसने प्रार्थना की कि अखैयी लोग मेरे अश्वुओं के कारण सविता के शर- 
प्रहार को सहें; इत्यादि । इस प्रकार मेरे प्रिय मित्र, “मेंने कहा, “बिना 
अनुकरण के सरल वर्णन सिद्ध होता है। ” द 

उसने कहा, में समभ; गया ।” 

७--मेंने कहा, यह भी तुमको समझ लेना चाहिये कि यदि संवादों 
के बीच में आने वाले कवि के बचनों को निकाल दें और केवल संवाद 
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परंपरा शेष रह जाये तो परिणाम इसका उलटा होता है।” 
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उसने कहा, “यह भी मेरी सम में आ गया; त्रागैंदी में एंसा ही 
होता है ।” 

मेने कहा, “तुमने मेरी बात को बिलकुछ ठीक ग्रहण कर लिया, 
और में समभता हूँ कि अब में तुमको वह बात स्पष्ट करके समझा सकता 
हैं जो कि में अब से पहले समभाने में असमर्थ था--अर्थात्‌ कविता और 
कथा लेखन का एक प्रकार ऐसा है जो केवल संवाद द्वारा अपना कार्य 
संपादन करता है, और इस के उदाहरण, जैसा कि तुमने कहा है च्रागैदी 
और कौमेदी हैं । दूसरा प्रकार वह है जो कि स्वयं कविकथन का ही उप- 
योग करता है, मेरे ख्याल में इसका सर्वोत्तम उदाहरण दिथीराम्भ है; 
और फिर एक तीसरा प्रकार है जो कि कविकथन और संवाद दोनों का 
उपयोग करता है, इसके उदाहरण, यदि तुम मेरी बात समझ गये होगे, 
तो महाकाव्य और अन्य कई स्थलों में मिलते हें ।” 

उसने कहा, अब में आप के प्रथम कथन के तात्पये को पूर्णतया 
समभ; गया ।” । 

“अच्छा में अब तुमको उस पूर्वोक्त कथन को स्मरण करने के लिये 
कहूँँगा जिसमें मैंने कहा था कि हमने भाषण के विषग्न का विवेचन समाप्त 
कर दिया अब शैली का विवेचन दोष रहा ! 

. “भुझे स्मरण है। 
उस समय मेरा जो तात्परय था वह यह हैं कि हमको इस विषय में 

कोई न कोई निश्चय कर लेना है कि हम अपने कवियों को विषयं प्रतिपादन 
में केवल अनुकरण का उपयोग करने देंगे अथवा आंशिक रूप में अनुकरण 
का उपयोग करने देंगे तथा आंशिक रूप में नहीं करने देंगे, (एवं ऐसी 
स्थिति में वह कौन से अंश में किस कसौटी के आधार पर उसका उपयोग 
करेंगे ) या उनको अनुकरण का उपयोग बिलकुल नहीं करने देंगे ।” 

उसने कहा, मुझे ऐसा सूभता है कि तुम यह सोच रहे हो कि हम 
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त्रागेदी और कोमेदी का प्रवेश अपने राष्ट्र में होने दें या नहीं ।” 

मेंने कहा, 'स्थात्‌ ऐसा ही है, अथवा इससे भी अधिक । व्योंकि 
अभी तक तो निरचयपूर्वक स्वयं में भी नहीं जानता, परन्तु तर्क की वायु 
जिस ओर भी बह चले उधर ही हमारी राह है ।* 

उसने उत्तर दिया, “सुन्दर बात है ।” 

“अदेमान्तॉस, जो बात हमको विचार दृष्टि में अपने समक्ष रखनी 
है, वह यह है कि क्या हमारे रक्षकों को अच्छे अनुकर्ता होना चाहिये या नहीं ? 
अथवा क्या हमारी पूर्व स्थापना से, कि एक व्यक्ति एक ही व्यवसाय का 
भली प्रकार अनुभरण कर सकता है अनेकों का नहीं, यह निष्कर्ष निकलता 
है; अथवा यदि वह ऐसा करे तो, अनेकों व्यवसायों में टाँग फेंसाने के कारण 
वह किसी भी व्यवसाय में विशेष सिद्धि प्राप्त करने में असफल रहेगा ? ” 

िःसन्देह, ऐसा ही होगा ।* 

“क्या अनुकरण के विषय में भी यही सिद्धान्त लागू नहीं होता कि एक 
व्यक्ति अनेकों वस्तुओं का उतना अच्छा अनुकरण नहीं कर सकता जितना 

अच्छा एक का ?” 

“नहीं, ऐसा नहीं कर सकता ।* | । 

“तव तो वह व्यक्ति जो कि जीवन में किसी महत्त्वपूर्ण व्यवसाय में 
लगा हुआ हैं उसके साथ अनेकों वस्तुओं के अनुसरण और अनुकर्ता के 
व्यवसाय को सम्मिलित करने में और भी कम सफल होगा । क्योंकि, 
यदि में गलती नहीं करता, तो एक ही आदमी तो एक साथ अनुकरण 
के उन दो प्रकारों का भी भरी प्रकार अभ्यास नहीं कर सकता जो इतने 
निकट समान प्रतीत होते हें जेसा कि त्रागेदी और कोमेदी की रचना है ? 
क्या तुमने अभी-अभी इन दोनों को अनुकरण का नाम नहीं दिया था ?” 

“हाँ दिया था; तथा आपने यह ठीक ही कहा है कि एक ही व्यक्ति 
दोनों में सफल होने की क्षमता नहीं रखता । 
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“और व एक ही व्यक्ति एक साथ महाकाव्य-वाचक और अभिनेता 
ही हो सकता है ।” 
सत्य है । 
इतना ही नहीं, एक ही अभिनेता त्रागेदी और कोमेदी दोनों का 
अभिनय नहीं कर सकता, तथापि यह सब अनुकरणात्मक कलाएं हूं । 
क्यों, हैं या नहीं ?” 
हाँ हैं ।' 
और अदेइमान्तॉस मझको तो मनृष्य का स्वभाव इनसे अधिक 
सूक्ष्म उप-विभागों में विभक्‍त हुआ प्रतीत होता है, अतः अनकों वस्तुओं 
का भली भाँति अनूकरण करने में, अथवा उन कार्यों के करने में अक्षम है, 
जिनकी प्रतिक्ृृति उपर्युक्त अनुकरण हैं ।” । 
उसने उत्तर दिया, बिलकुल सत्य । 
८--तब तो, यदि हमको अपने मौलिक सिद्धान्त का ही समर्थन करना 
है कि हमारे रक्षकों को अन्य सब व्यंवसायों से मुक्त हो कर राष्ट्र की स्व- 
तंत्रता के विचक्षण व्यवसायी बनना हैं, तथा किसी भी अन्य ऐसे व्यव- 
साय का अनुसरण नहीं करता है जो इसी लक्ष्य का साधक न हो, तब तो 
उनके लिये कोई अन्य कार्य करता अथवा उसका अनुकरण करना उचित 
नहीं होगा। पर यदि वे अनुकरण करें भी तो उन्तको बचपन से ही वह अनु- ' 
करण करना चाहिये जो उनके लिये थोग्य हे--अर्थात्‌ ऐसे मनुष्यों का 
अनुकरण करना चाहिये जो बीर, गम्भीर, धर्मात्मा और उदाराझ्यय हों 
तथा एंसी ही अन्य सब वस्तुओं का अनुकरण करना चाहिये । परन्तु 
स्वतंत्र पुरुषों को शोभा न देने वाली बातें--अनुदारता और सब प्रकार 
की नीचता एन तो उनको करनी चाहिये और न उनके अनुकरण में 
ही दक्ष होता चाहिये, जिससे कि अनुकरण करते-करते वे वास्तविकता से 
संक्रान्त न हो जाएँ। क्या तुमने निरीक्षण से अनुभव नहीं किया है कि 


( २१२ )' 


अनुकरण, बाल्यकाल से आरंभ करके दीघेंकाल तक चाल्‌ रहने पर किस 
प्रकार आदतों और स्वभाव का स्थायी स्वरूप ग्रहण कर लेते हैं तथा मन, 
'वचन और शरीर को प्रभावित कर डालते हैं ?” 

उसने कहा, हाँ, सचमुच यही बात है ।” 

मेंने कहा' तो, हम उन युवकों को जिनकी हमें चिन्ता है, तथा जिनको 
'हम बड़ा होने पर नेक आदमी बना देखना चाहते हें, स्त्रियों का अनुकरण 
नहीं करने देंगे, क्योंकि वह स्वयं पुरुष हैं, फिर चाहे वह स्त्री युवा हो अथवा 
युद्ध, चाहे पति के साथ लड़ने वाली हो या अपने सौभाग्य के अभिमान में 
देवताओं के विरुद्ध गर्वोक्तियाँ सुनाकर अकड़ने वाली हो, चाहे पीड़ा या 
शोक अथवा विलाप से युक्त हो; इससे भी कम हम उनको ऐसी स्त्री का 
अनुकरण न करने देंगे जो कि रोगिणी, स्नेहातुर अथवा गर्भिणी है ।” 

उसने कहा, “निरचय ही कदापि ऐसा नहीं करने देंगे ।” 

“और न उनको, दासवृत्ति का आचरण करते हुए स्त्री अथवा पुरुष 
दासों का ही अनुकरण करना चाहिये ।* 

“नहीं, यह भी नहीं करना चाहिये ।” 

“और, ऐसा प्रतीत होता है कि उनको उन बुरे आदमियों का भी 
अनुकरण नहीं करना चाहिये जो कि कायर हैं तथा जिनका आचरण हंमारे 
पूरव॑वर्णित आचरण के विपरीत है; यथा वह छोग जो कि आपस में एक 
दूसरे को गालियाँ देते रहते हैं या परिहास करते रहते हैं, या वह लोग जो कि 
मदिरा पी कर अथवा बिना पिये हुए ही परस्पर अपशब्दों का व्यवहार 
करते हैं और अन्यप्रकार से भी, जैसा कि ऐसे लोगों से व्यवहार है, यह लोग 
स्वयं अपने और दूसरों के विरुद्ध वाचा और करमंया पापाचरण करते रहते 
हैं। मेरा विचार ऐसा भी है कि उनको वाणी अथवा कम में पागलों की 
समानता करने की आदत नहीं डालनी चाहिये । क्योंकि यद्यपि उनको 
बुरे मनुष्यों और पागछों का (स्त्री तथा पुरुषों) दोनों का ही ज्ञान होना 
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चाहिये तथापि उनको उनके समान कार्य अथवा उनका अनुकरण कदापि 
नहीं करना चाहिये ।” 

उसने उत्तर दिया, बिलकुल सत्य है ।” 

“मैंने कहा, “अच्छा इस विषय में तुम्हारी क्या सम्मति है-क््या 
वे लहारों अथवा दूसरे पेशे वाछों का, अथवा नावों के केवटों का, उनके 
समयनिर्देशकों का या अन्य इसी भ्रकार के मनुष्यों का अनुकरण कर सकते 
हट 

उसने कहा, जब कि उनको ऐसे कार्यों की ओर ध्यान तक नहीं 
देने दिया जायगा तब ऐसा कंसे हो सकता हैं ?” 

“अच्छा तो, हिनहिनाते हुए घोड़े, रम्भाते हुए साँड, नदियों का 
कलकलनाद सागर का गजजेन, बिजली की कड़क--क्या वह इनका अनु- 
करण कर सकेंगे ? ” 

उसने कहा, “नहीं ! उनको पागल बनने अथवा पागलों के समान 
आचरण करने का निषेध कर दिया गया है ।” 

मेंने कहा, तो यदि, मेने तुम्हारा तात्पयें समझ लिया है तो में कहूँगा 
कि वर्णनों में शब्द प्रयोग की एक शैली ऐसी होती है कि जिसमें वास्तव 
में नेक और सच्चा आदमी अपने वक्तव्य को प्रकट करेगा; 'एवं इसके 
विपरीत एक दूसरा प्रकार भी है जिसका उपयोग, जन्म एवं शिक्षा-दीक्षा 
के कारण उपर्युक्त जनों से विपरीत आचरण वाले मनुष्य अपने वक्तव्य 

, को प्रकट करने के लिये करते हें |” 

उसने पूछा, “कृपया बतलाईये यह दो प्रकार कौन से हैं ?” 

मेंने उत्तर दिया, मेरा विचार है. कि जब कोई अच्छा आदमी अपने 
वर्णन के मध्य किसी भलेमानूस के शब्द अथवा कार्यों का कथन करने लगता 
हैं तो उसका विवरण उपस्थित करने में वह उस व्यक्ति का स्थान ग्रहण 
करने की (उसका अभिनय करने की) इच्छा करेगा तथा इस प्रकार 
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के अनुकरण में किसी प्रकार की लज्जा का अनुभव नहीं करेगा; जहाँ तक 
अभिनेय व्यक्ति स्थिरता और समभदारी से काम करता है वह उसका 
अनुकरण करना अधिक पसन्द करेगा, पर यदि वह व्यक्ति रोगवश, स्नेह- 
वश अथवा मदान्धतावश अथवा अन्य किसी दुर्घटनावश, अठपठा हो 
जाता है तो वह उसका अनुकरण करना कम पसन्द करेगा और ऐसा करने 
में उसको कुछ क्रिकक होगी! पर जब कभी वह ऐसे व्यक्ति का वर्णन 
करते को होगा जो कि उसके वर्णन के अयोग्य है, तो ऐसे स्थलों को छोड़ 
कर जहाँ उसका प्रकृृत पात्र कोई अच्छा कार्य करता हैँ, वह अपने को 
सच्चे हृदय से उसके सदृश बनाना नहीं चाहेगा, बल्कि वह निम्नलिखित 
दोनों ही कारणों से एक प्रकार के असमंजस में पड़ जायगा, क्योंकि एक 
तो वह ऐसे चरित्रवाले पात्रों के अनुकरण में अभ्यस्त नहीं है और दूसरे 
निम्न कोटि की वस्तुओं के योग्य साँचे में अपने को ढालने और अपने को 
उनमें फिट करने से उसको अरुचिवश श्वंकोच का अनुभव होता है । यदि 
केवल परिहास निर्मित ऐसा न करना हो तो वह उनसे घृणा करता है ।” 

उसने कहा, ऐसी तो आशा की ही जाती है ।” ह 

९-- तब,*वह जिस वर्णनशैली का उपयोग करेगा वह उस प्रकार की 
होगी जिसको हमने होमेर को कविता से अभी उद्धृत किया था, और 
उसकी शब्द योजना में झन्‍फरण्)-पक्त एज ब ऋ दोनों लक्षण उपलब्ध 
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होंगे--परल्तु सुदीर्ध प्रकरण में अनुकरण का अंश थोड़ा-सा ही होगा । 
क्यों ठीक है न ? अथवा मेरे कथन में कोई सार नहीं है ? ” 

उसने कहा, क्यों नहीं । वास्तव में ऐसे प्रवकता के लिये यही आदर्श 
और उदाहरण है।” | 

मेने कहा, और फिर दूसरे प्रकार के प्रवक्‍ता भी होते ह, और वह 
जितना ही पतित होता है हर किसी बात का अनुकरण करने में उसको 
उतनी ही कम.भिभ्रक होती है। वह किसी भी बात को अपने लिये अशोभन 
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नहीं समझेगा, अत: वह अनेकों मनुष्यों की उपस्थिति में गंभीरताएूवक्र 
उस सब वस्तुओं के सहित सब प्रकार की वस्तुओं का अनुकरण करन की 
चेष्टा करेगा जिनका हमने अभी उल्लेख किया था--यथा बिजली की 
कड़क, तथा आँधी और ओलों का शब्द तथा पहिये और घिरियों का शब्द 
ग्रेल, बीन और वंशी के सुर तथा सब बाजों के नाद एवं यहाँ तक कि 
कत्तों भेडों और चिड़ियों का आराव; और इसीलिये उसकी शैली 
या तो सामग्रयेण स्वर और अंगभंगी के अनुकरण पर निर्भेर करेंगी, अथवा 
उसमें केवछ थोड़ा-सा शुद्ध वर्णन रहेगा। 

उसने कहा, 'ऐसा तो अवश्य होगा ही ।” 

मैंने कहा, बस यही वह दो शब्दयोजना की शैलियाँ हैं जिनके विषय 
में म कह रहा था।* 

उसने उत्तर दिया, “ठीक है, ऐसी दो शैलियाँ (होती) हैं ।” 

“अच्छा, क्या इन दोनों में से एक (प्रथम) में बहुत सूक्ष्म-सा ही 
अन्तरीकरण नहीं होता, और यदि हम शब्द-योजना को समुचित उभार और 
लय देवें तो क्‍या यही परिणाम नहीं होगा कि ठीक प्रकार का प्रवक्ता 
प्रायः एक ही स्वर और गत में तथा इसी प्रकार लगभग एक ही प्रकार की 
लय में बोलता रहेगा--क्योंकि परितंन तो बहुत कम (नगष्य से) 
होते हे 7० 

उसने कहा, बिलकुल ऐसा ही होगा ।” 

'बर दूसरी शैली के विषय में क्या ? क्योंकि उसेमें बहुविध अन्तर 
(उतार-चढ़ाव) समाविष्ठ होते हैँ, अतः यदि इसकी भी ठीक ठीक अभि- 
व्यक्ति होनी है तो क्या, उपर्युक्त शब्दन्योजना के विपरीत इसके लिये सब 
प्रकार के उभार और लयों की आवश्यकता नहीं होगी ? 

उसने उत्तर दिया, “यह बात भी दुढ़तया ऐसी ही है ।” 
“और क्या सब कवि तथा प्रवक्‍ता या तो इन दोनों शैलियों में से एक 
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या दूसरी ग्रहण कर लेते हँ अथवा ऐसे मिश्रण को ग्रहण कर लेते हैं जो दोनों 
से मिल कर बनता है ?” 

उसने कहा, “अवश्यमेव वे ऐसा ही करते हैं ।” 

मेंने कहा, तो हमको क्‍या करना चाहिये ? क्‍या हम इन सब को 
नगर में प्रविष्ट कर ले अथवा बुद्ध शेली वालों को या मिश्रित शैली 
वालों को ? ” 

उसने कहा, यदि मेरा निर्णय माना जाय तो हम उन विशुद्ध शैली 
वालों को नगर में प्रविष्ट करेंगे जो कि गुणवान्‌ मनुष्यों का अनुकरण 
करते हैं ।” 

“पर, अदेमान्तॉसू, यह सब कुछ होते हुए भी मिश्रित शैली भी आनन्द- 
दायक होती है, एवं लड़कों, उनके शिक्षकों तथा अधिकांश जनसमूह को 
सबसे अधिक प्रिय लगने वाली शैली, तुम्हारी पसन्द की शैली के विप- 
रीत है । 

“सबसे अधिक प्रिय छगने वाली तो है ।” 

मेने कहा, 'स्यथात्‌ तुम यह कहोगे कि इस प्रकार की दौली हमारी 
राष्ट्रतीति के अनुकूल सिद्ध होगी, इस कारण कि हमारे मध्य में कोई 
भी मनुष्य द्विविध था बहुविध स्वभाव वाला नहीं होगा क्योंकि प्रत्येक 
मनुष्य एक काम करने वाला होगा ।” 

“हाँ यह शैली हमारी नीति से मेल नहीं खायेगी ।' क्‍ 

“और क्या यही कारण नहीं है कि हमारे जैसे नगर में ही क्‍यों हमको 
यह बात उपलब्ध होगी कि चर्मकार केवल चर्मकार ही है न कि चर्मकार 
होने के साथ ही साथ निर्यामक का भी काम करता है, कृषक केवल कृषक 
है न कि कृषक होने के साथ ही साथ न्यायाधीश का भी काये करता है; 
'और सैनिक सेनिक ही है न कि सैनिक होने के साथ ही साथ व्यवसायी 
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का भी कार्य करता है; और इसी प्रकार अन्य सब कार्यों के विषय में 
भी यही बात छाग होगी ?” 
उसने कहा, सच हैं ।” 
तब तो ऐसा छगता है कि यदि कोई ऐसा आदमी, जो कि अपनी 
चतुरता के कारण हर एक प्रकार की आकृति धारण करने तथा सब वस्तुओं 
का अनुकरण करने की योग्यता रखता हैँ, हमारे नगर में आये और अपनी 
प्रतिभा और (काव्य) कृतियों के प्रदर्शन का प्रस्ताव उपस्थित करे तो 
हम एक साधु, आइचर्यंजनक तथा हर्षदायक व्यक्ति के रूप में उसका 
प्रणिपातपूर्वक पूजन करेंगे परन्तु हम उससे यह भी अवश्य कहेंगे कि हमारे 
राष्ट्र में उसके समान कोई व्यक्ति नहीं हैं और न उसके सदृश्‌ मनुष्य का 
हमारे नगर में संभव होना विधानानुकूल है, इसके पश्चात्‌ हम उसको 
सुगन्धित तैल से मूर्डाभिषिक्त करके एवं उसके मस्तक को ऊर्णमालावेष्टित 
करके उसको किसी दूसरे नगर को विदा कर देंगे। परन्तु हम स्वयं अपने 
आत्मकल्याण के लिये तो अपेक्षाकृत कठोरतर तथा अल्पामोददायक 
कवि एवं कथाकार का ही उपयोग करते रहेंगे जो कि हमारे लिये गुणवान्‌ 
मनुष्यों की शैली का अनुकरण करेगा और अपनी कहानियों को उसी साँचे 
में ढाल कर सुनायेगा जिसका -विधान हमने अपने सैनिकों की शिक्षा 
के वर्णन के आरंभ में ही किया था ।” द 
“यदि हमारे वश की बात हो तो हमको अवश्य ऐसा करना चाहिये ।” 
मैंने कहा, मित्र, अब मालूम पड़ता है कि हम संगीत की उस शाखा 
का परिपूर्ण विवेचच कर चुके जिसका संबंध कथा एवं अन्य प्रकार के 
वर्णनों से है; क्योंकि क्‍या कहना चाहिये और कैसे कहना चाहिये इन 
दोनों ही (वस्तु एवं शैली) का विवरण प्रस्तुत हो चुका ।” 
. उसने उत्तर दिया, “में भी ऐसा ही समभता हूँ।” 
१०--मेंनें कहा, तो अब तो, इसके परचात्‌ छय और गायन का 
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'ही विषय आता हैं। ठीक है न ?” 

सो तो स्पष्ट ही है।” 

“और क्या इतनी दूर चल कर, प्रत्येक व्यक्ति सरलता से यह पता 
नहीं चला सकेगा कि पूर्वोक्त कथनों से संगति रखने के निमित्त हमको 
इनके लक्षण के विषय में क्या कहना चाहिये ?” 

इस पर ग्लौकोन ने हँस कर कहा, सॉकातेस्‌, में तो तुम्हारे प्रत्येक 
व्यक्ति के अन्तगंत हूँ नहीं; यों ही छगे हाथों में यह निर्णय नहीं कर सकता 
कि हमको क्या कहना चाहिये यद्यपि में कुछ अनुमान अवश्य कर सकता हूँ ।” 

मेने कहा, इतना तो में माने छेता हूँ कि तुम यह तो नि३चयपूर्वक 
समभते हो कि गीत के तीन अंग होते हैं बोल, समस्वरता और छूय ।” 

उसने कहा, हाँ, बस इतना (तुम मान सकते हो) । 

“जहाँ तक बोल (शब्दों) का संबंध है वहाँ तक गीत के शब्दों और 
न गाये जाने वाले शब्दों में निश्चय ही कोई भेद नहीं हो सकता ; दोनों 
ही के लिये उन आदर्श उदाहरणों और नियमों का अनसरण करना आव- 
इ्यक होता है जिनको हम निर्धारित कर चके हे ।” 


उसने कहा, सच है । 
“और फिर, स्मस्वरता और लूय को शब्दों का अनुसरण करना 
चाहये ।” 
न्क्यों नहीं १ गैर 
पर हम वर्णन के विषयों की चर्चा करते हुए कह चुके हें कि हमको 
शोकगीतों और विलापों की आवश्यकता नहीं है ।” 
नहीं, निश्चय ही नहीं है 7 क्‍ 
तुम संभीतज्ञ हो, अतः मुझे बतछाओ कि करुणापूर्ण संगीत कौन- 
चाहे? कर ३ 
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उसने कहा, “मिश्रित छीडीय राग तथा उच्च लीडीय राग और 
इसी प्रकार के अन्के राग । द 

मेने कहा, “तो इनको अवश्य निकाल बाहर करना चाहिये; पुरुषों 
की बात तो एक ओर रही यह राग तो स्त्रियों के लिये भी व्यर्थ हें जिबको 
कि दिखावा बनाना होता है। 

“बिलकुल ठीक 7. 

“और फिर इसके उपरान्त मदमत्तता रक्षकों के लिये नितान्त अनु- 
चित (अयोग्य) बात है और मार्देव एवं आलस्य भी ऐसे ही हें ।” 

“निरचय ही ।* 

“तो, मार्दवपूर्ण, और पानगोष्ठी के, राग कौन से हैं ? 

“कुछ यवन और लीडीय राग जो कि शिथिल कहलाते हैं, इस प्रकार 
के हैं ।” द 

“प्रिय मित्र ! क्या तुम योद्धाओं के लिये उनका कोई उपयोग कर 
सकते हो ? ” 

उसने कहा, 'किड्चित्‌ भी नहीं । परन्तु मालूम पड़ता है कि तुमने' 
द्यैरीय और फ्रीगीय राग छोड़ दिये हें । 

मैंने कहा, “में संगीत के विषय में कुछ नहीं जानता, पर तुम हमारे 
लिये वह संगीत पद्धति छाँट कर छोड़ दो जो कि ऐसे वीर पुरुष के स्वर 
और कथनों का योग्यता से अनुकरण कर सके जो कि युद्ध में शस्त्रव्यापार 
में संडग्न है अथवा किसी उम्र पराक्रम में व्यापृत है, या जो, यदि सफलता 
न प्राप्त कर सके, अथवा जिसको आघातों और मृत्यु का सामना करता 
पड़े, अथवा जो इसी प्रकार की अन्य विनाझपूर्ण दुर्घटना में फेस जाये तो, 
जो इस प्रकार सब विपत्तियों में दृढ़ सहिष्णुता से दुर्भाग्य का सामना करता 
है और उसकी चोटों को निवारण करता है । एक दूसरी संगीत पद्धति 
ऐसी छाँट कर निकालो जो कि शान्तिमय कार्य में स्वेच्छापूर्वक लगे हुए 
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किसी विषय का विश्वास दिलाने का प्रयत्व कर रहा हो और उसकी 
मनूहार कर रहा हो--अर्थात चाहे देवता को प्रार्थना द्वारा या 

मनृष्य को शिक्षा और सम्बोधन द्वारा मनाने का प्रयत्त कर रहा हो-- 
या इसके विपरीत स्वयं किसी दूसरे व्यक्ति के वशीभूत हो रहा हो जो कि 
उससे विनय कर रहा हो या उसको शिक्षा दे रहा हो अथवा उसकी सम्मति 
में परिवत्तंन करने का प्रयत्न कर रहा हो और परिणाम स्वरूप अपनी 
इच्छानुसार सफलता प्राप्त कर रहा हो तथापि उसका व्यवहार उद्धतता- 
पूर्ण नहों परन्तु इन सब परिस्थितियों में विनम््रतापर्वकं और अति को 
वर्जित करते हुए कार्य कर रहा हो तथा परिणाम को समचित्तता से स्वी- 
कार करता हो । बस हमारे लिये यही दो संगीत पद्धतियाँ छोड़ दो--- 
बाधित संगीत पद्धति तथा स्वच्छन्द संगीत पद्धति--जो कि असफल 
अभागों अथवा समृद्धिपूर्ण भाग्यवानों अथवा साहसी पुरुषों और मध्यम- 
स्वभाव वाले पुरुषों के स्वर का सर्वोत्तम प्रकार से अनुकरण कर सके । 
इन्हीं दो को छाँट कर हमारे लिये छोड़दो ।” 

उसने कहा, ठीक, आप तो मुभसे उन्हीं दो पद्धतियों के अतिरिक्त 
और किसी को भी छोड़ने को नहीं कह रहे जिनका कि मेंने अभी उल्लेख 
किया था ।” क्‍ 

मेंने कहा, तब तो हमको अपने गायन और वादन के लिये वाना- 
प्रकार के तारों के बाजों और अनेकों स्व॒रों वाले बाजों की आवश्यकता 
नहीं पड़ेगी ।* 

उसने कहा, 'मिरी समझ में तो आवश्यकता नहीं होगी ।” 

तब तो हमको त्रिकोण-वीणा और विपड्चियों और अन्य सब बहु 
. तत्री एवं बहुस्वरी वाद्यों के बनाने वालों का पोषण नहीं करना पड़ेगा ।” - 
द स्पष्ठ ही नहीं ।” 
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“अच्छा तो क्‍या तुम अपने नगर में बंशी बनाने वालों और वंशी 
बजाने वालों को प्रवेश करने दोगे ? क्‍या वंशी सब बाजों में अधिकतंत्रीं 
नहीं है और क्या स्वरसवंस्व स्वयं बंशी का अनुकरण मात्र नहीं है ? 

उसने कहा, यह तो बिलकुल स्पष्ट है ।” 

मंने कहा, तुमने वीणा और सितार दो ही बाजे छोड़े । यह वाजे 
नगर में उपयोगी होंगे तथा खेतों में गड़रिये छोटी मुरली बजा लिया करेंगे ।” 

उसने कहा, कम से कम हमारा तक॑ तो यही सूचित करता है ।” 

मेने कहा, मित्र, अपोलो और अपोलो के वाद्यों को मर्सियॉस और 
उसके वाद्यों की अपेक्षा अधिक पसन्द करने में हम किसी नवीनता के 
दोषी नहीं हें ।” 

उसने कहा, “नहीं, भगवान जानते हें हम दोषी नहीं हें ।* 

मेने कहा, 'श्वानदेव की सौगन्द, हमने जिस नगर को अभी तबिक 
देर पहले परिपृर्णतया समृद्ध कहा था, बिलकुल अनजमाने में हमने उसका 
संशोधन कर उसको संक्षिप्त कर डाढा ।” 

उसने कहा, पर इसमें हमने अपनीबुद्धिमत्ता का ही प्रदर्शन किया है ।” 

११--मेंने कहा, अच्छा आओ इस विरेचनशुद्धि को पूरा कर दें।. 
स्वरसंबादिता के पश्चात्‌ लय का विवेचन आयेगा : हमको आधारभूत 
गणों में न तो जटिलता का अनुसंधान करना चाहिये और न विविधता 
का; हमें तो बस यही देखना हैं कि क्रबद्ध और वीर जीवन की लय कौन 
सी हैं। जब हम इनको खोज चुकेंगे तो हम गण और लय को इस प्रकार 
के जीवन के भावों को व्यक्त करने के अनुकूल बता लेंगे न कि भावों को . 
गण अथवा लय के अनुकूल बनाने का प्रयत्न करेंगे । जैसा कि संगीत- 
पद्धतियों के विषय में तुमने किया था, इसी प्रकार यह बतलाना भी तुम्हारा 
ही काम है कि ऐसी लगें कौन सी होंगी ।” 

उसने कहा, “नहीं, सच तो यह हैं कि में यह नहीं बता सकता । 
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मेंने इस विषय में जो निरीक्षण किया हैं उसके आधार पर इतना ही कह 
सकता हूँ कि जिस प्रकार मनुष्य की बोली में मुख्य स्वर चार हें जिनसे 
सब रागपद्धतियाँ उपलब्ध होती हें उसी प्रकार मुख्यगण तीन है जिनफे 
सब छन्‍्द: पद्धतियाँ बनती हैं । परन्तु उनमें से कौन सा किस प्रकार के जीवन 
का अनुकरण है, यह में नहीं बतछा सकता ।” 
मेंत्ते कहा, अच्छी बात हैँ, इस विषय में यह जानने के लिये कि 
अनुदारता, धृष्टता, पागलपन अथवा अन्य बुराइयों को अभिव्यक्त करने 
के लिये कौन से गण समुचित होते हें तथा इन भावनाओं के प्रतिकूल भाव- 
नाओं को व्यक्त करने के लिये कौन सी लगें शेष रह जाती है; हम दामौन्‌ 
की' सम्मति मालूम कर छेंगे । मुझे सूझ पड़ता हैं कि मुभे कुछ धुंधली 
सी याद है कि उसने कभी एक जटिल गण की चर्चा की थी जो युद्धोचित 
था और जिसका नाम उसने एनोप्लियॉस बतलाया था, दूसरा गण दाक्टिल 
था तथा तीसरा शूरोचित था, पर इसका क्रम उसने कुछ ऐसा रक्‍्खा था 
कि में उसको समझ नहीं सका, यह उतार चढ़ाव तथा गुरु लघु के पर्याय- 
क्रम में सम था और यदि में गलती नहीं करता तो उसने (इसके लिए) 
इयाम्बिक वास का प्रयोग किया था; इसके अतिरिक्त एक और अन्य गण 
भी था जिसको वह ऋोखायेऑस कहता था और उसने मात्राओं को गुरु 
ओर लघु कह कर गिना था। और इनमें से कुछ के विषय में उसने गण- 
गति और छय दोनों ही की निन्‍दा और प्रशंसा की थी अथवा स्यात्‌ दोनों 
के संयोग की प्रशंसा या निन्‍दा की थी, पर उसका क्या अभिप्राय था यह 
में निश्चय पूर्वक नहीं कह सकता । किन्तु, जैसा कि में कह चुका हूँ, इस 
विषय का विवेचन दामौन्‌ के विचार के लिये स्थगित कर देना- चाहिये । 
क्योंकि इस विषय में सत्य का निर्णय करने के लिये कुछ कम विवेचन 
की आवश्यकता नहीं होगी । अथवा तुम्हारा विचार कुछ भिन्न है ?” 
नहीं, राम कहो, में इंससे भिन्न विचार नहीं रखता ।” द 
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“परन्तु इतना तो तुम निर्धारित कर ही सकते हो--कि शोभनता 
और अशोभं॑नता अच्छी और बुरी रूय की सहचरी हें ।” 

“क्यों नहीं ? ” क्‍ 

“और इसके आगे यह भी निर्धारित कर सकते हो कि अच्छी और 
बुरी लय, सादृश्य प्रक्रिया के कारण, क्रमश: अच्छे शब्द प्रयोग और उसके 
उलटे बुरे शब्दप्रयोग की सहगामिनी हैँ; और जैसा कि अभी अभी कहा 
गया था, यदि रूय और स्वरसंवादिता शब्द प्रयोग का अनुसरण करें 
न कि इसके विपरीत छब्दप्रयोग लय और स्वरसंवादिता का अनुसरण 
करें, तो उपर्युक्त सिद्धान्त अच्छी और बुरी स्व॒रसंवादिता के विषय में 
भी कहा जा सकता है ।” 

उसने कहा, “उनको अवश्य ही शब्दों का अनुसरण करना चाहिये ।” 

मेंने कहा, और शब्दों तथा भाषण की शैली के विषय में तुम्हारीं 
क्या सम्मति है ? क्‍या वे आत्मा के स्वभाव का ही अनुसरण नहीं करते ? 

“क्यों नहीं ?” 

“और शेष सब शब्द प्रयोग की शैली का अनुसरण करते हैं ? ” 

“हाँ। हा 

“तब तो अच्छी भाषा, सुन्दर स्व॒रसंवादिता, शोभनता, अच्छी 
लय सब अच्छे स्वभाव की सहचर हें---अच्छे स्वभाव से मेरा तात्पर्य उस 
जड़ता अथवा मस्तिष्क की दुर्बलता से नहीं हैं जिसको हम शिष्टाचारव्श 
भलमंसाहत कहते हें, प्रत्युत मन और आचरण की सच्ची और सुव्यवस्थित 
सज्जनता है ।” क्‍ 

उसने कहा, 'सर्वेथा सत्य है ।” 

“और यदि हमारे यूवकों को अपने जीवन के वास्तविक व्योंतेक 

_ को पूरा करना हैं तो क्या उनको सर्वत्र और स्वेदा इन उपर्युक्त गुणों का 
अनुसरण नहीं करना चाहिये ?” 
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“अवश्य अनुकरण करना चाहिये ।” 

“और निश्चय ही चित्रकला तथा उसके सदृश्‌ अन्य कछाओं में इन 
गुणों का बाहुलय पाया जाता है--बुनने की कला, कसीदा काढ़ना, भवन- 
निर्माणकला, तथैव गृहस्थी के पात्र और अन्य आवश्यक सामान के प्रस्तुत. 
क्‌ <ने की कला में यह सब गुण परिपूर्णतया रहते हैं एवं इसी सूची में पशुओं 
तथा पौदों के शरीर भी सम्मिलित किये जा सकते हैं । क्योंकि इन सब 
ही में शोभनता अथवा अशोभनता पाई जाती है । और अशोभनता, 
लयाभाव और विसंवादिता का दृषित शैली और बुरे चरित्र से अत्यन्त 
' समीप का संबन्ध है; जबकि इनके प्रतिकूल गुण इनके विरोधी स्वभाव 
और हौली के--स्वस्थ एवं सत्स्वभाव के संबन्धी हें ।” 

उसने कहा, बिलकूल सत्य ।” ह 

१२--ऐसी अवस्था में क्या हम केवल कवियों की ही अध्यक्षता 
करके उनको ही अपनी कविता में सदाचरण की अनुकृति का सन्निवेश 
करने के लिये विवश करेंगे और यदि वे ऐसा न करें तो उनको अपने मध्य 
में (नगर में) कविता न रचने का दण्ड देंगे; अथवा हमको अन्य शिल्पियों 
पर भी दृष्टि रखनी पड़ेगी और उनको दुःस्वभाव, इन्द्रियकोलपता, अनु- 
दारता, अश्योभनता इत्यादि को सजीव प्राणियों की अनुकृति में, अथवा 
भवनों में अथवा अपनी किसी अन्य कलाकृतियों में अभिव्यक्त करने का 
निषेध करना होगा, और यदि कोई हमारे इस निषेध का पालन न कर सके 
तो उसको यह दण्ड मिलेगा कि वह हमारे नगर में अपने शिल्प का अभ्यास 
नहीं कर सकेगा, जिससे कि हमारे रक्षक, जहरीली धासों के खेतों में चरने 
के समान, बुराइयों के चिह्नों के (प्रतीकों के) मध्य में परिवर्धित न होने 
बांवें, अन्यथा उनके मध्य में स्वच्छन्दता से चरने से तथा इस प्रकार के अनेकों 
स्थानों से दिन प्रति दिन थोड़ा थोड़ा कृतरते हुए वे स्वयं अज्ञात भाव से 
अपनी अन्तर आत्मा में ही कहीं बुराई की विशाल राशि एकत्रित और निर्मित 
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न करलें ? “क्या इसके विपरीत हमको उन शिल्पियों को नहीं खोज 
निकालना चाहिये जो कि प्रकृति की शुभ दैन के कारण सुन्दरता और 
शोभनता का अनुसंधान कर सकते हैं, जिससे कि हमारे यूवा स्वास्थ्यप्रद 
स्थान में निवास करने के समान अपने चारों ओर की वस्तुओं से छलाभन्चित 
हो सकें, जिससे कि सुन्दरंतायुक्त पदार्थों से निःसृत होने वाला प्रभाव उनके 
नेत्रों और कानों के समक्ष, स्वस्थ स्थानों से प्रवाहित होने वाली तथा 
स्वास्थ्यप्रद वायुतरंग के समान प्रवाहित हो सके एवं परिणामत: प्रारंभिक 
बाल्यकाल से अनजाने में ही उनको सुन्दर विवेक की सदशता, मित्रता एवं 
समस्वरता की ओर ले जा सके ?” 

उसने कहा, हाँ, यह उनके लिये सर्वोत्तम शिक्षा होगी । 

मेंने कहा, ग्लौकोनू, और क्या इसी कारण संगीत की शिक्षा सर्वोपरि 
. शक्तिमत्तम नहीं मानी गई है,कि लय और स्वरैक्‍्य किसी भी अन्य वस्तु 
की अपेक्षा आत्मा के अन्तरतम प्रदेश में अधिक गहरे प्रविष्ट हो जाते हें और 
उस पर सुदृढ़ अधिकार जमा लेते हैं, शोभनता तो उनकी सहचरी ठहरी ही, 
अतः यदि कोई इस विद्या में भली भाँति शिक्षित हो.तो वे उसको शोभनता- 
पूर्ण बना देते हैं, अन्यथा तत्प्रतिकूल बना देते हें ? और भी, क्योंकि कुनि- 
मित अथवा क्‌वद्धित वस्तुओं में सौन्दर्य की अनुपस्थिति अथवा असफलता ऐसे 
मनुष्य की दृष्टि द्वारा अत्यधिक शीघ्यता द्वारा देख ली जायगी जो कि 
संगीत की शिक्षा पाये हुए हें और इसलिये कुरुचि का उचित तिरस्कार 
करते हुए वह सुन्दर वस्तुओं की प्रशंसा करेगा, उनसे आनन्दित होगा 
तथा अपनी आत्मा के विकास के पोषण के लिये उनको अपनी आत्मा में 
ग्रहण करेगा एवं इस प्रकार स्वयं नेक और सुन्दर बच जायगा; इसके 
विपरीत, अल्पवयस्क होते हुए भी एवं कारण जानने के अयोग्य होते हु 
भी वह अभव्य की उचित प्रकार से निन्‍दा करेगा, एवं विवेक के आने. परु 
इस प्रकार शिक्षित हुआ मनृष्य उसका सबसे पहले स्वागत करेगा क्योंकि 
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वह संबंध की सहजभावना एवं शिक्षा के कारण इस मित्र (विवेक) को 
पहचान लेगा ?” 

उसने कहा, हाँ, संगीत की शिक्षा के कारण यही हैं ऐसा मेरा निश्चित 
विचार है ।” 

मेने कहा, 'यह तो ऐसी ही बात है जेसी कि हमारे वर्णगमाला सीखते 
समय होती है, उस समय हमने तभी अपने को पर्याप्तरूपेण शिक्षित समझा 
था जब कि उन थोड़े से अक्षरों को शब्दों में बिखरे रहने पर हम पहचानने 
लगे थे, उस समय हमने छोटे अथवा बड़े शब्दों (अथवा छोटे या बड़े आकार ) 
में आने के कारण उनकी उपेक्षा नहीं की थी और उनको पहचानना अना- 
बश्यक वहीं समझा था, प्रत्युत हम उनको प्रत्येक स्थान पर स्पष्टतया 
जान लेने के लिये उत्सुक थे क्योंकि हमारा विश्वास था कि हम जब तक 
ऐसा नहीं कर सकेंगे तब तक पूर्णतया साक्षर नहीं हो सकेंगे । 

“सत्य है ।” ु 

“और क्या यह भी सत्य नहीं है कि यदि अक्षरों की प्रतिच्छाया 
जल या दर्पण में प्रतिफलित हो तो हम मूल अक्षरों को जाने बिना छाया 
की कदापि नहीं जान सकते; क्योंकि छाया और मूल अक्षरों का ज्ञान 
एक ही कला और शिक्षा से संबद्ध है ? 

. “सर्वथा ऐसा ही है। 

“भगवान तुम्हारा भला करें; तो क्‍या मेरा यह कहना सत्य नहीं है 
कि, इसी प्रकार, जब तक हम स्वस्थचित्तता, साहस, उदारता, तथा उदारा- 
बयता एवं इतके सब सपक्षों एवं विपक्षियों को भी उन सब समवायों में 
पहचानने के योग्य न हो जायें जो कि उनको धारण और वहन करते हैं 
जब तक हम उनको तथा उनकी प्रतिच्छाया को, रूघु अथवा महान्‌ वस्तुओं 
में कहीं भी अवहेलना न करते हुए तथा यह विश्वास करते हुए कि दोनों 
का ज्ञान एक ही कला और शिक्षा से संबद्ध है, समभने योग्य न हो जायें 
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तब तक हम--अर्थात्‌ हम और हमारे रक्षक जिनकी शिक्षा का भार 
हमने लिया है--सच्चे संगीतज्ञ नहीं होंगे ? ” 

उसने कहा, “यह तो अनिवार्यतः होना ही चाहिये । 

मेंने कहा, तो जब आत्मा में सुष्टु स्वभाव तथा शारीरिक आकृति 
में उसी (स्वभाव) के अनुरूप एवं संवादी सौन्दर्य का संयोग घटित हो 
जाये तो क्‍या योग्य सचेतसे के लिये ऐसा व्यक्ति सुन्दरतम दृश्य नहीं 
होगा ? 

सर्वाधिक सुन्दरतम ।* 

“और निश्चय ही सुन्दरतम ही प्रियतम (प्रैष्ठ) होता है । 

अवश्यमेव । 

“तब तो सच्चा संगीतविद्‌ अपेक्षाकृत अधिक अभिरुचि से इस प्रकार 
के व्यक्तियों को प्रेम करेगा; पर जिसकी आत्मा में यह संवादिता नहीं होगी 
उसको प्रेम नहीं करेगा ।” ु 

उसने कहा, नहीं, यदि आत्मा में दोष होगा तो वह ऐसे व्यक्ति को 
प्रेम नहीं करेगा; परन्तु यदि केवल दरीर में दोष हुआ तो वह उसको सहन 
करेगा ओर फिर भी प्रेम करेगा । 

मेंने कहा, “में समझ गया कि तुम्हारे कुछ कुमार-सहचर इस प्रकार 
के हैं या थे, अतः में तुम्हारी इस विशेषता को स्वीकार किये लेता हूँ । 
परस्तु मुझे यह बतलाओ--क्या संयतचित्तता और उद्दाम आनन्दविलास 
में कोई नाता हो सकता है ?” 

उसने कहा, 'ऐसा कैसे हो सकता है जब कि ऐसी भोगलिप्सा असह्य 
पीड़ा के समान ही चित्त को विक्षिप्त कर देती है ? 

“अथवा क्‍या उद्याम विछासोपभोग और सद्ृत्त में कोई नाता हो 

सकता है ?* 
. “निश्चय ही नहीं ।” 
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“परन्तु क्या आनन्दोषभोग तथा धृष्टता और स्वेच्छाचारिता में 
कोई संबन्ध हैं ?” 

“पृर्णतया निरुचयेन ।* 

“अच्छा क्‍या तुमको कामोपभोग से बढ़ कर अधिक तीज या आवेग- 
पूर्ण किसी अन्य विषयानन्द का पता है ?” 

“नहीं, में नहीं जानता, और न कोई दूसरा ऐसा आनन्द जानता हूँ 
जो इससे अधिक पागलूपन से युक्त हो ।” 

“परन्तु क्या सच्चा प्रेम, सुन्दर और सुव्यवस्थित पदार्थ को संयत 
तथा सुसमाहित प्रकार से प्रेम करना नहीं है ?” 

उसने कहा, सचमूच ऐसा ही है 

“तब तो विक्षिप्तता तथा इन्द्रियलोलपता से किड्न्चिन्मात्र भी मिलती 
जुलती कोई भी बात सच्चे प्रेम के पास नहीं फटकनी चाहिये । क्‍यों 
हैन ?” 

“नहीं ।” 

“इस प्रकार का आनन्दोपभोग पास नहीं फटकना चाहिये और 
उस प्रेमी को जो कि सच्चा प्रेम करता है और उसके प्रिय को जो कि उचित 
प्रकार से प्यार किया जाता है इन दोनों को ही इस प्रकार के आनन्द से 
कोई संबन्ध नहीं रखना चाहिये ।” 

उसने कहा, नहीं साॉक्रातेस, भगवान के नाम पर, ऐसा आनन्द 
उनके पास नहीं फटकना चाहिये ।” 

“तब तो, प्रतीत होता है, कि जिस नगर का हम निर्माण कर रहे हें 
उसमें तुम यह विधान चालू करोगे कि यदि कोई प्रेमी अपने प्रिय को मना- 
कर उसकी स्वीकृति प्राप्त कर सके तो वह उदार प्रयोजन के निमित्त 
अपने प्रिय का चुम्बन कर सकता है, उसके साथ समय व्यतीत कर सकता 
है तथा उसके शरीर को इस प्रकार स्पर्श (आलिंगन) कर सकता हैं जिस 


( २२९ ) 


प्रकार कि पिता पुत्र को आलिंगन करता है। पर अन्य सब बातों में वह 
अपने प्रिय के साथ अपने संसर्ग को इस प्रकार नियमित और संयत रक्‍्खेगा 
कि जिससे उपर्युक्त मर्यादा के उल्लंघन का सन्‍्देह उत्पन्न न हो और यदि 
हो तो उसको सुरुचिहीन और संगीत शिक्षाहीन कहलाने के दोषारोपण 
से दण्डित होना पड़ेगा।” 

उसने कहा “बिलकुल ऐसा ही है ।” 

“तो क्या तुम इस बात से सहमत नहीं हो किसंगीत विष७क हमारा 
विवेचन अब समाप्त हुआ ? इसका अन्त समुचित ही हुआ है क्योंकि 
संगीत शिक्षा की पर्यंवसति और परिपूर्णता सुन्दर के प्रेम में ही होती है ।” 

उसने कहा, “में तुमसे सहमत हूँ ।” द 

१३. संगीत के उपरान्त हमारे युवकों को व्यायाम में शिक्षित होना 
चाहिये ।” 

“अवश्य ।” 

“इसमें भी (संगीत के समान) उनकी शिक्षा बड़ी सावधानी से 
लड़कपन से आरंभ होकर जीवन भर चलती रहनी चाहिये; एवं इस 
“विषय में मेरा विचार निम्नलिखित है, परन्तु तुमको स्वयं भी इस पर 

“विचार करना चाहिये । मेरा अपना घिह्वास तो यह है कि स्वस्थ शरीर 
अपनी उत्तमता से आत्मा को उत्तम नहीं बनाता; ग्रत्यूत अच्छी आत्मा 
अपने गुणों से शरीर को इतना अच्छा बना सकती है जितना अच्छा होना 
उसके लिये संभव है । परन्तु तुम्हारी क्या सम्मति है ?” 

उसने कहा, मेरा भी विचार यही हैं ।” 

“तब तो यदि हम मस्तिष्क को भली माँति शिक्षित कर लें तथा 
शरीर की चिन्ता का सारा व्यौरा उसी को सौंप दे तथा उसको आदर्श 
'या नमूना सूचित करके बस कर दें और उसकी कथा को व्यर्थ ही लम्बी 
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न बनायें तो हमारा व्यवहार उचित ही होगा न ?” 

“सर्वथा ऐसा ही होगा ।* 

“यह तो हम कह ही चुके हें कि उनको नशेबाज़ी से विरत रहना 
चाहिये । क्‍योंकि अन्य सब मनुष्यों के मध्य में रक्षक तो अन्तिम व्यक्ति 
होगा जिसके लिये मदमत्त होकर संसार में अपनी स्थिति के विषय में 
भी अचेत हो जाने का विधान हो ।” 

उसने कहा, हाँ, यह तो वास्तव में अत्यन्त उपहासास्पद बात होगी 
कि संरक्षक को भी रक्षक की आवश्यकता हो ।” 

“अच्छा उनके भोजन के विषय में क्या विचार है ?--यह लोग सब 
से अधिक महत्त्वपूर्ण मल्‍्लयुद्ध के लिये तैयार हो रहे हें---क्यों ठीक है न ? ” 

“हाँ ।” 

“तो क्या नित्यप्रति सर्वत्र दिखलाई देने वाले मल्लों की सी शरीर 
की आदत इन लोगों के छिये भी समुचित होगी ? ” 

“स्थात्‌ । द 

मेने कहा, परेन्तु मुझे यह भय है कि उनकी शरीर की आदत सुस्ती 
और नींद लाने वाली है और स्वास्थ्य के लिये हानिकारक है । क्‍या तुम 
नहीं देखते हो कि यह मल्‍ल लोग अपना समग्र जीवन सोने में ही व्यतीत 
कर देते हैं, और यदि वह अपने नित्यनियत भोजन से तनिक भी हटठते हैं 
तो बड़ी भयंकर. बीमारियाँ होने का डर बना रहता है ?” 

“हाँ, यह तो में देखता हूँ ।” 

मेंने कहा, 'तब तो हमारे योद्धा मल्‍्लों के लिये तो इससे कहीं अधिक 
बुद्धिमत्तापूर्ण शिक्षण की आवश्यकता होगी क्योंकि उनको तो जागरूक 
प्रहरी कुत्तों के समान होना चाहिये तथा उनके नेत्रेन्द्रिय तथा श्रव्णेन्द्रिय 
की ईक्षण शक्ति अधिक से अधिक तीक्ष्ण होनी चाहिये; उनका स्वास्थ्य 
तो, बुद्धाभियानों में होने वाले जल और आहार के परिवर््त॑नों में, ग्रीष्म 
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की उष्णता एवं शरत्कालीन आँधी-वर्षा में भी अक्षुण्य बना रहने वाला 
होना चाहिये ।” 

मेरा विचार भी ऐसा ही हैं । 

“तो क्‍या सर्वोत्तम व्यायाम पद्धति उस संगीतपद्धति की सगी बहिन 

'नहीं होगी जिसकी चर्चा हम अभी कूछ ही समय पूर्व कर रहे थे ! ” 

सो कैसे ?” 

“यह व्यायाम-पद्धते सीधीसादी और समसरकू होगी, विशेषतया 
युद्ध की शिक्षा के अन्तर्गत होने के कारण ।* 

“किस प्रकार ? 

* मैंने कहा, 'यह बात तो होमेर तक से जानी जा सकती है। तुमको 
_विदित ही है कि अभियान में वह अपने योद्धाओं के भोज में उत्तके सामने 
मछली नहीं परोसता, यद्यपि वे हैलैस्पोण्ट के सागरतट पर स्थित हैँ, और 
न उबला हुआ मांस प्रत्युत केवल भुना हुआ मांस ही प्रस्तुत करता है, जो 
कि सैनिकों को सरलता से उपलब्ध हो सकता है; क्योंकि, जैसा कि कोई 
भी कह सकता है, हाँडी कड़ाही को लिये फिरने की अपेक्षा केवल अग्नि 
'का प्रबन्ध कर लेना कहीं सरल काम है ।” 

“निश्चय ऐसा ही है । 

“और, जैसा कि मेरा विश्वास है, होमेर मिष्टान्नों का भी कहीं उल्लेख 
नहीं करता । पर क्‍या यह ऐसी बात नहीं हैं जिसको, वही क्या, शिक्षण 
प्राप्त करने वाले सभी लोग समभते है--कि यदि कोई अपने शरीर को 
स्वस्थ दशा में रखना चाहे तो उसको इन मिष्टान्नों का सेवन बिलकुल 
'नहीं करना चाहिये ? 

उसने कहा, हाँ, तथा यह जानते हुए उनका परित्याग करके भी 

बहु उचित ही करते हैं ।* 

“तब तो, मेरे मित्र, यदि तुम इस प्रकार को ठीक समभते हो, तो 
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कक 
स्पष्ट है कि तुम [सराकूस के भोज और सिकिलिया के बहुविधि व्यञ्जनों 
का भी अनुमोदन नहीं करते ? ” 

“में समभता हूँ कि में उनका अनुमोदन नहीं करता ।” 

“और यदि वह मनृष्य, जितको अपना शरीर स्वस्थदशा मे रखना 
है, कोरिन्थ की छबीली छोकरियों से प्रेम करें तो तुम अप्रसन्न होगे ? ” 

“अवदध्य ही, बहुत अधिक ।' 

“और तब तो तुम अथेन्सनगर के मिष्टान्नों का भी अनुमोदन नहीं 
करोगे जो कि परम स्वादिष्ट समझे जाते हैं ? ” 

“अनिवाय॑त: ।” 

"मेरा ख्याल है, कि यदि हम इस प्रकार के भोजन और जीवन क्रम की 
समानता उस संगीत और गायन से करें जो कि सर्वस्वरपद्धति का अनुसरण 
करता है और सब प्रकार की लयों का प्रयोग करता हैं तो यह एक उचित 
तुलना होगी | 

“बिलकुल उचित ।” 

“और उस (संगीत) की विविधता आत्मा में इन्द्रियलम्पटता उत्पन्न 
करती है और यह व्यायाम की विविधता रोग उत्पन्न करती है ? इसके 
विपरीत संगीत की सरलता आत्मसंयम की जननी है तथा व्यायाम की 
सरलता शारीरिक स्वास्थ्य को जन्म देती है ।” 

उसने कहा परम सत्य । 

“और जब किसी नगर में लूम्पटता तथा रोगों का बाहुलल्‍य हो जाता 
है तो क्या अनेकों व्यायाछ्य और औषधालय नहीं खुल जाते, एवं क्‍या 
वैद्ययकला एवं विधानविद-कला अभिमान से अपना मस्तक ऊँचा नहीं 
उठाने लगती, जब कि स्वतंत्र मनुष्य भी बहुत अधिक संख्या में बड़ी उत्सुकता 
के साथ इन व्यवसायों में संलग्न होने रुगते हैं ? ” 

“वे ऐसा क्‍यों न करें ?” 
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१४--परनन्‍्तु क्या तुम किसी नगर में शिक्षा की दशा अत्यन्त बुरी और 
लज्जाज्ञननक होने का इससे बढ़कर कोई अन्य सुनिद्चित प्रमाण पा सकते 
हो कि उसमें न केवल निम्नकोटि के मनुष्यों तथा श्रमिकों के लिये बल्कि 
उन मनुष्यों के लिये भी, प्रथम श्रेणी के वैद्यों और न्यायाधीशों की आवं- 
इयकता पड़े, जिनका दावा स्वाधीन पुरुषों की शिक्षा-दीक्षा पाने का है ? 
क्या यह बात तुमको परम अश्योभन तथा कुशिक्षा का दुष्टव्य लक्षण जैसी 
नहीं प्रतीत होती कि अपने में ऐसे गुणों का अभाव होने के कारण किसी को 
दूसरों के यहाँ से न्याय का आयात करने के लिये विवश होना पड़े और 
परिणामत:ः वे लोग तुम्हारे स्वामी और प्रभु बन जायें !” 

उसने कहा, “यह सबसे अधिक अशोभन बात है ।” 


मेंने कहा, क्या तुम इसी को सब से अधिक अद्योभन कहते हो ? 
अथवा निम्न स्थिति उससे भी अधिक लज्जाजनक है--जबकि कोई मनुष्य 
न केवल अपनी आयु का अधिकांश न्यायालयों में वादी प्रतिवादी के रूप में 
क्षयित कर देता है बल्कि शोभन के अपरिकलन के कारण अपनी इस 
प्रवृत्ति पर गव॑ करने लगता है कि में इतना कृतविद्य हूँ कि अन्याय को भी 
जिता सकता हूँ, चतुराई से दाँवपेंच चल सकता हूँ, चालों को बचा कर 
न्याय की सब पकड़ों से बचकर उसको पराजित कर सकता हँ--और यह 
सब कुछ वह तुच्छ,एवं निःस्सार वस्तुओं की प्राप्ति के निमित्त करता है, 
क्योंकि वह नहीं जानता अपने जीवन की ऐसी व्यवस्था करना कितना 
अधिक उदार और अच्छा है कि जिसमें ऊघते हुए न्यायाधीश की आव- 
इ्यकता ही ने हो ।* न्‍ 

उसने कहा, यह तो पूर्व कथित बोत से भी अधिक लज्जास्पद बात है ।” 

मेने कहा, और केवल आधातों और ऋतुपरिवत्तन संबंधी व्याधियों 
के लिये ही नहीं प्र॒त्यूत इसलिये भी, कि आलस्य तथा उपर्युक्त आहार- 
विहार के कारण शरीर दलूदल के समान बात एवं अन्यदोषों से परिपूर्ण 


(.. ररैड ॥ 


है, औषधियाँ चाहना तथा आस्क्‍्लेपियस्‌ के चतुर वंशघरों को रोगों के 
अवरोध एवं प्रवाह इत्यादि नामकरण करने को विवश कर देना---इसको 
क्या तुम अशोभन नहीं मानते ? 

उसने कहा, “निश्चय ही यह तो रोगों के नितान्त नये ढंग के नाम 
हैं एवं बड़े भौंडे और अनोखे हैं ।" 

मेंने कहा, “मेरा ख्याल है कि स्वयं आस्क्‍लेपियस के समय में ऐसे 
कोई रोग नहीं थे । मेरे इस अनुमान का आधार यह तथ्य है कि चाय के 
युद्ध में आस्कलेपियस्‌ के वंशघरों ने उस सुन्दरी को कोई दोष नहीं दिया 
था जिसने आहत यूरीपिलॉस को यवमिश्चित पनीरखण्डयुक्त प्रामनी 
मदिरा का भोल पीने को दिया था, जो कि निशचय ही ज्वरकारक (विदा- 
हक ) पेय है; और न उन्होंने पात्रोक्ठास्‌ की ही निन्‍दा की जो कि उसकी 
देखरेख कर रहा था ।” 

उसने कहा, सचमुच ही इस स्थिति के मनुष्य के लिये था तो यह एक 
अनोखा ही पेय पदार्थ ।” 

मैंने कहा, यदि तुम इस बात पर ध्यान दोगे तो तुमको यह कोई 
अनोखी बात नहीं प्रतीत होगी कि हेरोडिकॉस के समय से पहले आस्वले- 
पियस्‌ के शिष्य हमारी इस आधुनिक रोगपोषक उपचार पद्धति का उप- 
योग नहीं करते थे । पर हेरोडिकास ने, जो कि एक व्यायामशिक्षक था रुग्ण 
होने पर, व्यायाम और औषधि का ऐसा मिश्रण बनाया कि जिससे उसने 
. प्रथम और मुख्यतया तो अपने को यातना दी और तत्पदचात्‌ अनेकों पशचा- 
त्कालीन व्यक्तियों को ।” 5 

उसने पूछा, सो कैसे ? ” 

मेने कहा, “अपनी मृत्यू को विलूम्बमान करके | उसका रोग तो था 
'मारक एवं असाध्य, जो कि मेरे ख्याल में वह दूर नहीं कर सकता था, 
पर वह उसकी नित्य निरंतर परिचर्या में लगा रहता था, इस प्रकार वह 
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जीवन भर रोगी और कार्य में अक्षम रहा, नियत भोजन में थोड़ा भी 
व्यतिक्रम होने पर उसको घोर यातना भोगनी पड़ती थी; इस प्रकार 
अपने विज्ञान की सहायता से मृत्यु से लड़ते हुए उसने सुदीर्घ जीवन का 
उपहार प्राप्त किया था ।” इ 

उसने कहा, यह तो वास्तव में उसको विज्ञान का अत्यत्तम उपहार 
मिला ।” 

मेने कहा, यह उसी मनुष्य के लिये ठीक उचित उपहार है जो यह नहीं 
जानता कि आस्क्‍्लेपियस ने जो इस उपचार पद्धति को अपने शिष्यों ,में 
प्रकाशित नहीं किया उसका कारण अज्ञान अथवा इस पद्धति का अपरि- 
चय नहीं था प्रत्यूत इसका कारण यह था कि वह जानता था कि सब सुशा- 
सित समाजों में प्रत्येक व्यक्ति को नगर में कोई न कोई कार्य नियतरूप 
से सौंपा हुआ होता है जिसको उसे अवश्य करना होता है; और किसी भी 
व्यक्ति को रूण होकर आजीवन वैद्योपचार करने का अवकाश नहीं होता । 
तथा इस बात को हम शिल्पियों की बार तो देख पाते हैं किन्तु कितनी 
उपहासास्पद बात है कि यही तथ्य हम धनी एवं तथा-कथित सुखी और 
सोभाग्यशाली मनृष्यों की बार नहीं देख पाते ।* 


उसने कहा, सो कंसे ?' 

१५. मेने कटद्ठा' जब कोई बढ़ई रुग्ण हो जाता है तो वह वैद्य से 
यह आद्या करता है कि वह उसको कोई ऐसी पीने की दवा देगा जो वमन 
अथवा विरेचनन द्वारा उसके रोग को निकाल देगी, या दागने. अथवा चीरा 

देने से वह रोगमुक्त हो जायगा । परन्छु यदि कोई उसके उपचार की 

दीर्घकालीन आहार पद्धति निर्धारित करे तथा उसके शिर को पट्टियों 

से बंधे रहने का आदेश करे एवं इन के साथ ही साथ चलने वाली अन्य 

कई एक ऐसी ही बातें नियत कर दे तो वह शीघ्य ही अपने वैद्य को यही 

उत्तर देता है कि उसके पास रोगी बने रहने के लिये समय नहीं है तथा ऐसा 
१६ 
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जीवन जिसमें किसी को अपना नियत कार्य छोड़ तित्य रोग का ही चिल्तन 
करते रहना. पड़े किसी प्रकार भी अच्छा नहीं है। इसके उपरान्त इस प्रकार 
के उपचार को प्रणाम करके वह अपने नित्यप्रति के जीवन व्यापार में लग 
जाता है और या तो नीरोग होकर अपने काम को करते हुए जीवन यापन 
करता है, अथवा, यदि उसका शरीर कार्यभारक्षम नहीं रहता तो मर कर 
अपनी आपत्तियों से छुट्टी पा जाता है ।” 

. उसने कहा, “हाँ, ऐसी जीवनस्थिति वाले मनुष्यों के छिये तो रोगोप- 
चार का यही उचित उपयोग प्रतीत होता है ।” 

मेने कहा, और क्‍या, इसका कारण यह नहीं है कि उसको कुछ 
कार्य करना है तथा उस कार्य को न कर सकने की अवस्था में जीवन धारण 
तथा स्वीकार करने योग्य नहीं रह जाता ? ” 

उसने कहा, स्पष्ट ही है । 

परन्तु, जैसा कि हम कहते हें, धनवानों को इस प्रकार का कोई 
कार्य करने को नहीं रहता कि जिसको छोड़ने को विवश हो जाने पर, 
जीवन स्वीकार करने योग्य न रह जाये ।” 

“सामान्यतया यही झूयारू क्रिया जाता है कि उवको कोई काम 
नहीं रहता । 

“क्यों ? तो क्या तुमने फोकिलिदेस का यह बचन नहीं सुना है कि 
ज्योंही किसी मनुष्य को आजीविका प्राप्त हो जाये त्योंही उसको पुण्याचरण 
क्रता चाहिये ?” 

उसने कहा, में ख़्याछ कुरता हूं कि उसके पूर्व भी तो (पुण्याचरण 
करना चाहिये) । 

मेने कहा, इस विषय में हम उससे न झगड़ें, प्रत्युत इस विषय में 
'जानकारी प्राप्त करें कि पुण्याचरण ध्‌तवानों का कर्तव्य है या नहीं तथा 
: यदि वह ऐसा न करें तो जीवन दुभर हो. जाता है, अथवा हमको यह ख्याल 
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करना चाहिये कि यद्यपि रुप्ण-जीवन बढ़ईगीरी एवं अन्य शिलपों में मन 
को एकाग्रतापूर्वक लगाने में बाधक है, तथापि फोकिलिदेस के बचन पालन 
के माग में विध्नस्वरूप नहीं है । 

उसने कहा, 'ईह्वर की सौगन्द, सचमच ऐसा ही है। सामान्य 
व्यायाम्न से परे जो शरीर को आवश्यकता से अधिक ध्यान दिया जाता 
ह यह सबसे बड़ा विघ्न हैं। क्‍योंकि घरगृहस्थी के धन्धों में, सामरिक 
नौकरी में तथा बैठ कर करने योग्य कार्यों में यह अत्यन्त कष्टकर है । 

“पर सबसे बरी बात तो यह है यह सब प्रकार के अध्ययन एवं चिन्तन 
तथा आन्तरिक मनन के मार्ग में बड़ी दुःखदायी बाधा है, इसके कारण नित्य 
शिरःपीड़ा और चक्‍कर आने की आशंका बनी रहती है और रोगी दर्शन 
के अध्ययन को इसका कारण बतलाता हैं। अतः जहाँ तक पुण्याचरण 
का अभ्यास किया जाता है और बौद्धिक अध्ययन से उसका परीक्षण किया 
जाता है यह स्थिति अड़चन ही सिद्ध होती है। क्योंकि इसके कारण व्यक्ति : 
अपने को सव्वेदा रोगी ही ख्याल किया करता हैं और शरीर के विषय में 
दुःखी अथवा चिन्तित होने से विरत नहीं होता ।* 

उसने कहा, बिल्कुल स्वाभाविक बात हें । 

“तब क्या हम यह नहीं कहेंगे की नीतिविद आस्क्लेपियस ने यह सब 
जाब कर ही अपनी आरोग्यकला का प्रकाशन ऐसे मनुष्यों के लाभार्थ 
किया था जिनकी शरीर दशा प्रकृत्या तथा जीवनक्रमेण बिगड़ी न हो 
और जिनको कोई एक देशीय रोग हो, तथा वह उनके रोगों को ओषधि 
एवं छुरे के प्रयोग से बिना उनके नित्य के जीवन में कोई रुकावट डाले 
हुए दूर कर देता था, जिससे उनके नागरिक कत्तंव्यों के पाछन में कोई 
अड्चन न पड़े । पर जब कि किसी का शरीर पूर्णतया बाहर भीतर 
'सर्वेत्र रोगी हो जाता था तो वह उस व्यक्ति के दीनदु:खी अस्तित्व को विरे- 
चन एवं अन्तःस्नान द्वारा प्ररम्बमान करने का तथा बहुत अधिक संभव- 
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तया अपनी सी ही दुःखी सन्तान उत्पन्न कराने का उद्योग. नहीं करता 
था-। परन्तु यदि कोई मनुष्य अपने नियत कर्तव्यवृत्त का पालन करते 
हुए जीवित रहने के अयोग्य होता था तो वह उसका उपचार करना उचित 
. नहीं समझता था क्योंकि ऐसा व्यक्ति न तो अपने ही किसी काम का होता 
है और न राष्ट्र के ही । 

« - “उसने कहा, “तब तो तुम आस्क्‍लेफपियस्‌ को महान्‌ नीतिविद्‌ सिद्ध 
कर रहे हो ।” | क्‍ 

.. मेने कहा, यह तो स्पष्ट ही है; उसका चरित्र ऐसा ही था । अतः 
क्या तुमने नहीं देखा कि उसके पुत्रों ने अपने को ट्रॉय के युद्ध में शूर्वीर 
सिद्ध किया और औषधि का प्रयोग वैसा ही किया जैसा कि मेंने वर्णन 
क्रिया है ? क्‍या तुम्हें याद नहीं रहा कि जब मेनेलाउस को पाण्डरास्‌ 
ने. क्षतविक्षत॒ कर दिया तो उन्होंने 'घाव के रक्त को. चूस कर तापहारी 
ओषधियाँ उस पर छिड़क दीं ।” परन्तु उसके उपरान्त उसको क्‍या खाना 
तथा पीना चाहिये इसको उन्होंने उसकी बार इसी प्रकार नियत नहीं 
किया जिस प्रकार यूरीपिलास्‌ की बार भी नियत नहीं किया था, क्योंकि 
वे यह जानते थे कि जो भनुष्य घाव छूमगने के पूर्व स्वस्थ तथा खानपान 
में नियमित रहे हैं वह केवल ओषधियों से ही नीरोग हो जायेंगे, फिर जाहे 
वे सम्प्रति फोल ही क्‍यों न पियें; परन्तु जो व्यक्ति मज्जागत रोगी होते 
थे और जिनका जीवन अनियमित होता था उनका जीवन उनकी दृष्टि में 
न तो उनके लिये लछाभप्रद था और न दूसरों के लिये एवं वैद्यककला ऐसे 
व्यक्तियों के लिये बहीं थी और ऐसे छोग चाहे मिदास से भी अधिक धन- 
वान क्‍यों न हो उनकी समक्त में उनका वैद्योपचार नहीं किया जाना 
चाहिये । द | 
वह बोला, तुम्हारे वर्णनानुसार तो यह आस्क्‍्लेपियस्‌ बड़े विलक्षण * 
ब्यक्ति थे ।” 


( २३९ ) 


१६--मेंने कहा, “उनका ऐसा होना उचित ही है। एवं तिस. पर 
भी त्रागेदी लेखक और पिण्डर हमारे सिद्धान्तों के विरुद्ध यह कहते हैं 
कि यद्यपि आस्क्‍्लेपियेस, अपौले का पुत्र था तथापि एक मुमूर्ष को जीवन- 
प्रदान करने के लिये उसको स्वर्ण की घुंस दी गयी थी एवं इस कारण उस 
पर बिजली गिरी थी। किन्तु हम तो पूर्वोक्त सिद्धान्त के अनुसार दोनों 
ही कथनों में विश्वास नहीं करना चाहते, पर यदि बह देवपुत्र धा तो वह 
लोलुप नहीं होना चाहिये और यदि वह लालची था तो वह देवपुत्र नहीं 
हो सकता ।” 


उसने कहा, “यह सब तो निश्चय ही सत्य है। परन्तु, सॉक्रातीस 
इस विषय में तुम्हें क्या कहना है ? क्‍या हमको अपने नगर में अच्छे वेच्च 
नहीं रखने चाहिये ? एवं स्व श्रेष्ठ वेद्व होना उन्हीं के .लिये अधिक संभव 
हैँ जिन्होंने स्वस्थ एवं रोगी दोनों प्रकार के व्यक्तियों का सबसे अधिक 
संख्या में उपचार किया है; तथा इसी प्रकार श्रेष्ठ न्यायाधीश बह होंगे 
जो सब प्रकार के एवं सब दशाओं के मनुष्यों के सम्पर्क में आते रहे हैं ।” 

मेंते उत्तर दिया, यह पूर्णतया निश्चित है कि में चाहता हूँ कि वे 
अच्छे हों । पर कया तुम जानते हो कि में किनको अच्छा समभता हूँ ? ” 

वह बोला, यदि तुम मुझे बतलाओगे तो में जान जाऊंगा ।' 

मेंने कहा, में ऐसा करने का यत्न करूँगा; तथापि तुमने एक ही 
प्रश्न में दो असदृश्‌ अवस्थाओं का उल्लेख किया है । 


का! कैसे 


वह बोला, सो कंसे ? 

मेंने उत्तर दिया, “यह तो सत्य है कि वैद्य तो तभी अत्यन्त चतुर 
बन सकेंगे कि जब बाल्यकाल से ही अपनी कला के सिद्धान्तों को सीखने 
के साथ ही साथ उन्होंने अपने को अत्यन्तरुग्ण शरीरों से सबसे अधिक 
संख्या में परिचित कियां हो और जब कि उन्होंने स्वयं व्यक्तिगत रूप में 
प्रत्येक रोग को भोगा हो तथा अतएव अत्यन्त स्वस्थ शरीर न हों । क्योंकि, 
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मेरा झ्यांल है कि वैद्य का शरीर तो अन्य शरीरों का उपचार करता नहीं-- 
यदि ऐसा होता तो उनके शरीर को कुदशा को प्राप्त होने अथवा कुदशा 
में रहने नहीं दिया जाता--बल्कि वे तो अपने मस्तिष्क से दूसरों का उप- 
चार करते हैँ, एवं जो मस्तिष्क विकृत है अथवा विक्ृत रहा है वह चतु- 
रतापूर्वक किसी का उपचार नहीं कर सकता ।” 

उसने कहा, ठीक हैं. ।* 

“परन्तु प्रियमित्र, न्यायाधीश तो भस्तिष्क द्वारा मस्तिष्क का शासन 
करता हैँ अतः उसको छोटी अवस्था से ही दृषित मस्तिष्कों के सहवास में 
पोषित होने की छूट नहीं होनी चाहिये और न उसको उनकी संगत में 
रहना चाहिये जिससे कि उसे दूसरों के अपराधों का अपने निजी अनुभव 
से शीक्षतापूर्वक अनुमान करने के लिये सारे अपराधभण्डल और अन्याय 
की अपने अनुभव में ही दौड़ न रूगानी पड़े, जैसा कि शारीरिक विकारों 
के संबंध में विहित हो सकता है; इसके प्रतिकूल यदि किसी मस्तिष्क को 
वास्तव में शुचि, भला और उचित न्याय करने के योग्य होना हो तो युवा- 
वस्था में उसको दुषस्वभावों का अनुभवी तथा उनके विकारों से अछुता 
होता चाहिये । और यही कारण है कि भले आदमी अपनी युवावस्था 
में क्‍यों इतने सीधे होते हैं तथा दुष्टों की प्रवंचना के क्‍यों इतनी सरलता 
से शिकार बन जाते है, क्योंकि उनके अपने स्वभाव में तो दृष्टपुरुषों के से 
मनोभावों के उदाहरण होते नहीं । 

वह बोला, हाँ, वास्तव में वे बहुत कुछ प्रवंचित होने योग्य होते हैं ।' 

मेंने कहा, अतः अच्छा न्यायाधीश युवा नहीं वृद्ध होना चाहिये; 
उसको बुराई की पहिचान अपनी आत्मा के अन्तर्गत गूण के रूप में नहीं 
. होनी चाहिये, बल्कि उसको उसका अनुभव अन्य जीवों में एक विजातीय 
वस्तु के रूप में सुदीर्ध काल के निरीक्षण के उपरान्त अपने जीवन में पर्याप्त 
देर से होना चाहिये, तथा यह कितनी बुरी वस्तु है इत्यादि ज्ञान उसको 


हि 
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ज्ञान के पथप्रदर्शन द्वारा होना चाहिये न कि निजी अनुभव द्वारा ।' 

उसने कहा, ऐसा व्यक्ति तो आदर्श न्यायाधीश प्रतीत होता है ।” 

मेंने कहा, और जो इससे भी बढ़ कर बात है वह यह कि वह अच्छा 
न्यायाधीश भी होगा, और यही प्रस्तुत प्रथन का सार है। क्योंकि जिसकी 
आत्मा नेक होती है वह नेक व्यक्ति होता है। परन्तु वह चालाक व्यक्ति 
जो कि बुराई की चट से आशंका करने लगता है, जिसने स्वयं अनेकों 
दुष्कृत्य किये हैं तथा जो अपने को दक्ष और जानकार गिनता है, जब तक 
आत्मसदुश व्यक्तियों की संगति में रहता है तो आश्चर्यजनक सावधानी 
और चालाकी प्रदर्शित करता है क्योंकि उसकी दृष्टि अपनी आन्तरिक 
बुराई के अनुभवों के उदाहरणों से नेतृत्व पाती है। परच्तु जब उसको 
पृण्यवान वृद्धों के संसर्ग का अवसर प्राप्त होता है तो, वह निरा बुद्धू प्रतीत 
होने लगता है । वह अनवसर शंकाशील बना रहता है तथा शुद्धाचरण 
वाले व्यक्ति को नहीं पहचान सकता क्योंकि स्वयं उसके अपने अन्तर में 
कोई तदनुरूप उदाहरण ही नहीं होता । परन्तु क्योंकि प्राय: उसका सम्पर्क 
भलेमानसों की अपेक्षा बुरे लोगों से अधिक होता है अतः वह अपने आपको 
तथा दूसरों को मूर्ख होने की अपेक्षा चतुर ही कहीं अधिक प्रतीत होता है । 

वह बोला, “यह बात बिलकुल सच हे ।” 

१७--मैंने कहा, तब तो इस प्रकार का मनुष्य अच्छे और बुद्धिमान 
न्यायाधीश का आदर्श नहीं होता चाहिये प्रत्युत पूर्वोक्त व्यक्ति होना 
चाहिये । क्योंकि बुराई तो कदापि अपने आपको एवं सद्वृत्ति दोनों को 
नहीं जान सकती, पर संद्वृत्तिपूर्ण स्वभाव शिक्षा द्वारा अन्ततोगत्वा कुछ 
समय में अपने आप का तथा बुराई का दोनों का ही ज्ञान प्राप्त कर छेगा । 
अत: मेरी संम्मति में तो सद्वृत्तियूर्ण मनुष्य ही बुद्धिमान सिद्ध होगा न 
कि दुवृत्त व्यक्ति. 

वह बोला, में तुमसे सहमत हूँ ।” 
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“तो क्‍या तुम अपने नगर में विधान के अनुसार हमारे द्वारा वर्णित 
बैद्यम कला की इस प्रकार के न्याय के साथ साथ स्थापित नहीं करोगे ? 
तथा यह कलाएँ तुम्हारे नगर के केवल ऐसे पुरुषों के ही शरीरों और 
आत्माओं का ध्यान रखेंगी जो वास्तव में सर्वथा स्वस्थ एवं सुजात हें 
परन्तु जो ऐसे नहीं हैं, अर्थात्‌ जो शरीर में दूषित हैं उनको वे मर जाने 
देंगी एवं जो दुष्ट हैं तथा जिनकी आत्मा का उपचार असंभव है, उनको 
वे स्वयं मार डालेंगी। . 

उसने कहा, निश्चय ही यह वात (उपाय ) रोगियों एवं राष्ट दोनों 
'के ही लिये सर्वोत्तम सिद्ध किया जा चुका हे ।” 

मेंते कहा, “अतः यह स्पष्ट हें हमारे युवागण केवछू उस संगीत का 
उपयोग करते हुए जो कि आत्मसंयम को जन्म देता है, अपने को ऐसी 
स्थितियों में पड़ने से बचायेंगे जिनसे न्यायालय के न्याय की आवश्यकता 
उत्पन्न होती है ।* ' द 

वह बोला, और क्‍या ?” क्‍ 

“तथा क्या संगीतज्ञ यदि चाहें तो व्यायाम में भी उसी मार्ग पर चलते 
हुए ऐसी स्थिति नहीं प्राप्त कर सकता कि उसको, अनिवार्य अवसरों 
को छोड़ कर औषधियों की आवश्यकता ही न पड़े ? 

“क्यों नहीं, में भी ऐसा ही समभता हूँ ।” 

“एवं व्यायाम के अभ्यास तथा श्रम को भी वह अपनी स्वभावगत 
स्फूर्ति को उत्तेजित करने के लिये स्वीकार करेगा न कि केवल बल के 
लिये, अन्य सामान्य मल्‍्लों की भाँति वह व्यायाम तथा भोजन का उप- 
योग केवल पुट्ठों की पुष्टि के लिये ही नहीं करेगा ।* 

उसने कहा, ,परम सत्य हैं।” 

में बोला, तो ग्लौकोन, क्‍या हम यह नहीं कह सकते कि जिन लोगों 
न संगीत और व्यायाम की शिक्षा की संस्थापता की थी, उनकी दृष्टि में 
वह उद्देश्य नहीं था जो कि कुछ लोग इस संस्थापना के कारण उन पर 
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आरोपित करते हें---अर्थात्‌ एक के द्वारा शरीर का उपचार करना तथा 
दूसरे के द्वारा आत्मा का ?” 

उसने कहा, तो फिर और क्या उद्दृध्य था ?” 

मेंने कहा, अधिक उचित तो स्यथात्‌ यह लगता है कि उन्होंने दोनों 
को मुख्यतया आत्मा के ही संस्कार के लिये स्थापित किया था ।” 

सो किस प्रकार ? ह 

मैंने कहा, क्या तुमने आजीवन व्यायाम की एकान्त संगीतशून्य 
लगन का स्वयं मस्तिष्क पर क्या प्रभाव पड़ता है (अथवा इसके प्रतिकूल 
एकान्त संगीताभ्यास का क्या प्रभाव होता है,) इसका निरीक्षण नहीं 
किया है ?” द 

उसने कहा, आपका तात्पर्य किस विषय के संबंध में है ?” 

मैंने उत्तर दिया, “'पाशविकता तथा कठोरता के संबंध में अथवा 
तद्विपरीत मुदुलता एवं विनम्नता के संबन्ध में । 

वह बोला, मेंने यह देखा है कि व्यायाम के एकान्त भक्त आवश्य- 
कता से अधिक पाशविक कठोरता से युक्त हो जाते हैं तथा संगीत के एकान्त 
भकक्‍त इतने अधिक मृदुरू हो जाते हैं जितना दर होना उत्तके लिये 
हितकर नहीं हैं । 

मेने कहा, और यह पाशविकता, निरक्षय ही हमारे स्वभाव के ' 
स्फूर्ति मूलक-तत्त्व (रजेस्‌) ने निःसृत होती है; और यह तत्त्व सुशिक्षित 
होने पर धीर वीर बन जाता है, परन्तु यदि इसको आवश्यकता से अधिक 
ताना जायगा तो स्वाभाविकया कठोर और पशुतुल्य हो जायगा ।” 

उसने कहा, में भी ऐसा ही ख्याल करता हूँ । 

“और फिर, क्‍या मदुुूता दाश्शनिक स्वभाव से उत्पन्न होन वाला 
गण नहीं है ?” तथा इस गण को भो यदि मर्यादा से अधिक ढील दी जाय 
तो क्‍या यह इतना कोमल नहीं हो जायगा कि जितना वाल्छनीय वहीं 


( ४४ ) 


है, परन्तु यदि (इसको ठीक शिक्षा दी जाय तो क्‍या यह विनम्र और 
व्वास्थित नहीं रहेगा ? ” 
ऐसा ही है । 
“परन्तु हमारा कहना तो यह है कि हमारे रक्षकों में दोनों प्रकार के 
स्वभावों का होना इष्ट है ।* 
नसोतोहेही। 
“और क्या इन दोतों स्वभावों में सुसंगति नहीं होनी चाहिये ? ' 
“क्यों नहीं ? 
“तथा इस प्रकार संगत आत्मा संयत और वीर होती है न ? ” 
“अवश्यमेव । 
“तथा कूसंगत आत्मा कायर एवं असंस्कृत होती है। वयों ? ” 
“बिल्कुल ठीक । 
१८--अतएवं जब कोई मनुष्य अपने को पूर्णतया संगीत के प्रवाह में 
बहने देता है तथा उसको मानो कर्णनालिका के मार्ग से उन सुमधुर, सुकु- 
मार एवं करुण स्व॒रलहरियों को अपनी आत्मा में उंडेलने देता है जिनके 
विषय में हम अभी चर्चा कर रहे थे, एवं अपने समग्र जीवन-काल को 
गायन के ही गुंजज और आमोदप्रमोद को अपित कर देता है, तो प्रथम 
परिणाम तो यह होता है कि यदि उसकी आत्मा में स्फूति तत्त्व हो तो वह 
लोहे के समान मृदुलल होकर उपयोगी बन जाता है, अनुपयोगी एवं तृनुक- 
स्वभाव नहीं रह जाता । परन्तु यदि वह संगीत से मंत्र-मुग्ध हो उसके 
अभ्यास को अविरत भाव से सतत चाल रखता है तो प्रभाव यह होने 
लगता है कि वह पिघल कर द्रवित होने रूगता है, यहाँ तक कि उसकी 
आत्मा की स्फूर्ति बिल्कुल क्षीण हो जाती है, और वह अपने को दुर्बरू 
योद्धा ' बना लेता है, मानों उसने अपनी आत्मा की स्नायू ही काट डाली हों। 
उसने कहा, , बिलकुल ठीक 
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मेंने कहा, , और यदि आरंभ से ही उसकी आत्मा स्फूर्ति शून्य होती 
ह तो वह अत्यन्त शीघ्रता से इस परिणाम तक पहुँच जाता है; परन्तु 
यदि उसका स्वभाव स्फूत्तिपूर्ण होता है तो स्फूत्ति के निर्बल होते जाने से 
उसका स्वभाव अस्थिर हो उठता है, तनिक सी उत्तेजना से वह तत्काल 
मूंभला जाता है और फिर उतनी ही शीघ्रता से ज्ञान्त हो जाता है । 
परिणाम यह होता है कि ऐसे व्यक्ति स्फ्त्तिपूर्ण होने के स्थान पर चिड़ 
चिड़े और क्रोंधी हो जाते हैं तथा भूंकलाए और असंतुष्ट रहते हें ।” 

“बिलकूल ऐसा ही है । 

“अच्छा, और दूसरी ओर, यदि कोई मनृष्य व्यायाम के लिये खूब 

परिश्रम करता है और छक कर भोजन करता है तथा संगीत और दर्शन 
शास्त्र से कोई नाता नहीं रखता, तो क्‍या आरंभ में वह पृवरपिक्षा खूब 
स्वस्थ दर्पपूर्ण तथा स्फूर्तिपूर्ण एवं अधिक बलवान और साहसी नहीं हो 
जाता ?” 

“हाँ, ऐसा ही हो जाता है । 

“परन्तु यदि कलादेवी से बिककूल कोई सम्पके न रख कर बह 
एकान्त भाव से केवल यही करता रहे तो कैसा परिणाम होगा ? यही 
परिणाम होगा न, कि यदि आरंभ में उसकी आत्मा में ज्ञान के प्रेम का 
कुछ तत्त्व रहा भी हो, तो क्योंकि उसको शिक्षा तथा अनुसंधान का आस्वा- 
दन नहीं मिलता एवं वह किसी विवेचन या संस्कृति के अन्य किसी प्रकार 
में भाग नहीं लेता अतः वह दुर्बंह” बहुरा और अन्धा हो जाता है क्योंकि 
उसकों न तो उत्तेजना या पोषण ही प्राप्त होता है और न उसकी दक्‍्शक्ति 
का शोधन अथवा संजीवन ही होता है ?” 

वह बोला, सच है । क्‍ 

“और में तो समभता हूँ कि ऐसा आदमी कलाज्ञानानभिन्न एवं विवेक 
इंषी हो जाता है। वह वाणी द्वारा समकाने बुझाने का उपयोग न करके 
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रूपरेखा! का ही अनुसरण करेंगे अतः उनको खोज निकालने. में अब आगे 
कोई कठिनाई नहीं होनी चाहिये 
उसने कहा, स्थात्‌, कोई कठिनाई नहीं होगी ।” 
... मेने कहा, , बहुत अच्छा, अब इसके उपरान्त हमको अन्य क्‍या विषय 
निर्धारित करता हैं ? क्‍या यही विषय तो नहीं है कि इस प्रकार शिक्षित 
व्यक्तियों में से कौन से शासक होंगे तथा कौन से शासित ? ” 
“निश्चयेन यही विषय है ।* 
“इतना तो स्पष्ट ही है कि शासक होने चाहिये अधिक अवस्था वाले 
एवं शासित कम अवस्था वाले ।” 
*... “स्पष्ट है । 
“तथा शासक उनके मध्य में सर्वश्रेष्ठ मनृष्य होने चाहिये ।' 
“यह भी स्पष्ट है ।” 
और क्या कृषकों में से सर्वश्रेष्ठ व्यक्ति श्रेष्ठ कृषक ही नहीं होते ? ” 
हाँ । 
ओर प्रस्तुत प्रकरण में, क्योंकि हम रक्षकों में से श्रेष्ठ व्यक्तियों 
की चाहते हें, क्‍या वे श्रेष्ठ रक्षक ही नहीं द्वोंगे, जो कि राष्ट्र के विषय में 
सबसे अधिक ध्यान रखते हें ?” 
“हाँ ।” 


“तब तो उनको इस प्रयोजन के लिये सर्वे प्रथम बृद्धिमान और योग्य 
तथा इसके अतिरिक्त राष्ट्र के हिंत के विषय में सावधान होना चाहिये व?” 
अवश्य होना चाहिये 


परन्तु किसी व्यक्ति का उसी वस्तु के विषय में सबसे अधिक साव- 
धान होना संभव है जिसको वह प्रेम करता है ।” 
“अवश्यमेव ।” 
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“और फिर, किसी भी व्यक्ति का उसी वस्तु को प्रेम करना सबसे 
अधिक संभव है जिसके हित उसके अपने हितों के साथ अभिन्न होते हैं 
तथा जिसके विषय में उसका यह विचार होता है कि यदि इसकी समंद्धि 
हुई तो मेरी भी होगी और न हुई तो विपरीत परिणाम होगा (मेरी भी 
समृद्धि न होगी) ।” 

उसने कहा, ऐसा ही है ।” 

“तब तो हमको रक्षकों के मध्य में से ऐसे व्यक्तियों को चुन लेना 
चाहिये जो हमारे निरीक्षण के अनुसार अपने समग्र जीवन में वही कार्य 
करने के लिये उत्सुकतापूर्वक प्रवृत्त हुए प्रतीत हों जिसको कि वे राष्ट्र ' 
के लिये हितकर समभते हैं तथा जिनका इसके प्रतिकूल कार्य करने के लिये 
सम्मत होता सबसे कम संभव है।” 

उसने कहा, हाँ, यही उपयुक्त व्यक्ति होंगे । 

“तो में ख्याल करता हूँ कि हमको उनके जीवन की प्रत्येक अवस्था 
में उन पर, यह देखने के लिये दृष्टि रखनी होगी कि वे इसी दृढ़ आस्था 
को बनाये रखने वाले रक्षक हैं (या नहीं) तथा जादू अथवा बल प्रयोग 
के द्वारा यह विश्वास अनजाने में कदापि उनकी आत्मा से बहिष्कृत नहीं 
करवाया जा सकता कि उनको बही काम करना चाहिये जो राष्ट्र के लिये 
सबसे अधिक अच्छा है ।” 

उसने कहा, बहष्किर करने से तुम्हारा तात्पय॑ क्या है ?” 

मेंने उत्तर दिया, में तुमको बतलाऊँगा । मुझे ऐसा लगता है कि 
किसी विश्वास का मस्तिष्क से निकल जाना या तो संकल्पपूर्वक होता है 
यथा बिना संकल्प के । त्रितथ विश्वास तब संकल्पपूर्वक मस्तिष्क से निकरूू 
जाता है जब कि उसका धारण करने वाला उससे अधिक अच्छा विश्वास सीख 
लेता है; असंकल्पपूर्वक निकलना तो प्रत्येक ही सत्य विश्वास का होता है ।” 

बह कहने लगा, 'संकल्पपूर्वक बहिष्कार का अर्थ तो में समझे गया 
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परन्तु असंकल्पपूर्वक बहिष्कार का अर्थ अभी मुझे सीखना है ।* 

मेने कहा, अच्छा तो यह बतलाओ कि तुम इस बात में भी मुभसे 
सहमत हो या नहीं कि मन्‌ृष्य अच्छी वस्तुओं से तो अनिच्छापूर्वक (असं- 
कल्प पूर्वक) वंचित किये जाते हैं और बुरी वस्तुओं से स्वेच्छापूर्वक ? 
अथवा क्या सत्य के संबंध में वंचित होना बुरी बात तथा सत्य को धारण 
करना अच्छी बात नहीं है ? और क्‍या तुम्हारी समझ में वस्तुस्थिति 
के अनुरूप सम्मति रखना हीं सत्य को धारण करना है या नहीं ? 

वह बोला, हाँ, तुम ठीक कहते हो, तथा में इस विषय में तुमसे 
सहमत हू कि मनुष्य सच्ची सम्मति से अनिच्छापूवंक ही.वंचित किये 
जाते हैं । 

“और क्या उनके विषय में ऐसा चोरी से, जादू से या बल प्रयोग 
द्वारा ही घटित नहीं होता ? 

उसने कहा, में अब भी नहीं समझ सका । 

मेने कहा, मृझे ऐसी आशंका होती है कि में त्रागेदी की सी रहस्य- 
पूर्ण भाषा में बात कर रहा हूँ । जिन मनृष्यों की सम्मतियों का अपहरण 
कर लिया जाता है ऐसे मनृष्यों के उल्लेख करने से मेरा तात्पर्य उन मनुष्यों 
से हैं कि जो या तो समभाने बुभाने के द्वारा अपनी सम्मति बदल देते हें 
अथवा उसको भुला देते हैं, क्योंकि प्रथम स्थिति में युक्ति और दूसरी 
में समय छिपकर उनकी सम्मति का अपहरण कर ले जाता है। में 
ख्याल करता हूँ कि अब तो तुम समझ गये होगे, क्‍यों ? 

“हाँ ।” 

“अच्छा, और जो विवशता के कारण अथवा बल प्रयोग के कारण 
ऐसा करते हैं, उनसे मेरा तात्पर्य ऐसे मनुष्यों से है जिनको किसी प्रकार 
की पीड़ा अथवा यंत्रणा अपनी सम्मति बदलने के लिये विवश कर देती है । 

“/ यह भी में समक गया और आप का कथन बिलकुल ठीक है । 
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“और मुझे विश्वास है कि इन्द्रजाल के वशीभूत मनुष्य तो, तुम 
ध्मभ ही गये होगे, वे व्यक्ति हें जो कि सुख के जादू से अथवा भयाक्रान्त 
होने से अपनी सम्मति बदल देते हें ।” 

उसने कहा, हाँ, प्रत्येक वंचित करने वाली वस्तु मस्तिष्क के ऊपर 
जादू सा प्रभाव डालती प्रतीत होती है ।” 

२०- अच्छा तो, जैसा में अभी कह रहा था, हमको यह खोज करनी 
चाहिये कि वे कौन से श्रेष्ठ संरक्षक हैं कि जिनका आन्तरिक विश्वास 
यह है कि उनका कर्तव्य वही है जिसको वे सर्वदा राष्ट्र का श्रेष्ठ हित सम- 
भते हैं। हमको उन्हें लड़कपन के समय से ही देखरेख में रखना चाहिये, 
तथा उनसे ऐसे कार्य करवाने चाहिये कि जिनमें किसी के भी लिये इस 
सिद्धान्त को भूल जाने अथवा वंचित किये जाने की सबसे अधिक संभावना 
है, और इस परीक्षण के उपरान्त हमको उस व्यक्ति को चुन लेना चाहिये 
जिसकी स्मृति अचूक हो तथा जिसको बहकाया न जा सके और शेष सब 
जो इस परीक्षण में असफल हों हमारी सूची में से निकाल दिये जाने चाहिये । 
क्यों ऐसा ही है न ?” 

४8 + हु 

. और, फिर हमको उन्हें कष्टकर कार्य, पीड़ा और प्रतिस्पर्डा में 
डालना चाहिये जिनमें हमको पुनः इन्हीं चरित्रगृणों के प्रकाशन पर दृष्टि 
रखनी चाहिये ।” 

उसने कहा, बिलकुल ठीक ।” 


मेंने कहा, तब, क्‍या हमको, इन्द्रजाल संबन्धी तीसरा प्रतिस्पर्दधा 
त्मक परीक्षण कर उसमें उनका निरीक्षण नहीं करना चाहिये कि उनका 
व्यवहार कसा होता है ? जिस प्रकार मनुष्य घोड़ों के बछड़ों को गुल- 
गपाड़े और तुमुलनादों में यह जाँच करने के लिये ले जाते हैं कि वे डर 
जाते हैँ या नहीं, ठीक इसी प्रकार इन लड़कों को भी उनकी छोटी अवस्था 
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में ही पहले भयों में डालना चाहिये और फिर आनन्दोपभोगों म॑ एवं, 
जिस प्रकार मनुष्य सोने की अग्निपरीक्षा करते हें उससे भी अधिक साव- 
_धानी एवं पूर्णता से उनका परीक्षण कर यह देख लेना चाहिये कि वह 
जादू से अछता रहता है और सर्वेदा अपनी शान्ति को बनाये रखता है 
या नहीं, एवं तत्तत्‌ अवस्थाओं में अपने जीवन की सच्ची लय एवं सुर्से- 
गति को तथा उस चरित्र को, जो कि उसको अपने लिये और राष्ट्र के लिये 
प्रमोपयोगी बनाने वाला है, बनाये रख कर अपने को अपने आप का तथा 
उस संस्कृति का सच्चा संरक्षक सिद्ध करता है या नहीं । और जो कोई 
भी बाल्यावस्था, कुमारावस्था एवं पुरुषावस्था में सब परीक्षणों को 
सहन कर उनसे अक्षत पार हो जाता है उसको हमको अपने नगर के ऊपरु 
शासक और रक्षक के रूप में स्थापित करना चाहिये, उसके जीवच-काछ 
में उसंको पारितोषिक मिलने चाहिये एवं उसकी मृत्यु होने पर उसको 
अन्त्येष्टि संस्कार का सर्वोच्च सत्कार एवं अन्य स्मारक सम्मान ब्ाप्त 
होने चाहिये । परन्तु अन्य प्रकार के चरित्र वालों को हमको परित्याग 
कर देना चाहिये ।” (इसके उपरान्त) मेंने कहा 'हे ग्लौकोन, मुझे 
तो रक्षकों तथा शासकों के निर्वाचन एवं नियुक्ति की सामान्य धारणा 
इस प्रकार की सूभ पड़ती है और वह पूर्ण विवरण के साथ नहीं, रूपरेखा 
मात्र में प्रस्तुत की गयी हे ।” 

उसने कहा, तथा में भी बहुत कुछ ऐसा ही ख्याल करता हूँ ।* 

“तो क्‍या यह सर्वोपारि उचित बात नहीं होगी, कि इस उच्च वर्न को 
रक्षक के नाम से पूर्णार्थ में अभिहित किया जाय, क्योंकि वे बाहर के शत्रुओं 
और भीतर के मित्रों दोनों पर दृष्टि रक्खेंगे जिससे कि शत्रु कोई हानि' 
करने में एवं मित्र कोई हानि चाहने में समर्थ न हो सकें; तथा उन युवकों 
को, जिनको हम अब तक रक्षक कह रहे थे, रक्षकों तथा शासकों की आज्ञाओं 
को पूर्ण करने वाले होने के नाते उनके सहायक "कहा जाय ?” 

उसने उत्तर दिया, “में भी यही समभता हूँ ।” 

१७ 
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२१--मेंने कहा, “पर अब यह तो बतलाओ कि हम उन अवसरोप- 
योगी असत्यों में से, जिनका हम अभी कुछ समय पूर्व उल्लेख कर रहे थे, 
एक असत्य की योजना किस प्रकार से करें कि एक उदार कल्पना से, यदि 
हो सके तो स्वयं शासकों तक को, और नहीं तो कम से कम शेष नगर को 
तो प्रतीत किया ही जा सके ? ” 


उसने कहा, तुम्हारा प्रयोजन किस प्रकार के असत्य से है ? 

मैंने उत्तर दिया, “कोई अभूतपूर्व नवीन बात नहीं, भ्रत्युत मेरा अभि- 
प्राय वणित कथाओं के ढंग की कथाओं से हैं जिनमें वर्णित घटनाएँ अब से 
पहले दुनिया के अनेकों प्रदेशों में घटित हो चुकी हैं (जैसा कि कवियों 
के कहने पर दुनिया के छोगों ने मान लिया है) परन्तु जैसा न तो हमारे 
समय में घटित ही हुआ है और व घटित होना संभव ही है, तथा जिसको 
प्रतीति योग्य बनाने के लिये अनल्प प्रबोधन की आवश्यकता होगी ।” 

वह बोला, “तुम तो विचारों को प्रकट करने में संकोचशील व्यक्तियों 
का सा व्यवहार कर रहे हो ।* 

मेंने कहा, “जब में कह चुकूगा तो तुम समझ जाओगे कि मेरी भिकके 
उचित एवं सकारण है ।” 

वह बोला, “साहस के साथ निर्भयतापूर्वक कह भी डाछों ।” 

“बहुत अच्छा, लो अब कहूँगा ही । यद्यपि वास्तव में मुझको यह नहीं 
जान पड़ता यह सब कहने की धृष्टता अथवा दब्द में कैसे प्राप्त कर सकूँया 
तथा प्रथमतः स्वयं शासकों एवं सैनिकों को एवं ह्वितीयतः (तदुंपरान्त 
शेष नागरिकों यह समझाने का काय शिरोधायें कर सकूँगा कि सच तो 
यह है कि हमारे द्वारा सम्पादित उनका समग्र शिक्षण एवं अध्यापन स्वप्न- 
दृष्ट घटनाओं के सदृश कल्पित मात्र था; वास्तव में तो वे उस समय 
स्वयं भूमि के गर्भे में,निर्मित एवं संवर्द्धित हो रहे थे जब कि उनके शस्त्रास्त्र 
और अन्य उपादान प्रस्तुत किये जा रहे थे । जब उचका' निर्माण पूरा 
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हो चुका तो उनकी जननी धरती ने उनको प्रसव किया और घरातलू 
के ऊपर प्रकट कर दिया, अतः अब मानो उनकी मातृभूमि ही उनकी माता 
और धात्री है ऐसा मान कर उनको उसका ध्यान रखना चाहिये, सब 
आक्रमणों से उसकी रक्षा करनी चाहिये तथा अन्य नागरिकों को अपना 
भाई एवं उसी माता की सन्‍्तान समभना चाहिये ।” 

उसने कहा, “इस असत्य कथा को कहने में जो तुम लजा रहे थे सो 
अकारण बात नहीं थी ।” 

मैने कहा, मेरा लज्जित होना बिलकुल स्वाभाविक था, पर फिर 
भी दोष को सुन लो न | हम अपनी कहानी में कहेंगे कि यद्यपि सारे 
नगर निवासी भाई भाई हैं, तथापि तुम में से जो शासन कार्य के योग्य 
हैं, ईइवर ने उनके प्रजनन में सुवर्ण का पुट दिया है जिस हेतु वे सर्वोच्च 
मूल्यवान हैं; परन्तु सहायकों के प्रजनन में उसने चाँदी का तथा कृषकों 
एवं अन्य शिल्पियों में लोहे तथा पीतल का पुट दिया हैं। और क्योंकि 
तुम सजातीय हो अतएव, यद्यपि अधिकांश में तो तुम्हारी सन्तान तुम्हारे 
अनुरूप ही होंगी, तथापि कभी ऐसा होना संभव है कि स्वर्णिक-पिता के 
रजतपुत्र उत्पन्न हो जाय और स्वर्णिक पुत्र रजतपिता से उत्पादित हो 
जाय और अन्य प्रकार की सन्‍्तानें भी इसी प्रकार अन्याय नागरिकों 
से उत्पन्न हों । इसलिये ईश्वर की शासकों के लिये प्रथम और प्रमुख 
आज्ञा यह है कि न तो उनको अन्य किसी बात का इतना सावधान रक्षक 
होना चाहिये और न अन्य किसी बात का इतना तनन्‍्मयतापूर्ण निरीक्षक 
होना चाहिये जितना अपनी सन्‍्तान की आत्माओं में धातुसम्मिश्रण का ; 
और यदि उनकी श्रेणी में ऐसे पुत्र उत्पन्न हों जिनमें पीतछ और लोहे का 
मिश्रण हो तो वे उनके प्रति व्यवहार में किसी प्रकार करुणा को स्थान नहीं 
देंगे, बल्कि उनमें से प्रत्येक के लिये उसके स्वभावानुरूप स्थान प्रदान 
करेंगे तथा उनको शिल्पकारों अथवा कृषकों के वर्म में निक्षिष्त कर देंगे । 
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तथा फिर यदि इन निम्नवर्गों में कोई ऐसा लड़का उत्पन्न हो जिस की स्वभाव- 
संघटना में अग्रत्याशित स्वर्ण या रजत पाया जाय तो वे उसका सम्मान 
करेंगे और ऊँचा उठने का आदेश करेंगे किसी को रक्षक का पद प्रदान 
करेंगे एवं अन्य किसी को सहायक का । (इसके समाधान में वे कहेंगे) 
कि एक देववाणी ने कहा है कि जब पीतल या लोहे के मनुष्य राज्य पर 
शासन करेंगे तो राज्य विध्वस्त हो जायेगा | क्‍या तुमको कोई ऐसा उपाय 
सृभ पड़ता है कि जिससे हम उनको इस कथा का विश्वास करा सकें ?” 

. उसने कहा, “नहीं, इन लोगों को स्वयं तो विश्वास नहीं कराया 
जा सकता परन्तु उनके पुत्रों, पुत्रों के पुत्रों एवं भावी पीढ़ियों को इस कथा 
पर विश्वास करना सिखलाया जा सकता है, ऐसा मेरा ख्याल है ।” 

मेने कहा अच्छा, उनको राष्ट्र के प्रति एवं परस्पर एक दूसरे के 
प्रति अधिक सावधान बनाने में इतनी बात का भी अच्छा प्रभाव पड़ सकता 
है, क्योंकि में तुम्हारे अभिपष्राय को समझ गया हूँ ।* 

२२-- अच्छा अब इस कथा को तो जनश्रृति की परम्परा को सौंप देना 
चाहिये । पर अब इन भूपुत्रों को शस्त्रास्त्र से सुसज्जित करके, हमको, 
इन्हें इनके शासकों के नेतृत्व में ले चलना चाहिये । जब वे नगर में पहुँच 
जाएं तो उनको अपने शिविर की स्थापना के छिये नगर में सबं- 
श्रेष्ठ स्थान खोज लेना चाहियें--जहाँ से कि वे नगर के भीतरी विधान- 
विरोधी विद्रोहों को दबा सकें, तथा रेवड़ पर होने वाले भेड़ियों के आक्रमण 
के समान बाह्य आक्रमणों का भी निरसन' कर सकें । जब अपनी छावनी 
स्थापित कर चुके और उचित देवताओं को बलिग्रदान कर चुकें तब उनको 
अपनी माँदें बनानी चाहिये । क्‍यों ठीक है न ? ” 

उसने कहा, ठीक है ।” 

“और यह (उनकी माँदें) ऐसे प्रकार की होनी चाहिये कि जो जाड़ों 
में ठंडक को दूर रख सकें तथा गरमियों के लिये भी समुचित हों ? ” 
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उसने कहा, अवश्य । में अनुमान करता हूँ कि आप छनके आवास 
गृहों की चर्चा कर रहे है । 

में बोला, हाँ; परन्तु मेरा अभिप्राय योद्धाओं के निवास स्थान 
से है न कि धनोपाजंकों के ।” 

उसने कहा, इस से आप क्या भेद सूचित करना चाहते हैं ? ” 

मेने उत्तर दिया, “में इसको समभाने का प्रयत्न करूँगा । निरचय 
ही गड़रियों के लिये यह दुनियाँ भर में सबसे अधिक घोररूप और लज्जा- 
स्पद बात होगी कि वे अपनी भेड़ों की रक्षा के लिये ऐसे क॒त्तों को इस 
प्रकार पाले कि वे अनुशासनाभाव, क्षुधा अथवा अन्य किसी बुरी आदत 
के कारण भेड़ों पर ही टूट पड़ें और उनको चोट पहुँचायें तथा कुत्तों की 
अपेक्षा भेड़ियों के तुल्य व्यवहार करें ।” 

उसने कहा, “यह तो सचमृच ही बड़ी अपरूप बात होगी ।” 

“तो क्‍या हमको, अपनी शक्ति भर प्रत्येक उपाय से, रक्षकों को 
जो अधिक बलवान हैं नागरिकों के प्रति इसी प्रकार व्यवहार करने से 
तथा अपने को मेत्रीपूर्ण एवं दयालू सहायकों के स्थान पर पाशविक स्वामियों 
में बदल जाने से नहीं रोकना चाहिये ? ” 

उसने कहा, हाँ, हमको अवश्य यही करना चाहिये ।* 

“और यदि उनकी शिक्षा वास्तव में अच्छी हो तो क्या यही उनको 
सर्वोत्तम सुरक्षा उपाय से यूक्‍त करना नहीं होगा ? 

उसने कहा, “पर उनकी शिक्षा तो निश्चय ही अच्छी हो चुकी है ।” 

मेने कहा, “प्रिय ग्लौकोन, में इस विषय में इतना आइवस्त नहीं हूँ, 
परन्तु यह जो बात में अभी कह रहा था उतनी बात हम निश्चय के साथ 
कह सकते हैं कि यदि उनको वह गण प्राप्त करना है जो कि उनको आपस 
में एक दूसरे के प्रति तथा अपने रक्षितों के प्रति विनम्र बना सके, तो उनकी 
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शिक्षा उचित प्रकार की होनी चाहिये, फिर इस शिक्षा का स्वरूप चाहे 
जो भी हो ।” 

उसने कहा, बिलक्‌ल ठीक है ।* 

“परन्तु कोई भी विचारशील मनृष्य यह भी कहेगा, कि उक्त प्रकार 
की शिक्षा के अतिरिक्त उनके निवास स्थान और उनको उपलब्ध कराई 
गयी अन्य सब वस्तुएँ ऐसी होनी चाहिये जो न तो उनके संरक्षक के कर्तव्यों 
के सर्वोत्तम परिपालन में बाधक हों और न उनको अन्य नागरिकों को 
सताने या उनका शोषण करने के लिये प्रोरित करें ।” 

“ऐसा कहना ठीक ही होगा ।* 


मेंने कहा, तो, अब विचार करना चाहिये कि यदि उनका चरित्र मेरे 
उपर्युक्त कथन के अनुसार होना है, तो क्या निम्नलिखित योजना उनकी 
जीवनचर्या और निवासस्थानों के लिये उपयुक्त होगी अथवा नहीं । प्रथम 
तो, जितनी , कम से कम व्यक्तिगत सम्पत्ति नितान्त आवश्यक है उससे 
अधिक सम्पत्ति उनमें से किसी को नहीं रखनी चाहिये । दूसरे, किसी के 
पास ऐसा घर अथवा भण्डार (कोष) नहीं होना चाहिये कि जो सब के 
स्वेच्छाग्रवेश के लिये नित्य खूछा न रहता हो। उनकी भोज्यादि सामग्री 
इतनी मात्रा में और ऐसी होनी चाहिये जो कि संयभी एवं साहसी योद्धा 
भठों के लिये उपयृक्‍त हों, एवं यह उनको अन्य नागरिकों से सुविश्चित 
एवं सुनिर्धारित प्रकार से उनकी संरक्षता की वृत्ति के रूप में इतनी मात्रा 
में मिल जानी चाहिये कि न तो वर्ष के अन्त में आवश्यकता से बच रहे 
और न कमी ही पड़े | यूद्ध शिविर में रहने वाले योद्धाओं के समाव उनका 
भोजन एवं रहना एकत्र होना चाहिये । रही सोने चाँदी की बात, सो 
इसके विषय में हम उनसे कहेंगे कि दिव्य-प्रकार का स्वर्ग और रजत तो 
उनको देवताओं से (ईइ्वर से) नित्य ही अपनी आत्मा के भीतर प्राप्त 
हैँ अतः उनको मर्त्यंलोक की निम्न कोटि की धातु की कोई आवश्यकता नहीं 


( २ ५७ ) 


, है, तथा उनकी पवित्रता की अपनी दैवी-सम्पद के साथ मत्यंलोक की धातु 
का मिश्रण कर उसको अमेध्य बनाना सहन नहीं होना चाहिये; क्योंकि 
उनकी अन्‍्तरात्मा में विद्यमान धातु तो है पूर्णतया शुद्ध एवं सांसारिक 
व्यवहार में आने वाले सिक्कों के कारण तो असंख्यों पाप हो चुके हैं। सारे 
नगरनिवासियों में केवल इन्हीं के लिये सोने चाँदी को हाथ में लेना अथवा 
स्पर्श करना, या उनके साथ एकन्न एक छत के नीचे रहना, या आभरणों 
के रूप में उनको अपने अंगों में धारण करना, अथवा सोने चाँदी के पात्रों 
का पीने के लिये उपयोग करना, अवैध होगा । इस प्रकार रहते हुए वे अपनी 
भी रक्षा कर सकेंगे और अपने नगर की भी । परन्तु जब कभी वे अपनी 
भूमि और घर और धन उपाजजित कर लेंगे तो वे रक्षक न रह कर गृहस्थ 
तथा कृषक बन जायेंगे, तथा अपने अन्य 'नागरिक जनों के सहायक बने 
रहने की अपेक्षा उन पर ह्ेषपूर्ण अत्याचार करने वाले प्रभु हो जायेंगे । 
उनके जीवन के सारे दिन, नागरिकों से घुणा करने में और उनके द्वारा 
त्रुणा किये जाने में, उनके विरुद्ध कुचक्र रचने में तथा उनके द्वारा कुचक्र 
के पात्र बनने में, तथा बाह्य वैदेशिक शत्रुओं की अपेक्षा आन्तरिक शत्रुओं 
के ही भय से बहुघा एवं घने त्रस्त रहने में ही बीतेंगे और इस प्रकार अन्त 
में भी वह अपने तथा राष्ट्र के निकट सर्वनाश का ही मार्ग प्रशस्त करते 
रहेंगे । 

मैने कहा, “इन्हीं सब कारणों से तो हमको यह घोषित कर देना चाहिये 
कि हमारे रक्षकों के रहने के तथा अन्य बातों के संबन्ध में हमारा यही 
प्रबन्ध होगा तथा हमको ऐसा ही विधान भी बनावा चाहिये | क्या हम _ 
ऐसा न करें ? 

ग्लौकोन बोला, हाँ, हमको सवेधा ऐसा ही करना चाहिये ! 


चतुथ पुस्तक 


१--और अदेइमान्तास ने बीच में यह प्रइन छेड़ दिया, “यदि कोई 
यह आपत्ति करे कि तुम इन मनुष्यों को कोई बहुत सुखी तो नहीं बना 
रहे हो--तथा अपनी इस असुखपूर्ण दशा के कारण भी स्वयं वे ही हें-- 
तो सॉकरातीसू तुम इसका क्या उत्तर दोगे ? क्‍योंकि यद्यपि नगर वास्तव 
में है तो उनकी ही सम्पत्ति तथापि उनको उससे किसी आनन्द की प्राप्ति 
नहीं होती जैसी कि अन्य साधारण मनुष्यों को मृभ्यधिकार से, विशाल 
सुन्दर भवनों के निर्माण से, उनको समुचित उपस्कारों द्वारा सज्जित 
करने से, व्यक्तिगत यजनों द्वारा देवताओं की अनूकूलता प्राप्त करने से, 
अतिथि अभ्यागतों के सत्कार एवं सोने, चाँदी और अन्य उन सब वस्तुओं 
के अधिकार से (जिनका तुम उल्लेख कर रहे थे तथा जो सौख्य की आशा 
रखने वाले मनुष्य द्वारा व्यवहारसिद्ध समझी जाती हें) होती हैं । कोई 
भी कह सकता है कि वे तो नगर में बिलकुल किराये के सैनिकों के समान 
निट्ठले बैठे रहने के लिये नियुक्त किये गये प्रतीत होते हैं, जिनको पहरे- 
दारी करने के अतिरिक्त और कोई काम नहीं हैं । 


मेंने कहा, हाँ, इतना ही क्‍यों, तुम चाहो तो इसमें इतना और जोड़ 
सकते हो कि वे केवल भोजनभूति पर चाकरी करते हैँ एवं उनको अन्य 
नौकरों के समान भोजन के अतिरिक्त कुछ भी वेतन नहीं मिलता जिससे 
कि यदि उनकी इच्छा हो तो वे अपने व्यक्तिगत रूप में यात्रा भी नहीं कर 
सकते, अपनी प्रेयसियों को उपहार नहीं दे सकते, और न सुखी सम भे जाने 
वाले अन्य मनुष्यों के समान, स्वेच्छानूसार अन्य दिश्ाओं में धत व्यय कर 
सकते हैं। यह तथा इसी प्रकार की अन्य भी कई एक दोषगणनाओं को 
तुमने इस अभियोगारोपण में छोड़ दिया है ।” 


६ 8 -॥ 


उसने कहा, अच्छा, तो इन सब बातों को भी दोषारोपण में सम्मि- 
लित समझ लिया जाय 

“तुम यह पूछते हो कि हमारा उत्तर क्‍या होगा ? 

न्हाँ ।” 

भरा विचार है कि यदि हम उसी पूर्वोक्त मार्ग पर चलें तो हमको 
यह पता चल जायेगा कि हमको क्या उत्तर देना चाहिये । क्योंकि हम यह 
उत्तर देंगे कि यद्यपि हमको इस बात से कोई आइचय नहीं होगा कि इस 
प्रकार जीवन यापन करते हुए भी यह लोग सबसे अधिक सुखी हैं, तथापि 
नगर की स्थापना में हमारी दृष्टि जिस उद्देश्य पर लगी हुई थी वह किसी 
एक वर्ग का सर्वातिशायी सौख्य नहीं था, बल्कि समग्र नगर का अधिकतम 
सुख था | क्योंकि हमने सोचा था कि इस प्रकार सुशासित राष्ट्र में न्याय 
को उद्घाटित करना (खोज निकालना) हमारे लिये अधिक संभव है, 
यथा सबसे अधिक कुशासित राष्ट्र में अन्याय को खोज लेना, और जब 
हम इन दोनों को पृथक पृथक्‌ जान लेते तो हम उस प्रइन का निर्णय कर 
सकते जिसका हम इतने अधिक समय से अनुसन्धान कर रहे हैं। संप्रति 
तो हम सुखी राष्ट्र का निर्माण करना अपना प्रथम कर्तव्य समझते हँ-- 
ऐसा उसमें से एक वर्ग को पृथक करके तथा उसके सुखी होने का प्रबन्ध 
करके नहीं करना है प्रत्यत सारे नगर को सुखी बना कर करना है । अभी 
अभी हम उपर्युक्त राष्ट्र के प्रतिकूछ लक्षणों वाले राष्ट्र के विषय में विचार 
करेंगे । यहै तो ऐसी बात हुई कि मानों हम किसी मूत्तिं में रेंग भर रहे 
हों और कोई आकर हमको दोष लगाते हुए कहे कि हमने सबसे सुन्दर 
रंग मूत्ति के सबसे सुन्दर अंग में नहीं लगाया, क्योंकि नेत्र सबसे सुन्दर 
अंग होने पर भी बेगनी नहीं काले रंगे गये हें--तो हम तो इस पर यही 
उत्तर देना न्‍्यायोचित समझभेंगे अनोखे मित्र, हमसे यह आशा मत करो 
कि हम आँखों में ऐसा अच्छा रंग भरेंगे कि वे बिछकूल भी आँखों जैसी 


( २६१ ) 


प्रतीत नहीं होंगी और न अन्य अंगों के विषय में ही हम ऐसा करेंगे, बल्कि 
तुमको तो यह देखना चाहिये कि हम प्रत्येक अंग को उसके लिये उचित 
रंग देकर समग्र मूर्ति को सुन्दर बना देते हैं या नहीं | इसी प्रकार प्रस्तुत 
उदाहरण में भी तुम हमको रक्षकों को ऐसे सुख से संलग्न करने को विवश 
मत करो जो उनको रक्षक के अतिरिक्त चाहे अन्य कुछ भी बना देगा । 
क्योंकि इसी प्रकार हम कृषकों को राजसी वस्त्रों से विभूषित और स्वर्णा- 
भरणों से अलंकृत करके उनको स्वेच्छापूर्वक खेती करने का आदेश कर 
सकते हैं, और कुम्हारों को कोमल शब्याओं पर लिटा कर अंगीठी के समाने 
चैन से मदिरा पीते हुए और दावतें उड़ाते हुए, जब उनका मन चाहे तब 
वहीं अपना चक्र लेकर बत्तन बनाने की सुविधा दे सकते हैं, तथा इसी 
प्रकार हम अन्य वर्गों को भी सुखी कर सकते हें जिससे कि इस प्रकार 
सारा नगर सुखी हो सके । पर हमको ऐसा करने को प्रेरित मत करो, 
क्योंकि इस अनमति को मान लेने पर किसान, किसान नहीं रहेगा और 
 कुम्हार, कुम्हार वहीं रहेगा और न राष्ट्र के अंगीभूत अन्य वर्ग ही अपने 
स्वरूप को बनाये रबखेंगे। फिर भी, अन्य वर्गों के विषय में तो यह कोई 
महत्त्वपूर्ण बात नहीं है; क्योंकि मोचियों में अक्षमता, पतन, वास्तविक 
ओोग्यता के स्थान पर दिखावा इत्यादि होना राष्ट्र के लिये भयावह नहीं 
हें; परन्तु जब विधान और राष्ट्र के रक्षक, केवल दिखावे के रक्षक रह जाये 
वास्तविक रक्षक न रहें, तो में कहँगा कि तुम इस बात को लिख लो कि वे . 
समग्न राष्ट्र को उलटपुलट कर देंगे, एवं दूसरी ओर राष्ट्र को सुशासन 
छवं सुख प्रदान करने की भी सामर्थ्य उन्हीं में है। तो जब कि हमारा 
उद्देश्य सच्चे रक्षक निर्माण करना है जिनकी राष्ट्र को हानि पहुंचाने की 
बहुत कम संभावत्ता है, तब यदि प्रतिवादी ऐसे वर्ग की कल्पना करे कि जो 
किसान हों तथा उत्सव में खानपान में मस्त हों स्वकतंव्य में दत्तचित्त 
नागरिक न हों, तब यही कहना होगा कि उसके मस्तिष्क में जो वस्तु है 


( २६२ ) 


वह राष्ट्र के अतिरिक्त कुछ अन्य वस्तु हैं। तो विचार करना चाहिये 
कि क्‍या इन रक्षकों की नियुक्ति में हमारा लक्ष्य उनके लिये सर्वाधिक 


'सुख की उपलिब्ध कराना है, अथवा इस सबसे अधिक सुख के तत्त्व को 
समग्र राष्ट्र में विकसित हुआ देखना है; यदि ऐसा है तो इन सहायकों 
और रक्षकों को दबाव देना और समभाना चाहिये कि वे वही काम करे 
जो उनको अपने व्यवसाय का श्रेष्ठ शिल्पी बना सके, तथा और अन्य सब 
के विषय में भी यही बात छागू होनी चाहिये । और इस प्रकार, जब समग्र 
नगर समृद्ध और सुव्यवस्थित होगा तो प्रत्येक वर्ग को सुख के उस अंश को 
भोगते की छूट होगी जो कि प्रकृति ने उसको प्रदान किया है ।* 

२--उसने कहा, में समझता हूँ कि तुम ठीक कहते हो ।” 

में बोला, “तो क्‍या तुम उपर्युक्त विषय से मिल ते-जुलते एक अन्य 
विषय में भी मुभकों युक्तियुक्त समभोगे ? 

“वह क्‍या विषय है ?” 
“विचार करो कि अन्य शिल्पियों को भी भ्रष्ट करके निश्चित रूप 
से उनको बिगाड़ देने वाले कारण यही हें या नहीं । 

“कौन से कारण ।” 

मेने कहा, घन और निर्धनता ।” 

सो कंसे ?” । 

“ऐसे ! क्‍या तुम समभते हो कि घनवाच हो जाने के पश्चात्‌ कोई 
ऋम्हार अपने काम में चित्त लगायेगा ? ” 

“अवश्य ही नहीं ।” 

“परन्तु क्या वह पृव॒पिक्षा अधिक आलसी और प्रमादी हो जायगा ? 

वह बोला, बहुत अधिक ।” 

“तब तो वह अपेक्षाकृत बुरा कुम्हार हो गया न ?” 

“बुरा भी बहुत अधिक ।” 


रँ 


( शद्रे ) 


“और फिर दूसरी ओर, यदि निर्धनता के कारण वह अपने काम के 
यंत्रों और अपने शिल्प के लिये अन्य आवद्यक उपकरणों को जुटाने में 
असमर्थ रहता है तो उसके द्वारा उत्पादित वस्तुएँ निम्नकोटि की होंगी 
तथा वह अपने पुत्रों अथवा शिष्यों को भी अपना शिल्प भछी भाँति नहीं 
सिखा सकेगा । 

“अवश्य ।* 

“अतः, धन और निर्धतता इन दोनों ही कारणों से शिल्पों द्वारा 
उत्पादित वस्तुओं का अपकर्ष होता है और शिल्पियों का भी गुणापकर्ष 
होता है ? ” 

“ऐसा ही प्रतीत होता है ।” 

“ऐसा मालम पड़ता है कि यह बुराइयों के एक दूसरे समूह का पता 
चला जिन पर हमारे रक्षकों को कड़ी दृष्टि रखनी होगी, तथा वे बुराश्याँ 
अनजाने में नगर में प्रवेश न कर जायें इसके लिये भरसक यत्न करना 
होगा ।* 

वे क्‍याहें?” 


मैंने कहा, 'मेंने कहा धन, और निर्धनता; क्योंकि इनमें से प्रथम, 
विलासिता, आलस्य नूतनाचारपरिवत्तेन को उत्पन्न करता है तथा दूसरा 
अनुदारता, एवं नृतनाचारपरिवत्तन के साथ कुशिल्प का दोष उत्पन्न 
करता है । 

उसने कहा, “निश्चय ऐसा ही है । तथापि, सॉक्रातीस्‌ इस विषय 
में एक बात अवश्य विचारणीय है कि यदि हमारे राष्ट्र के पास धन न हुआ 
तो वह युद्ध कैसे छड़ सकेगा, विशेष कर यदि उसको एक बड़े और सम्पत्ति- 
शाली राष्ट्र से युद्ध करने को विवश होना पड़ा तो ।” 

मैंने कहा, “यह तो स्पष्ट है कि ऐसे एक राष्ट्र से युद्ध करना किसी 
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कदर कठिन होगा, परन्तु दो से जूकना अधिक सरल होगा ।” 

उसने पूछा, सो कैसे ? 

मेंने कहा, प्रथम तो यह बतलाओ कि यदि उनको लड़ना पड़ेगा 
तो क्या धनवान व्यक्तियों के विरुद्ध वे सुशिक्षित योद्धाओं के रूप में नहीं 
लड़ेंगे ? ” | 

उसने कहा, हाँ, यही बात है ।* 

में बोला, 'अदेईमान्तास, अब तुम इस बात का उत्तर दो कि क्‍या 
तुम यह नहीं समभते कि एक घूंसेबाज़ जो कि अपनी कला में सुशिक्षित 
है ऐसे दो मोटे धनवान मनुष्यों से बड़ी सरलता से छड़ सकता हे जो युद्ध- 
कला के विषय में कुछ नहीं जानते ? ” 

उसने कहा, दोनों से एक साथ तो, स्यात्‌ नहीं लड़ सकता ।” 

मेंने कहा, यदि वह भाग सके और फिर मुड़ कर अपने उस प्रति- _ 
दन्द्दी पर चोट करे जो आगे बढ़ कर आ गया हो और इसी प्रक्रिया को 
मूलसाने एवं दमघोटने वाली घूप में बार बार करे, तो क्या तब भी वह 
दो प्रतिद्वन्द्रियों से नहीं लड़ सकता ? क्या ऐसा योद्धा इस प्रकार के दो 
से भी अधिक प्रतिभटों को परास्त नहीं कर देगा ?” 

वह बोला, (सचमुच ही, इसमें कोई अचरज की बात नहीं होगी ।* 

“अच्छा, क्या तुम यह नहीं समभते कि धनवान व्यक्ति घसेबाज़ी 
के विज्ञान और कला को युद्ध की कला की अपेक्षा अधिक अच्छे प्रकार 
से जानते हैं ? ” 


उसने उत्तर दिया, “यह तो में सब समझता हूँ ।” 

“तब तो इस बात की पूरी संभावना है कि हमारे योद्धा अपनी संख्या 
से दुगने अथवा तिगुने मनुष्यों से सरलता से छड़ सकेंगे ।” 

वह बोला, में तुम्हारी बात माने छेता हूँ, क्योंकि मेरा विश्वास 
है कि तुम ठीक कह रहे हो ।” 
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“अच्छा तो कल्पना करो कि वे दो सम्पन्न नगरों में से एक के पास 
दूत भेज कर यह कहलायें (जो सच्ची ही बात है) कि हम तो सोने चाँदी 
का कोई उपयोग नहीं करते और न हमारे यहाँ ऐसा करना विधान के 
अनुसार विहित ही है, परन्तु तुम लोगों में ऐसा नियम है, अतः तुम हम 
लोगों से मिल कर शत्रु की छूट का धन हस्तगत कर लो ।' क्या तुम समभते 
हो कि ऐसा कहे जाने के पद्चात्‌ भी कोई उन पतले दुबले किन्तु तगड़े 
शिकारी कत्तों से मिल कर मोटी कोमल भेड़ों से छड़ने की अपेक्षा स्वयं 
उन्हीं से लड़ना पसन्द करेगा ? 

“मैं ख्याल करता हूँ कि ऐसा कोई नहीं करेगा । तथापि यह तो 
सोचिये कि अन्य सब नगरों की सम्पदा का एक ही नगर में संचित हो 
जाना क्या धनहीन राष्ट्र के लिये भय का कारण नहीं है ? ” 

मैंने कहा, “क्या ही सुन्दर है तुम्हारा भोलापन कि तुम कल्पना 
करते हो कि राष्ट्र! नाम औचित्यपूर्णतया किसी ऐसे जनसमूह को दिया 
जा सकता है जो कि हमारे द्वारा परिकल्प्यमान राष्ट्र से भिन्न है ! 

उसने कहा, क्यों, तो फिर क्‍या नाम प्रयोग करें ? ” 

मैंने कहा, “अन्य जन-समूहों के लिये तो किसी महती संज्ञा का 
प्रयोग होना चाहिये। क्योंकि, खेल की राति के अनुसार, इन में से प्रत्येक 
एक नगरी नहीं, प्रत्यूत नगरियों का समूह है । क्योंकि प्रत्येक नगरी में 
कम से कम दो नगरियाँ तो सभी अवस्थाओं में होती ही हें---एक संपत्ति- 
शालियों की नगरी तथा दूसरी निर्धनों की---और इनमें से हर एक में भी 
कई एक नगरियाँ होती हैं । यदि तुम उनको एक नगरी मान कर उनके 
साथ व्यवहार करोगे तो तुम पूर्णतया लक्ष्यच्युत हो जाओगे, परन्तु यदि 
तुम उसको अनेक मान कर व्यवहार करोगे तथा एक एक वर्ग की सम्पदा 
अथवा शक्ति अथवा जन दूसरे वर्ग को प्रदान करोगे तो सर्वदा तुम्हारे 
थोड़े से शत्रु और बहुत से साथी बने रहेंगे । और जब तक तुम्हारी नगरी 
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संयमपूर्वक अभी वर्णन की गयी व्यवस्था के अनुसार शासित रहेगी, वह सब 
राष्ट्रों में श्रेष्ठ बनी रहेगी । मेरा तात्परय नाम की श्रेष्ठता से नहीं है, 
बल्कि वास्तविक श्रेष्ठता से है फिर चाहे उसके संरक्षकों की संख्या केवल 
एक हजार ही क्‍यों न हो । क्योंकि इस आकार प्रकार का दूसरा गगर, 
जो वास्तव में एक नगर कहा जा सके, तुमको न तो हैला जाति में मिलेगा 
और न बबेंरों में--हाँ नगर जैसी भासित होने वाली ऐसी नगरियाँ 
तथा आकार में कई गुनी नगरियाँ तुमको बहुत सी मिल जायेंगी । अथवा 
तुम्हारा विचार इससे भिन्न है ?” ह 

उसने उत्तर दिया, नहीं, देव की शपथ नहीं । 

३--मेंने कहा, "क्या हमारे शासकों के लिये नगर के आकार तथा 
क्षेत्र के संबंध में यही सर्वेश्रेष्ठ नियम और मानदण्ड नहीं होगा कि वे वगर 
के लिये इतना ही प्रदेश छेकें तथा अधिक की अपेक्षा न करें ? ” 

उसने पूछा, 'कौन सा मानदण्ड ?” 

मेंने उत्तर दिया, “में समभता हूँ कि नगर को तब तक बढ़ते रहने 
देता चाहिये जब तक उसकी वृद्धि एकता को बनी रहने दे, पर इसके आगे 
नहीं ।” 

वह बोला, 'बड़ा ही सुन्दर विचार है।” 

तो क्या हम अपने संरक्षकों को एक यह दूसरा आदेश भी नहीं 
करेंगे कि वे सर्वथा इस बात पर दृष्टि रक्‍्खें और सतर्क रहें कि उनका 
नगर न तो बहुत छोटा हो और व केवल देखने में बड़ा हो बल्कि पर्याप्तता 
और एकता के गृण से युक्त हो।” 


उसने कहा, यह आज्ञा तो, स्थात्‌, उनके लिये अत्यन्त सरक होगी ।” 
मेने कहा, और स्यात्‌ इससे भी सरल एक यह है, जिसकी ओर 
हमने पहले संकेत कर दिया है जब कि हमने यह कहा था कि यदि संरक्षकों 
के मध्य कोई हीन संतान उत्पन्न हो तो उसको अन्य बर्यों में भेज देना चाहिये, 
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एवं इसी प्रकार यदि अन्य वर्गों में उत्तम सन्‍्तान उत्पन्न हो तो उसको 
संरक्षकों के मध्य में भुक्त कर लेना चाहिये । और इस सब का तात्पर्य 
यह था कि अन्य नागरिक जन भी तत्तत्त्कायों में नियुक्त किये जाने चाहिये 
जो उनके स्वभावानुरूप हों, जिससे कि प्रत्येक मनुष्य अपने कत्तेंव्य का 
पालन करते हुए अनेक न बन सके, एक ही बना रहे, और इसी प्रकार 
समग्र नगर एक बना रहे अनेक न हो जाये ।* 

उसने कहा, हाँ, यह पूर्वकथित नियम से भी सरलतर है ।” 

मेंने कहा, “भद्र अदेईमान्तास, यह नियम, जैसा कि स्यात्‌ कोई 
कल्पना करे, जो कि हम उन पर लागू कर रहे हैं बहुसंब्यक और कठिन 
नहीं हैं, परन्तु वे सभी बड़े सरल हैं, यदि वे लोकोक्ति के अनुसार एक महान्‌ 
वस्तु को सुरक्षित रख सकें--अथवा महान्‌ के स्थान पर हम उसको पर्याप्त 
भी कह सकते हैं। 

उसने पूछा, “वह कौन सी बात है ?” 

मेने उत्तर दिया. उनकी शिक्षा और पोषण । क्योंकि यदि सुशिक्षा 
से वे विवेकपूर्ण मनुष्य बना दिये जाते हैं तो वह बड़ी सुगमता से इन सब 
बातों और इनके अतिरिक्त अन्य बातों का भी स्वयं पता लगा लेंगे जिनको 
हम इस समय छोड़े देते हु--यथा, स्त्रियों पर अधिकार, विवाह, तथा 
प्रजोत्यादन इत्यादि---जिन सब विषयों में उनको यथासाध्य उस लो 
कोक्ति के अनुसार आचरण करना चाहिये जो यह कहती है कि मित्रों के 
मध्य में सब वस्तुओं पर सबका समान अधिकार होता है ।” 

उसने कहा, हाँ, यह सर्वोत्तम सार्ग है ।” 

मेंने कहा, और इसके अतिरिक्त यदि कोई राष्ट्र एक बार सुचारु 
रूप से चल पड़ता है, तो फिर वह मानों चक्राकार गति से अपने विकास 
पथ पर अग्रसर होता रहता है । मेरा तात्परय यह है कि स्वस्थ पोषण 
और सुशझ्िक्षर के चाल रहने पर राष्ट्र में सत्स्वभावों की सृष्टि होती है 
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और सत्स्वभाव सुशिक्षा की सहायता पाकर पृवपिक्षा और भी अच्छे हो 
जाते हैं, अन्य गुणों के साथ ही साथ उनके प्रजोत्पादन के गुण भी सुधर 
जाते हैं, जेसा कि पशुओं में भी देखा जाता है ।” 

उसने कहा, यह बिलकूल संभव है ।” 

मेंने कहा, संक्षेप में कह सकते हू कि हमारे राष्ट्र के अध्यक्षों को चाहिये 
कि वे इस सिद्धान्त से चिपटे रहें तथा इस बात पर दृष्टि रबखें कि कहीं 
अनजाने में यह सिद्धान्त बिकृत न हो जाये । उनको संगीत और व्यायाम 
के क्षेत्र में नवीनता के विरुद्ध सर्वंदा दत्तदृष्टि रहना चाहिये कि कहीं पुरातन 
व्यवस्थित परिपाटी बदरू न जाये और अपनी शक्ति भर परिवर्त्तन से 
उनको बचाना चाहिये । एवं जब कोई यह कहे कि मनष्य तो उस गीत का 
सब से अधिक समादर करते हैँ जो कि गायकों के अधरों पर नया नया 
मंडराता है, _तो उनको सशंक हो उठना चाहिये कि कहीं यह तो कल्पना 
नहीं किया जा रहा है कि कवि का तात्पर्य नवीन गीत नहीं प्रत्युत नवीन 
प्रकार का गीत है एवं वह इसी की प्रशंसा कर रहा है । परन्तु हमको ऐसी 
बातों की प्रशंसा नहीं करनी चाहिये और न कवि के अर्थ की इस प्रकार 
धारणा करनी चाहिये । क्योंकि संगीत के प्रकार का परिवर्तन समग्र राष्ट्‌ 
को विनाशभय में डालने वाली बात के समाव सावधानी मे देखा जाना 
चाहिये । कारण यह है कि संगीत के प्रकार को अव्यवस्थित करने पर 
राजनीतिक और सामाजिक विधान परम्परा के मूलभूत नियम बिना 
अव्यवस्थित हुए नहीं रहते; ऐसा दामौन का कहना है और मुझ्के' इसका 
विश्वास है ।” 

अदेइमान्तास्‌ ने कहा, “मुर्छ भी इस सिद्धान्त में विश्वास करने वालों 
की सूची में सम्मिलित कर लीजिये ।” 

४--मेंने कहा, तब तो जैसा कि मालूम पड़ता है, हमारे संरक्षकों को 
इस संगीत भूमि में अपना कोट निर्माण करना चाहिये ।” 


( २६९ ) 


उसने कहा, हाँ, इस प्रकार की स्वेच्छाचारिता ही तो बड़ी सरलता 
से अनदेखे में छिपकर अन्तःप्रविष्ट हो जाती है ।” 

मेंने कहा, हाँ, क्योंकि यह समझ लिया जाता है कि यह तो केवल 
एक प्रकार का मनोरंजन है और इससे कोई हानि नहीं होगी ।” 

उसने कहा, और इसके अतिरिक्त यह कोई हानि भी नहीं पहुँचाता कि 
शने: शर्त: छन कर यह मानव के अन्तर में घर कर लेता है और अज्ञात भाव 
से मनुष्यों के आचरण और प्रवृत्तियों पर छा जाता है तथा परिवर््धित होकर 
बहाँ से आगे बढ़ कर व्यापार संबंधी ठहरावों पर आक्रमण करता है 
और, हे सॉक्रातीस्‌ ठहराबों से आगे बढ़ कर परिपूर्ण उच्छुडखलूता के साथ 
नियमों और व्यवस्थाओं पर ट्ट पड़ता है, यहाँ तक कि अन्त में यह सभी 
सार्वजनिक और व्यक्तिगत वस्तुओं को उलट पलट कर डालता है ।” 

मेंते कहा, अच्छा, क्‍या ऐसी बात है ?” 

उसने कहा, मेरा विचार तो ऐसा ही है ।” 

“तब तो जैसा कि हम आरंभ में कह रहे थे, हमारे नवयुवकों को 
बिलकूल आरंभ से ही विधानानुसारी मनोरंजनों में ही सम्मिलित होना 
चाहिये, क्योंकि यदि मनोरंजन विधानप्रतिकूल हों और हमारे नवयुवक 
भी उन्हीं का अनुसरण करें तो यह असंभव होगा कि वे बड़े होकर गंभीर 
स्वभाव वाले सदाचारी एवं नियमभकक्‍त आत्मावाले मनुष्य बन सकें ।” 

उसने कहा, “निःसन्देह ।' 

“और इसी प्रकार हम यह तक प्रस्तुत कर सकते हें कि यदि बारूक 
अपने प्रारंभिक मनोरंजन और खेलों में, संगीत द्वारा नियम और व्यवस्था 
की भावना से ओतप्रोत हो जाते हें तो पूर्वोक्त कल्पना के विपरीत परिणाम' 
घटित होता है --यह भावना सर्वद्ा उनके साथ उपस्थित रहती है और 
उनके विकास को संवर्दधित करती है तथा प्रतिकूछ प्रकार के राष्ट्र में जो 


है. जा .] 


कुछ उलटपुलट हुई थी उसका उद्धार कर उसको फिर से सुस्थापित कर 
देती है ।* 

उसने कहा, वास्तव में सच्ची बात है ।* 

“तब ऐसे मनष्य स्वयं ही उन सामान्य तथा तुच्छ से प्रतीत होने 
वाले नियमों का आविष्कार कर लेते है जिनको (उनके पूर्ववर्त्ती ) पूर्वोक्‍्त 

ष्यों ने पूर्णतया लुप्त कर दिया था। 
तुम्हारा तात्पर्य किन नियमों से है ? 

“मेरा अभिप्राय इस प्रकार के नियमों से है--अपने गुरुजनों की 
उपस्थिति में नवयुवकों का शिष्ट मौन रखना, उनको आसन देना तथा 
उनके समक्ष खड़ा होना; माता-पिता की क्तेव्योचित सेवा करना, केशों 
कपड़ों और जूतों की उचित साजसज्जा और ढंग, और सामान्यतया शरीर 
और इसी प्रकार की अन्य प्रत्येक वस्तु का ठीक व्यवहार । क्या तुम्हारा 
भी विचार ऐसा ही नहीं है ?” 

शसा ही है।” 

“तथापि इन सब बातों को विधान का रूप देना, मेरी समझ में मूर्खता 
होगी । मेरा विश्वास है कि ऐसा कभी नहीं किया जाता । क्योंकि एसे 
नियम मानते नहीं जाते, और न इस प्रकार के वाम मात्र में विहित तथा 
कागज पर लिखे कानून स्थायी ही हो सकते हैं ।” 

“कैसे हो सकते हूँ ? 

मैंने कहा, '“अदेईमान्तासू, कुछ भी हो, शिक्षा के ढ्वारा प्रदान किया 
हुआ भुकाव मनुष्य के भावी जीवन का नियंत्रण करेगा । क्‍्य/ समान 
वस्तुएं सर्बेदा अपने समान वस्तुओं को आक्रृष्ट नहीं किया करतीं ? ” 

“निरचय ही करती 

तथा मेरी मान्यता हैँ कि हम कह सकते हूं अन्तिम परिणति परिपूर्ण 
एवं ओजस्वी फल में होगी जो कि भरा हो सकता है अथवा तद्विपरीत । 
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उसने कहा, सो तो निश्चय ही हैं ।” 

मेंने कहा, तब तो, जहाँ तक मेरा संबंध है, में तो ऐसी (साधारण) 
बातों के विषय में नियम विधान करने का यत्न नहीं करूँगा । 

वह बोला, . ऐसा न करने के लिये तो अच्छे कारण हैं।” 

मेंने कहा, 'पर भगवान के नाम पर यह तो बतलाओ कि व्यापार 
संबंधी विषयों में, अर्थात्‌ मण्डी में जो व्यापारी लोग व्यक्तिगत रूप में 
सौदे करते हें: उनके विषय में क्या हो--जिनमें यदि तुम चाहो तो निम्न 
विषय भी सम्मिलित किये जा सकते हें---शिल्पियों के ठेके, अपशब्दों द्वारा 
. अपमान, आघात पहुँचाना, कानूनी काररवाई का आरंभ, न्यायवादियों की 
( “०४१०७ ) नियुक्ति, बाहर विदेश से आने वाले माल पर कर लगाने 
का प्रदन, हाठ और पत्तन के लिये आवश्यक होने के कारण लगाये गये 
करों को चुकाना या उगाहना, तथा सामान्यतया हाट, नगर एवं पत्तन 
संबन्धी तियम; क्‍या हमको इनके विषय में भी नियमविधान करने के 
लिये प्रस्तुत होना पड़ेगा ? 

उसने उत्तर दिया, “नहीं, मेरे ख्याल में नेके और सम्मानित व्यक्तियों 
के मत्थे नियमों को मढ़ना उचित नहीं हैँ । क्योंकि बहुत से आवश्यक 
नियम तो, में समभता हूँ, वे स्वयं बिना किसी कठिनाई के खोज निकालेंगे ।” 

मेंने कहा, हाँ, प्रिय मित्र, यदि भगवान ने उनको हमारे द्वारा अब तक 
विवेचित नियमों का पालन एवं रक्षण करने योग्य किया, तो ऐसा ही होगा। 

उसने कहा, “और यदि ऐसा न हुआ तो, परिपूर्णता को प्राप्त करते 
की आशा में वे लोग ऐसे छोटे-छोटे कानून बनाने में और उतका संशोधन 
करने में अपना सारा जीवन गंवा देंगे ।” 

मैंने कहा, 'स्यात्‌ तुम्हारा अभिप्राय यह है कि ऐसे नागरिकों का 
जीवन उन मनुष्यों के समान होगा कि जो रोगी तो हैं परन्तु असंयम के 


( रणछर ) 


कारण अपन अस्वास्थ्यकर आहारविहार का परित्याग नहीं कर सकते ।” 

“तनितान्त ऐसी ही बात है ।” 

मैंने कहा, हाँ, और इनका जीवन कैसा रमणीय होता है / यह लोग 
नित्य ही वैद्यों से चिकित्सा कराते रहते हैं और फिर भी अपने रोगों को 
जटिल और परिवद्धित करने के अतिरिक्त उनको और कूछ लाभ प्राप्त 
नहीं होता । तथापि वे सर्वदा यही आशा छगाये रहते हैं कि कोई उनको 
ऐसी संजीवनी बूटी देगा जिससे उनको स्वास्थ्य की उपलब्धि हो जायेगी ।” 

वह बोला, “यह तो ऐसे रोगियों की दशा का अविकल वर्णन है ।* 

“और फिर, कया यह भी परम मनोरम बात नहीं है कि वे उस मनुष्य 
को संसार भर में अपना सबसे बड़ा शत्रु मानते हें जो कि उनको सच्ची 
बात बतलछाता है कि जब तक वे मदिरापान, पेट्पन, व्यभिचार और आल्स्य 
को नहीं छोडेंगे तब तक न तो औषधियाँ, न दागना, न चीर फाड़ करना 
और न गण्डे और ताबीज़ अथवा अन्य इसी प्रकार की कोई वस्तु उनको 
कोई लाभ पहुँचा सकेगी ? 

उसने कहा, “नहीं, यह तो कोई बड़ा मनोरम जीवन नहीं है, क्योंकि 
शुभ सम्मति देने वाले के प्रति कृपित होने में कौन-सी शोभनता अथवा 
रमणीयता है ।” 

मेंने कहा, तो तुम ऐसे मनुष्यों के प्रशंसक प्रतीत नहीं होते ।* 

“राम कहो, में ऐसों का प्रशंसक नहीं हूँ ।* 

५-- तब तो, जैसा कि हम अभी कह रहे थे, यदि सारा नगर इसी 
प्रकार का आच रण करे, तो उसको तुम्हारा अनुमोदन प्राप्त नहीं होगा । 
और क्या तुमको यह नहीं सूक पड़ता कि उन नगरों का ढंग भी पूर्णतया 
इन रोगियों के सदश है जो कि कृशासित होते हुए भी नगरनिवासियों को 
नगर की सामान्य विधान व्यवस्था से छेड़छाड़ न करने की चेतावनी देते 
हैं, तथा ऐसा करने वाले को मृत्यु दण्ड का भय दिखाते हे---जब कि इसके 
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विपरीत जो कोई व्यक्ति उस कृुशासित अवस्था में मीठा बन कर उनकी 
सेवा करता है, लल्लोचप्पो करके उनका क्ृपापात्र बन जाता है, जो उनकी 
इच्छाओं को पहले से ही भाँप कर चतुरता से उनको पूरा करता हैँ, उसको 
वे भलामानस गिनते हैं, काम की बातों में उसको परम (विद्वान) बुद्धिमान 
समभते हें और ऐसे ही मनुष्य का सत्कार करने में उनको आनन्द प्राप्त 
होता है ?” 

उसने कहा, हाँ, यह राष्ट्र उन रोगियों के समान आचरण वाले 
हैँ तथा में ऐसे आचरण का लेशमात्र भी अनुमोदन नहीं करता ।* 

“और फिर उनके विषय में क्या कहा जाय जो ऐसे नगरों की सेवा 
करने के लिये इच्छुक एवं उत्सुक हैं ? क्‍या तुम उनके साहस एवं लाघव- 
पूर्ण अनुत्तरदायित्व की प्रशंसा नहीं करते ? ” | 

' उसने कहा, हाँ, प्रशंसा करता हूँ परन्तु उनकी नहीं जो कि वास्तव में 
घोखे में हें तथा अपने को इसलिये सचमुच में राजनीतिज्ञ मानते हैं कि बहुत 
मनुष्यों द्वारा उनकी प्रशंसा की जाती है ।” 

“इससे तुम्हारा क्‍या अभिप्राय हैं ? क्या तुमको उनका बिलकुल 
ख्याल नहीं है ? क्‍या एक ऐसे मनृष्य के लिये, जो कि नापना नहीं जानता, 
यह सम्भव हैं कि जब उसके समान अज्ञानी मनुष्यों की भीड़ उस्तको यह 
विश्वास दिलाये कि वह चार हाथ ऊँचा है तो वह इस कथन की सत्यता 
का विश्वास न करे ?” 

उसने कहा, नहीं, में ऐसा नहीं समझता ।” 

“तो फिर उन पर ऋुद्ध नहीं होना चाहिये; क्‍योंकि वास्तव में यह 
लोग दुनिया भर में सबसे अधिक आमोद प्रदान करने वाले हैं, जो यह कल्पना 
करते हैं कि वे अपने नित्य नियमविधान और संशोधनों के द्वारा (हमारे 
हारा अभी वर्णन किये गये विषयों पर) उन बेईमानियों को जो कि ठेकों में 
बरती जाती हैं; तथा उन भंभटों को जिनका हमने विवरण उपस्थित 
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किया है, दबा सकेगे । उनको यह जरा नहीं सूक पड़ता कि वे वास्तव में 
ह्यद्माके शीश काट रहे हैं ।” 

उसने कहा, हाँ, वे सचमृच बिलकूल ऐसा ही कर रहे है ।” 

मेंने कहा, तो मेने तो इस बात॑ की कल्पना तक न की होती कि 
किसी सच्चे कानून बनाने वाले को किसी सुशासित अथवा कुशासित 
राष्ट्र के विधान अथवा कानूनों में ऐसी बातों का हल निकालना चाहिये--- 
क्योंकि एक (कृशासित राष्ट्र) में वे व्यर्थ हैं और उनसे कोई कार्य सिद्ध 
नहीं होता ओर दूसरे (सुशासित राष्ट्र) में ऐसे कुछ नियमों को कोई भी 
खोज कर निकाल सकता है और अन्य नियम पूर्वोक्त प्रवृत्तियों से स्वथमेव 
उत्पन्न हो जाएंगे ।” | 

उसने पूछा, अब क़ानून बनाने का और कौन सा अंश हमारे लिये 
शेष रह गया है ? 

और मेंने उत्तर दिया, (हमारे लिये कुछ भी शेष नहीं रहा; पर डेल्फी 
के अपॉलो के लिये, सबसे प्रधान, सबसे सुन्दर और सर्वोच्च क़ानून बनाने 
शेष हैं ।* 

उसने पूछा, “वे कौन से क़ानून हें ? 

. “मन्दिरों की स्थापना, यज्ञ एवं देवताओं, दानवों और दिवंगत- 
बीरपुरुषों की पूजा के अन्य प्रकार; इसी प्रकार भृतकों का अग्निसंस्कार, 
परलोकवासियों को सानुकूल रखने के लिये अनुष्ठान इत्यादि | यह सव 
ऐसी बातें हें जिनके विषय में हम स्वयं कुछ नहीं जानते, और यदि हम बृद्धि- 
मान हैं तो राष्ट्र की स्थापना में इस कार्य को किसी अन्य साधारण व्यक्ति 
को नहीं सौपेंगं और न अपने पूर्वजों के देवता के अतिरिक्त अन्य किसी को 
इनका व्याख्याता ही मानेंगे । क्योंकि यही देवता ऐसे विषयों में समग्र 
मानव जाति के लिये उनके पूर्वजों के धर्म का व्याख्याता है, जो कि पृथ्वी 
के केन्द्र अथवा नाभि पर आसीन हुआ अपनी व्याख्या प्रदान करता 
रहता है ।” 
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उसने कहा, आप बिलकुल ठीक कहते हैं; तथा हमको यही करना 
चाहिये ।” 

६-- है अरिस्तौन-सून्‌ ! अन्ततोगत्वा तुम्हारे नगर की स्थापना 
अब समाप्त हुई । अब जो अगला काम करने को है वह यह है कि कं 
से पर्याप्त प्रकाश प्राप्त करके अपने भाई, पॉलीमार्कस तथा अन्य लोगों 
की सहायता लेकर, यदि किसी प्रकार सम्भव हो तो यह खोजने का प्रयत्न 
करो इसमें न्याय और अन्याय कहाँ उपलब्ध हो सकते हैं, उन दोनों में किस 
बात में अन्तर है, तथा सुखाकांक्षी मनुष्य को इन दोनों में से किसको स्वायत्त 
करना चाहिये, चाहे उसकी दशा सब मनुष्यों और देवताओं को विदित 
हो अथवा न हो ।” 

ग्लौकोन ने कहा, 'बस कीजिये, यह निरर्थक प्रछाप बहुत हो चुका । 
यह स्वीकार करते हुए कि अपनी दशक्तिभर प्रत्येक उपाय से न्याय की सहा- 
यता न करना तुम्हारे लिये पापकर्म होगा, तुमने स्वयं अपने आप अनुसंधान 
करने की प्रतिज्ञा की थी ।” 

मेंने कहा, तुमने ठीक याद दिलाई; एवं मुझको ऐसा ही करना 
चाहिये, पर तुमको भी तो मेरी सहायता करनी चाहिये । 

उसने कहा, सो तो करेंगे ही ।* 

मेने कहा, तब में तो यह आशा करता हूँ कि हम उसको इस प्रकार 
पा सकेंगे । में ख्याल करता हूं कि यदि हमारे नगर की स्थापना ठीक 
हुई है, तो वह अच्छे' शब्द के वास्तविक अर्थ में अच्छा नगर है ।* 

उसने कहा, अवश्यमेव ।” 

“तब तो स्पष्ट ही वह बुद्धिमान, वीर, संयत और न्यायी नगर 
होगा ।* 

भस्पष्ट ही । क्‍ 

“तब यदि इनमें से कोई गुण हमको उसमें मिल जायें तो शेष जो बचेगा 
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बह वही गुण होगा जो हमको नहीं मिला है । क्‍यों ? ” 

“निरचयेत ।* द 

“अन्य किन्‍्हीं चार वस्तुओं का उदाहरण ले छो । यवि हम उनमें 
से किसी एक को किसी वस्तु में खोजते हों और हमारे खोज की वस्तु हमको 
पहले ही मिल जाये तो यह हमारे लिये सनन्‍्तोषप्रद बात होगी, परन्तु यदि 
हम अन्य तीन को पहले पहचान पायें, तब तो हमारी खोज की वस्तु का पता 
हमको इसी प्रक्रिया से चल जायेगा, क्योंकि वह शेष वस्तु कें अतिरिक्त 
और कुछ हो ही नहीं सकती ।” 

उसने कहां, ठीक ।” 

“और इसीलिये, क्योंकि यह भी चार हैं, हमको अपनी खोज इसी 
प्रकार नहीं चलानी चाहिये, क्‍या ? 

“स्पष्ट है ।” 

और, फिर सबसे पहला गुण जो कि मुभको इस राष्ट्र में स्पष्ट 
दृष्टिगोचर होता है बुद्धिमत्ता है, और मालम पड़ता है कि इसमें एक 
अनोखापन है ।” 

उसने पूछा, “वह क्‍या है ?” 

'जिश्व राष्ट्र का हमने वर्णन किया है वह सचमुच में बुद्धिमान तो 
इस कारण है कि उसको अच्छी मंत्रणा प्राप्त है । ऐसा है न ?” 

“हाँ ।” 

और यही गुण, अर्थात्‌ अच्छी मंत्रणा, एक प्रकार की बुद्धिमत्ता है । 
क्योंकि मनुष्य बुद्धिमत्ता के सहारे ही अच्छी मंत्रणा देते हें न कि अज्ञान 
की सहायता से ।” द 

“स्पष्ट है । 

“पर नगर में बहुत से और बहुविध ज्ञान अथवा विज्ञान हैं ।” 

“अवश्यमेव ।” 
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तब क्या अपने बढ़इयों के ज्ञान के कारण नगर बुद्धिमान और 
सुमंत्रित कहलाता है ?” 

कदापि बहीं । इसके कारण तो राष्ट्र को अच्छी बढ़ईगीरी का राष्ट्र 
कहा जा सकता। 

“तब तो काष्ठपात्रों के श्रेष्ठ निर्माण के विषय में विचार करने वाली 

विद्या को धारण करने के कारण राष्ट्र को बुद्धिमान नहीं कहा जा सकता ? ” 

“निश्चय ही नहीं ।” 

“तब क्या पीतल के पात्रों की विद्या अथवा इसी प्रकार की किसी 
अन्य विद्या के कारण ऐसा है ?” 

उसने कहा, नहीं, बिलकुल नहीं ।” 

“और न भूमि से अन्न उत्पन्न करने की विद्या के कारण ही ऐसा हो 
सकता है । इसके कारण तो उसका नाम क्षृषक राष्ट्र हो सकता है ? ” 
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में भी ऐसा ही समभंता। हें । 
मेने कहा, अच्छा तो हमारे द्वारा नवस्थापित नगर में, उसके किन्‍्हीं 
नागरिकों में पाया जाने वाला कोई ऐसा विज्ञान है जो नगर की किसी 
विशेष वस्तु के विषय में मंत्रणा न देकर नगरसमष्टि के विषय में तथा 
उस नगर एवं अन्य नगरों के संबंधों को ठीक रखने के विषय में मंत्रणा 
प्रदान करता है ?” 
“हाँ, अवश्य है ।” 
मेंने पूछा, वह कौन-सी विद्या है, और किनमें पायी जाती है ?” 
“यह संरक्षण विज्ञान है अथवा शासन विज्ञान है और यह उन लोगों 
में पाया जा सकता है जिनको हमने अभी अभी परिपूर्ण अथवा श्रेष्ठ संरक्षक 
कह कर वर्णन किया है ।” 
“और इस ज्ञान के अधिकार के कारण जो नाम राष्ट्र को प्राप्त होत 
हैं वह क्‍या है ?” 
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उसने उत्तर दिया, सुमंत्रणा-प्राप्त एवं सचमुच बुद्धिमान ।” 

मैंने प्रश्त किया, तो तुम्हारे ख्याल में हमारे राष्ट्र में बहुसंख्यक 
वर्ग कौन-सा होगा, लोहारों का अथवा इन संरक्षकों का ? 

उसने उत्तर दिया, “लोहारों का वर्ग कहीं अधिक संख्या वाला होगा ।” 

“और क्या इन शासकों का वर्ग ही उन अन्य सब वर्गों में सबसे छोटा 
नहीं होगा जो कि विभिन्न प्रकार की विद्याएँ जानते हें तथा विभिन्न नामों 

से पुकारे जाते है ? ” 
“बहुत अधिक छोटा ।” 

“तब तो अपने सबसे छोटे वर्ग के प्रभाव के कारण अर्थात्‌ अपने छोटे 
से खंड के कारण और उस प्रमुख एवं शासनकर्ता अंश में रहने वाली विद्या 
के कारण, प्राकृतिक नियमों के अनुसार स्थापित राष्ट्र सामग्रयेण बुद्धि- 
मान कहा जाता है। तथा बह वर्ग जिसका अधिकार और कर्तव्य उस विज्ञान 
का भागी होना है जो कि विज्ञानों के मध्य बुद्धिमत्ता नाम का समुचित 
अधिकारी है, स्वाभाविकतया सारे राष्ट्र में निश्ैन्त अल्पसंख्यक होता है, 
जैसा कि प्रतीत होता है 

उसने कहा, “नितान्त सत्य ! 

“तब इन चार गुणों में से एक को तो हमने न जाने किस प्रकार यह 
खोज कर निकाल लिया और यह भी पता चला लिया कि राष्ट्र में उसकी 
स्थिति कहाँ पर है । 

उसने कहा, मेरी समभ में इसका पता संतोषप्रद रीति से चल गया ! 

७--“ओर फिर साहसगृण को खोज निकालने में, जिसके कारण राष्ट 
वीर नाम का अधिकारी होता है, तथा यह कौन से वर्ग में रहता, है यह 
पता चलाते में निश्चय ही कोई बड़ी कठिनाई नहीं हो सकती ?।” 

भ्स्ते केसे १ 7 

मैंने उत्तर दिया, “किसी नगर को वीर अथवा कायर बतलाने में 
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कौन अपनी दृष्टि को नगर के उस भाग को छोड़ कर अन्य भाग पर डाछेगा. 
जो कि उसकी रक्षा करता है और उसकी लड़ाइयाँ लड़ता है ?” 

उसने कहा, कोई भी किसी अन्य वस्तु की ओर दृष्टिपात नहीं 
करेगा ।* 

मेने कहा, नहीं ! और में कल्पना करता हूँ कि ऐसा इस कारण 
है कि राष्ट्र की कायरता अथवा वीरता स्वयं अन्य वर्गों की कायरता अथवा 
वी रता से निर्धारित नहीं की जाती ।* 

“नहीं, निश्चय ही नहीं । 

“तथा वीरता भी किसी राष्ट्र में उसके एक जन विभाग के प्रभाव 
के कारण रहती है क्योंकि उस जनविभाग के अन्तर्गत उसके अधिकार 
में एक ऐसी शक्ति निवास करती है जो कि सब अवस्थाओं में यह विश्वास 
बनाये रखती है कि भय खाने योग्य वस्तुएँ ठीक वही हैं और ऐसी ही हैं 
जो कि क़ानून बनाने वाले. ने अपनी शिक्षा में आदेश की हैं । जिसको तुम 
बीरता कहते हो क्‍या यह वही वस्तु नहीं है ?” 

उसने उत्तर दिया, आपने जो कहा में उसको भलीभाँति समफका 
नहीं । कृपया इसको एक बार फिर कहिंये । 

मेने कहा, वीरता से मेरा तात्पर्य एक श्रकार के संरक्षण (क्षेस) 
से है ।” 

“किस प्रकार का संरक्षण 7” 

“उस विश्वास का संरक्षण जो कि कानून ने शिक्षा हारा भय खाने 
योग्य वस्तुओं के विषय में सृजन किया है--अर्थात्‌ क्या और कैसी वस्तुओं 
से भय खाना चाहिये । तथा, सब अवस्थाओं में, इस वाक्यांश से मेरा 
तात्पर्य यह है कि (वीर) पुरुष सुख, दुःख, इच्छा, आशंका इत्यादि सभी 
में इसको बनाये रखता है, कभी अपनी आत्मा से इस विव्वास को दूर 
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नहीं करता । और यदि तुमको अच्छा छगे तो में इसकों एक उपमा से 
उदाहत करूँगा । 

“में ऐसा चाहता हू । 

मेने कहा, यह तो तुम जानते हो कि जब रंगसाज ऊन को बढ़िया 
नीला समुद्री रंगना चाहते हें तो वे पहले श्वेत रंग को चुन कर अपना 
काय॑ आरंभ करते हे तथा उसको बड़ी सावधानी से प्रारंभिक तैयारी 
देकर, (जिससे कि वह भली-भाँति रंग ग्रहण कर सके) तब कहीं उसको 
रंग में डुबकी देते हें । एवं जो भी वस्तुएँ इस पद्धति से रंगी जाती हें उनका 
रंग पक्का और अमिट होता है, तथा साबुन या बिना साबुन के धोने से भी 
उनके रंग की चमक और चटक नहीं जाती । और जब उस पद्धति का 
अनुसरण नहीं किया जाता, तो चाहे कोई, बिना पूर्व तैयारी के यह रंग 
दे अथवा कोई दूसरा, जो परिणाम होता है वह तुम जावते ही हो ।” 

उसने कहा, हाँ, में जानता हूं कि वे उपहासास्पद तथा धुले हुए 
जैसे दिखलाई देते हे । 

मेने कहा, इस उदाहरण से ही तुमको यह समभ लेना चाहिये कि 
जब हम अपनी सर्वोत्तम योग्यता के अनुसार अपने सैनिकों का चुनाव 
कर रहे थे तथा उनको संगीत एवं व्यायाम की शिक्षा दे रहे थे तो हमारा 
उद्देश्य क्या था । कल्पना करो कि हमारे उपायों का एकमात्र उद्देश्य था 
कि वे विश्वस्त हों तथा हमारे क़ानूनों को मानों रंग के समान ग्रहण कर सकें 
जिससे कि उनके उचित शिक्षण और पोषण के कारण भय खाने योग्य 
वस्तुओं एवं अन्य वस्तुओं के विषय में उनका विश्वास और आस्थापक्‍की 
और अमिट हो सकें और जिससे उनका रंग ऐसे साबूनों से धुल कर 
छूट न जाये, जिनमें कि हमारी आस्थाओं को उड़ा देने की परम भयावह 
शक्ति हे--यथा सूख, जो कि किसी भी रंग को उड़ाने वाले पदार्थ की 
अपेक्षा ऐसा कार्य संपादन करने में अधिक क्षमता रखता है, तथा दुःख 
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और भय और कामना जो कि अन्य सब ऐसे पदार्थों से अधिक समर्थ 
है। अतः मनृष्य की आत्मा में स्थित यह जो, भयखाते योग्य और भय न 
खाने योग्य वस्तुओं के संबंध में उचित एवं वेध विश्वास का नित्य बना 
रहने वाला संरक्षण है इसी को में साहस (थैय) कहता हूँ और यदि तुम्हें 
कोई आपत्ति न हो तो ऐसा ही मानंगा भी ।” 

उसने कहा, “नहीं, मुझे कोई आपत्ति नहीं है; क्योंकि में अनुमान 
करता हूँ कि इन्हीं विषयों के संबंध में बिना शिक्षण के उत्पन्न हुई उचित 
सम्मति को, जो कि पशु अथवा दास में दिखालाई दे सकती है, तुम क़ानून 
से कुछ भी संबन्ध न रखने वाली समभते होगे तथा तुम उसको साहस 
के अतिरिक्त कोई अन्य नाम से पुकारोगे ।” 

मैंने कहा, बिलकल सच बात है 

उसने कहा, अच्छा तो में साहस अथवा बीरता के तुम्हारे इस वर्णन 
को स्वीकार करता हूँ । 

मैंने कहा, 'ऐसा करो तो सही, पर वीरता के साथ नागरिक की, 
इस विशेषण की रोक लगा कर, तब तुम्हारा कथन ठीक होगा | यदि तुम 
चाहो तो हम इस विषय का अधिक पूर्णता के साथ वियेचन करेंगे । इस 
समय तो हमारे अनुसंधान का विषय यह नहीं न्याय है, तथा में समझता 
हैं कि उसके लिय साहस का इतना विवेचन पर्याप्त हैं ।” 

८--मेंने कहा, अपने राष्ट्र में दो वस्तुएं खोजना अब भी शेष हैं, 
एक संयम और दूसरे यह जो कि इस समग्र अनुसंबान का लक्ष्य है-- 
अर्थात्‌ न्याय । 

“घिलकूल ठीक ।” 

“अच्छा, क्या कोई ऐसा उपाय है कि जिसके, द्वारा, हम संयम के 
विषय में अधिक भमेट में पड़े बिना न्याय को खोज कर निकाल सके ? ” 

उसने कहा, जहाँ तक मेरा संबंध है में कोई उपाय नहीं जानता 
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और न में यह चाहता हूँ कि, यदि न्याय की खोज का अर्थ संयम का विवेचन 
छोड़ देना हे, उसकी खोज पहले की जाय; अतः यदि आप मुझे सन्तुष्ट 
करना चाहते हैं तो उस (न्याय) के विवेचन के पूर्व इस (संयम ) का विवे- 
चन कीजिये ।* 

मेंने कहा, ऐसा न चाहता तो निश्चय ही मेरे लिये अत्यन्त अनुचित 
होगा ।” 

वह बोला, तो फिर मीमांसा आरंभ कीजिये । 

मेंनें कहा, अच्छा, ऐसा ही करूँगा । हमारे प्रस्तुत दृष्टिकोण से, 
अन्य गृणों की अपेक्षा संयम का स्वरूप समन्वय एवं अविरोध से अधिक 
सादृश्य रखता है ।” 

“कैसे ?” 

मैंने उत्तर दिया, “मैं ख्याल करता हूँ कि संयम, कुछ भोगों एवं 
कामनाओं पर स्थापित किया जाने वाला शोभव नियमन और दमन है । 
हम लोगों को प्राय: यह वाक्यांश कहते सुना करते हैं कि असृक मनुष्य 
“आत्मवशी” आत्मसंयमी” है और यह वाक्यांश किसी न किसी अज्ञात 
प्रकार से यही अर्थ सूचित करता है । और भी कई अन्य वाक्यांश इसी 
प्रकार के हे जिनमें इस अर्थ के चिह्न प्रतीत होते हैं । क्यों, ऐसा है या नहीं ? ” 

“बिलूकूल निरुचय ।* 

“पर क्या आत्मवशी” यह वाक्यांश निरर्थक नहीं है ? क्योंकि वह 
व्यक्ति जो अपने को वश्ञ में करने वाला है, वह अपने वश में रहने वाल 
भी होगा ओर जो वच्य में रहने वाला है वही वश में करने वाछा भी होगा । 
क्योंकि इन सब वाक्याँशों का विषय एक हीं व्यक्ति है ।” 

'निःसन्देह ।, 

मैंने कहा, “किन्तु इस प्रकार के कथन का अभीष्ठार्थ मुझको तो 
ऐसा प्रतीत होता है कि मनुष्य की अच्तरत्मा में सत्‌ और असत्‌ दो प्रकार 
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की प्रवृत्तियाँ रहती हे और आत्मवशित्व' के वाक्यांश का अभिपष्राय असत्प- 
वृत्तियों पर स्वाभाविकतया सत्‌ प्रवृत्तियों का वश होना है। कुछ भी हो 
यह एक प्रश॑सात्मक वाक्यांश है। परन्तु जब कुशिक्षण के परिणामस्वरूप 
अथवा साथी संगियों के प्रभाव से सत्प्रवृत्ति, जो कि छोटी होती है, बहु- 
संख्यक असत्प्रवृत्तियों से अभिभूत हो जाती है तब में ख्याल करता हूँ कि 
हमारी भाषा इसको बुरा मान कर इसकी निन्‍दा करती है और ऐसे दुर्गति- 
ग्रस्त व्यक्ति को अवशी और व्यभिचारी इत्यादि नाम देती है ।* 

उसने कहा, हाँ, यह संमव-सा अर्थ प्रतीत होता है ।* 

मैंने कहा, अब अपनी दृष्टि अपने नवीन राष्ट्र की ओर फेरो तो 
तुमको उसमें इन अवस्थाओं में से एक अवस्था वास्तविकता को प्राप्त 
हुई मिलेगी । क्योंकि यदि वह व्यक्ति जिसमें कि उच्च अथवा सत्पवृत्ति 
नीच अथवा असत्पवृत्ति का शासन करती है आत्मवशी या आत्मसंयमी 
कहलाता है, तो यह तुमको मानना पड़ेगा कि यह राष्ट्र औचित्य के साथ 
आत्मवशी' कहला सकता है ।” 

उसने कहा, कि में अपनी दृष्टि उस पर डाल रहा हूँ और देखता हूँ 
कि जो तुम कहते हो सो वैसा ही है ।” 

“और फिर इच्छाओं और भोगों और दु:खों की बहुरंगी भीड़ बहु- 
तायत से बालकों, स्त्रियों और दासों और निम्नकोटि के जन समूह में जो 
कि नाममात्र में स्वतंत्र हैं अधिक देखने में आयेंगी । 

“सर्वेथा ऐसा ही है ।” 

“जब कि सरल और संयत इच्छाएँ जो कि विवेक और सुमति की 
सहायता से समझदारी के आदेश का अनुसरण करती हैं, बहुत थोड़े से 
मनुष्यों में मिलेंगी अर्थात्‌ उन मनुष्यों में मिलेंगी जो कि श्रेष्ठ अभिजात 
तथा श्रेष्ठ शिक्षा प्राप्त हैं ।” 

उसने कहा, सत्य है ।” 

१९ 
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“और क्या यही बात तुमको अपने नगर राष्ट्र में भी नहीं उपलब्ध 
होती और क्या उसमें भी जनसमूह और भीड़ की कामनाएँ उन कामनाओं 
और बुद्धिमत्ता द्वारा अभिभूत नहीं रहतीं जो कि अल्पसंख्यक सज्जनवर्म 
में निवास करती हें ?/” 

उसने कहा, हाँ, मुकको यह दिखालाई देता है ।” 

९--- तो यदि, कोई नगर ऐसा हो सकता है जिसका वर्णव इस प्रकार 
किया जा सके कि उसको अपने भोगों और इच्छाओं तथा अपने ऊपर 
वशित्व प्राप्त है, तो हमारा नगर उस नाम को पाने योग्य है ।” 

उसने कहा, 'अवश्यमेव ।” 

“तो क्या इन्हीं सब कारणों के आधार पर उसको संयमसंपन्न भी नहीं 
कहा जा सकता ?” 

उसने कहा, निश्चय ही कहा जा सकता है ।” 

“और फिर, यदि कोई नगर ऐसा है जिसमें शासक और शासित 
. इस विषय पर एकमत हे कि शासन किसको करना चाहिये, तो यह बात भी' 
इस नगर में पायी जायेगी । क्‍या तुम ऐसा नहीं समभते ? 

उसने कहा, “में सबसे अधिक निश्चय के साथ ऐसा समभता हूँ ।” 

“उसी अवस्था में तुम संयम का निवास नागरिकों के दो वर्मों में से 
किस वर्ग में बतलाओगे--झासकों में अथवा शासितों में ?” 

उसने कहा, में कल्पना करता हूँ कि दोनों वर्गों में ।” 

मेंने कहा, तो तुम देखते हो, कि हमारा अन्तर्शान, जोकि अभी अभी 
संयम और समन्वय में सादृश्य दृष्टिगोचर कर सका, कुछ बुरा नहीं था।” 

भसोकक्‍यों?' 

“क्योंकि संयम का व्यापार साहस (वीरता) तथा बुद्धिमत्ता के 
समान नहीं है जो कि नगर के पृथक पृथक भागों में रह कर उसको वीर 
और बूद्धिमान बनाती हैं; संयम ऐसा नहीं है, वह तो शब्दश: समग्र नगर 
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भर में सम्पूर्ण स्वरमंडल में व्याप्त रहता है और निर्बलतम, बलवत्तम एवं 
मध्यबल वाले वर्गों में तालैक्य उपस्थित करता है, फिर चाहे वर्गों की बल- 
बत्ता अथवा निर्बलता को बुद्धिमता के, शारीरिक शक्ति के, संख्या के, 
धन के अथवा किसी अन्य इसी प्रकार के मानदण्ड से नापा जाय । अतः एव 
हमारा संयम को, ऐसा ऐकमत्य कहना बिलकूछ उचित होगा जिसको हमने 
प्रकृत्या उच्च एवं प्रकृत्या निम्न अंगों में से शासन का अधिकार किस का 
हैं इस विषय में समन्वय कह कर वर्णन किया है, फिर चाहे ऐसा राष्ट्र में 
हो अथवा एक व्यक्ति में । 


उसने कहा, “में तुमसे पूर्णतया सहमत हूँ ।' 

मेंने कहा, ,बहुत अच्छा । हमने चार गुणों में से तीव को अपने नगर 
में अपनी सर्वश्रेष्ठ प्रस्तुत विचारणा के अनुस्तार खोज लिया । अब वह 
शेष गृुण कौनसा पदार्थ हो सकता हैजो किराष्ट्र को सद्गुणी 
बनाता है ? क्‍योंकि यह तो स्पष्ठ है कि शेष न्याय ही है ।' 

स्पष्ट हैं । 

“तो ग्लौोकोन, अब वह अवसर आ गया है कि हम शिकारियों के 
: समान भाड़ी को चारों ओर से घेर लें और ध्यानपूर्वक दृष्टि लगाए रहें 
जिससे न्याय किसी ओर से निकरू कर हमसे दूर जा कर दृष्टिपथ से लुप्त 
न हो जाय । क्योंकि स्पष्ट ही वह यहीं कहीं होगा । अपनी आँखें खोल 
कर उसको देखने का भरसक उद्योग करो, यदि वह तुमको प्रथम दिखलाई 
पड़ जाय तो मुझको भी बतला देता ।” 

उसने कहा, चाहता तो हूँ कि ऐसा कर सकूँ; परन्तु में ख्याल करता 
हूँ कि, इसकी अपेक्षा, आप मेरा कहीं अच्छा उपयोग करेंगे यदि आप मुझे 
अपना ऐसा अनुचर मान लेंगे जो आप के दिखलाये (इंगित किये) हुए को 
देखने की क्षमता रखता है। 
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मेंने कहा, अपनी प्रार्थना को मेरी प्रार्थना के साथ मिला कर मेरे 
साथ चले चलो |” 

उसने कहा, में ऐसा ही करूँगा, बस आप मुभे मार्ग दिखलाते 
चलिये ।' 

मेंने कहा, “और सचमृच ही यह बड़ा दुर्गम स्थान है, यहाँ घनी अन्ध- 
कारमयी छाया है ।” 

“निश्चय ही यह अंधेरी भाड़ी है, इसमें खोज निकालना सरल काम 
नहीं है । 

“परन्तु, यह सब कुछ होते हुए भी हमको आगे बढ़ना ही चाहिये । 

“हाँ, आगे ही । 

इतने में ही मुझे कूछ सूक पड़ा अतएव मेंने उच्चस्वर से पुकार कर 
कहा “ग्लौकोनच, मुझको एक पगडण्डी-सी दिखलाई देने छूगी है और मु 
विश्वास हैं कि हमारा शिकार हमारे हाथ से निकरू कर नहीं जा सकता ।” 

उसने कहा, बड़ा हषेप्रद समाचार है ।” 

मेंने कहा, सच तो यह हैं कि हम लोग बड़े ही मन्द हैं । 

धसोकक्‍यों?” 

“अरे श्रीमन्‌, कितने हर्ष का विषय है कि जिस वस्तु को हम खोज 
रहे हैं, वह तो स्पष्टतया बिलकुल आरंभ से ही, हमारे चरणों में लोट 
रही थी तो भी हम उसको नहीं देख पाये । उन लोगों के समान जो कि 
अपने हाथ पर धरी हुईं वस्तु को खोजते फिरते हैं, हमारा व्यापार भी उप- 
हासास्पद रहा । इसी प्रकार हमने भी अपनी दृष्टि अपने अन्वेष्टव्य' पदार्थ 
पर नहीं डाली पर सुदूर प्रदेश की ओर देखते रहे, और स्यात इसी कारण 
यह वस्तु हमारी दृष्टि से छूट गयी । 

उसने कहा, इससे तुम्हारा क्‍या तात्पर्य है ?” 

मेंने उत्तर दिया, मेरा अभिप्राय यह है कि म॒ 


हि 


।# जििलिक 


भे ऐसा मालूम पड़ता 
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है कि यद्यपि जब से हम बातचीत कर रहे हैँ इसी के विषय में कह सुन रहे 
थे परन्तु हम स्वयं अपनी बात ही नहीं समझ पा रहे थे और न यही जान 
पा रहे थे कि हम एक प्रकार से इसी (न्याय) के विषय में वार्तालाप कर 
रहे हैं ।” 

उसने कहा, उत्सुक श्रोता के लिये यह तुम्हारी भूमिका खेदजनक 
प्रतीत होती है ।” 

१०--मैंनें कहा, “तब लो सुनो" और निर्णय करो कि जो कुछ में 
कह रहा हूँ वह तथ्य है या नहीं । जब हम अपने राष्ट्र की नींव रख रहे 
थे उस समय आरंभ में ही हमने जो विश्वजनीन कर्म॑सिद्धात्त स्थापित 
किया था, बस, यदि में भूछ नहीं करता तो वही, अयवा। इसी का कोई 
प्रकारविशेष न्याय है । तथा जो सिद्धान्त हमने निर्वारित किया था एवं 
जिसका हमने प्रायः उल्लेख किया था यह था कि राष्ट्र में प्रत्येक मनुष्य को 
केवल एक ऐसा लोक संग्रह-कार्य करना चाहिये जो उसके स्वभाव के लिये 
सबसे अधिक उपयृकक्‍त हो ।* 

“हाँ हमने ऐसा कहा था ।* 

“और फिर, अपना अपना कार्य करना तथा दूसरों के कार्यों में टाँग 
न अड़ाना न्याय है, यह लोकोक्ति हमने बहुतों से सुनी है और स्वयं भी 
बहुधा इसको दुहराया है ।” 

“हाँ, हमने ऐसा कहा है ।' 

“तब तो, मेरे प्रिय मित्र, यही अपने कार्य को करने का जो सिद्धान्त 
है यही किसी विशेष प्रकार (विशेष अर्थ) में न्याय है | क्‍या तुम जानते 
हो कि में इस अनुमान को कहाँ से निकाल सका हूँ ? 

उसने कहा, “नहीं, आप कृपा कर मुझको बतला दीजिये.।” 

“में समभता हूँ कि हमारे, संयम, घेय॑ और बुद्धिमत्ता इन तीनों गुणों 
का विचार कर लेने के उपरान्त, राष्ट्र में शेष रह जाने वाला गुण 
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यही है जिसके कारण उन सब का राष्ट्रशरीर में उत्पन्न होना संभव हुआ, 
तथा जो उनके उत्पन्न होने के उपरान्त तब तक उनकी रक्षा करता है 
जब तक कि वह स्वयं विद्यमान रहता है । तुमको यह याद दिलाने की 
तो कठिनता से ही आवश्यकता होगी कि हमने अभी-अभी कहा था कि 
यदि चार में से तीन गुणों का पता चल गया तो शेष चौथा गुण न्याय 
ही होगा ।” 

उसने कहा, यह तो अनिवार्य निष्कर्ष है । 

मेने कहा, परन्तु यदि, हमको यह निर्णय करना हो कि वह क्‍या वस्तु 
है जो अपनी अन्तर्वेतिंनी विद्यमानता से हमारे राष्ट्र को अच्छा बनाने में 
सबसे अधिक योगदान देती है तो यह निश्चय करना कटिन. होगा. कि 
वह वस्तु शासकों और शासितों का एकमत होना है, अथवा योद्धाओं के 
चित्त में भय खाने और भय न खाने योग्य वस्तुओं में कानून के द्वारा 
उत्पन्न किये गये विश्वास का सुरक्षित रहना है अथवा द्ासकों में बुद्धिमत्ता 
और जागरूकता का होना है, अथवा राष्ट्र के अच्छे होने का मुख्य कारण 
यह सिद्धान्त है जो कि बाल, स्त्री, दास, मुक्त व्यक्ति, शिल्पकार, शासक 
और शासित सब में अनुप्रविष्ट है कि प्रत्येक मनुष्य अपना कार्य सम्पादन 
करे तथा दूसरों के कार्य में टाँग न अड़ाये ।” 

उसने कहा, अवश्य ही यह निर्णय करना कठिन है ।” 

“तब तो यह सिद्धान्त कि राष्ट्र के प्रत्येक व्यक्ति की अपना कार्य 
करना चाहिये एक ऐसी वस्तु प्रतीत होता है जो राष्ट्र की उत्तमता के 
सम्पादन में उस (राष्ट्र) की बुद्धिमत्ता, संयम और धैय के साथ प्रति- 
स्पर्धा कर॒ सकता है ।” 

उसने कहा, ,सचमुच ऐसा ही है । 

“तथा जो सिद्धान्त राष्ट्र में उत्तमता संपादित करने में इनकी प्रति- 
स्पर्द्धा करता है वया उसको तुम्हें न्याय ऐसा नाम नहीं देना पड़ेगा ? 
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“सर्वथा ।” 

“इस प्रइन पर इस प्रकार से भी विचार कर लो और देखो कि इस अकार 
से भी तुम इसी निर्णय पर पहुँचते हो या नहीं । क्या तुम अपने राष्ट्र में 
अभियोगों के निर्णय का कार्य शासकों को सौंपोगे या नहीं ? ” 

अवश्यमेव ।” 
क्या उनके निर्णयों का मुख्य उद्देश्य यही वहीं होगा कि कोई मनुष्य 
दूसरों के स्वत्व का अपहरण न करे, अथवा अपने स्वत्व से बंचित न हो ? 

“इसके अतिरिक्त और कुछ नहीं । 

“क्योंकि यही न्याय है ? ' 

हाँ” 

“इस दृष्टिकोण से भी अपने स्वत्व की उपलब्धि और अपने कार्य 
को करना ही न्याय है ऐसा स्वीकार किया जायगा ।' 

“ऐसा ही है । 

“अब यह सोचो कि निम्नलिखित विचारों में भी तुम मेरे साथ सह- 
मत हो अथवा नहीं । मान छो कि एक बढ़ई मोची का काम करने लगे 
अथवा मोची बढ़ई का काम करने लगे, अथवा वे एक दूसरे के उपकरण 
अथवा उपाधि को बदल लें, अथवा एक ही व्यक्ति दोनों व्यवसाय करने 
लगे एवं ऐसा करने के लिये जो परिवत्तंव आवद्यक हों वह भी कर छे, 
तो क्‍या तुम समभते हो कि यह परिवरत्तव (गड़बड़झाला) राष्ट्र को 
भारी हानि नहीं पहुँचायेगा !” 

उसने उत्तर दिया, “बहुत अधिक तो नहीं 

“परन्तु जब कोई व्यक्ति जो प्रक्ृत्या शिल्पकार है अथवा किसी प्रकार 
का उत्पादक है वह यदि धन, जन (बोट) अथवा शारीरिक बल अथवा 
ऐसी किसी अन्य सुविधा से तृप्त एवं प्रेरित होकर योद्धाओं के वर्ग में धंसना 
चाहे, या जब कोई योद्धा क़ानून बनाने वालों या संरक्षकों के वर्ग में घेंस 
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पड़े, जिसके लिये वह अयोग्य है अथवा जब वे परस्पर अपने उपकरण 
और उपाधि बदल लें, अथवा जब कि एक ही व्यक्ति यह सब कार्य एक साथ 
करने 4१ उद्योग करे, तो मैं कल्पना करता हूँ कि तुम इस बात में मुझसे 
सहमत होगे कि इस प्रकार का व्यापार विनिमय और दूसरों के कारये में 
टाँग अड़ाना राष्ट्र के लिये विनाशकारी होगा ।” 

“सर्वथा' ऐसा ही है ।* 

तो तीनों वर्गी में परस्पर व्यापारों में हस्तक्षेप करना, अथवा व्यापा- 
रान्तरीकरण राष्ट्‌ के लिये परम हानिकर है, और उसको अनुचित कारें 
कहना परम उचित होगा ।* 

“बिलकूल ठीक ।” 

“तथा जिस कार्य से किसी के स्वराष्ट्‌ की सबसे बड़ी हानि हो क्या 
तुम उसको अन्याय नहीं कहोगे ? 

“तब यही अन्याय है। इसके विपरीत हम यह कह सकते हैं कि जब 
व्यवसायी वर्ग, सहायक वर्ग एवं संरक्षक वर्ग अपने व्यापारों का अनुसरण 
करें, प्रत्येक वर्ग राष्ट्‌ में अपना काम करता चले तो यही न्याय है और 
इसी से तगरी भी न्याययुकत बनती है ।” 

उसने कहा, में समभता हूँ ऐसी ही बात है, इससे भिन्न नहीं ।” 

११--मेंने कहा हमको अभी इस विषय में इतना अधिक असंदिग्ध नहीं 
होना चाहिये परन्तु यदि यही विचार एक व्यक्ति के विषय में प्रयुक्त होने 
पर भी, न्याय की परिभाषा के रूप में स्वीकार कर लिया जाय तब हम 
इस बात को मान हछेंगे--क्योंकि कहना ही क्या शेष रह जायगा ? परन्तु 
यदि ऐसा नहीं हुआ तो हम नई खोज आरंभ करेंगे । इस समय तो हमको 
उसी खोज को पूरा कर लेना चाहिये जो कि हमने इस विश्वास पर आरंभ 
की थी कि यदि हम किसी ऐसे विशालक्षेत्र में न्याय का विचार करने 
का उद्योग करें जिसमें न्याय समाविष्ट हो तब तत्पश्चात्‌ एक व्यक्तिमें 
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उसको पहचानना अधिक सरल होगा । वह विद्याल क्षेत्र हमको राष्टू के 
रूप में प्रतीत हुआ, अतएवं हमने अपनी शक्ति के अनुसार सर्वश्रेष्ठ राष्ट्र 
की रचना भली भाँति यह जानते हुए की कि अच्छे नगरराष्ट में तो न्याय 
का निवास अवश्य ही होगा । तो उसमें हमको जो कुछ देखने कौ मिला 
उसकोव्यक्ति में भी परीक्षण करके (लागू करके) देखना चाहिये, यदि 
व्यक्ति में भी उसकी पुष्टि हुई तो हम संतुष्ट हो जायेंगे । परन्तु यदि 
व्यक्ति में इसके विपरीत स्थिति प्रकट हुई तो हम फिर नगर की ओर 
लौटेंगे और अपने सिद्धान्त का पुनः परीक्षण करेंगे । स्थात्‌, दोनों के 
साथ-साथ परीक्षण, ओर पारस्परिक घर्षण से हम न्याय की अग्निशिखा 
को अरणिमन्थन से उद्भूत वह्लिशिखा के सदृशू उपलब्ध कर सके और जब 
वह इस प्रकार दृष्गोचर हो जाय तो हम उसको स्थिरतया अपनी आत्मा 
में आसीन करलें।* 

उसने कहा, हाँ, यह उपाय ठीक प्रतीत होता है, तथा हमको ऐसा 
ही करता चाहिये 

मैंने पूछा, “यदि दो वस्तुएँ, जिनमें से एक बड़ी और एक छोटी है, 
एक ही नाम वाली हों, तो जहाँ तक वे एक ही नाम से पुकारी जाती है, 
वे असमान होती हैं या समान ? 

उसने उत्तर दिया, समान” । 

“तो जहाँ तक कि न्याय तत्त्व दोनों में समाविष्ट हैं न्‍यायी मनुष्य 
त्यायी राष्ट्र से असमान नहीं होगा बल्कि दोनों समान ही होंगे ।* 

“हाँ, समान होंगे । 

“ओर नगर को हमने न्‍्यायी तब समका था जब कि उसमें निवास 
करने वाली तीनों स्वाभाविक जातियाँ अपना अपना अरूग अलग व्यापार 
संपादन करती थीं तथा वह नगर इन्हीं जातियों की विशिष्ट मनोवृत्तियों 
एवं अवस्थाओं के परिणाम स्वरूप ही संयत, वीर और बुद्धिमान था ।” 
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उसने कहा, सत्य है । 

“तब तो मित्र, हम यह मान लेंगे कि व्यक्ति की आत्मा में भी हमको 
इन्हीं तीनों तत्त्वों को उपलब्ध करने की आशा करनी चाहिये एवं इनकी 
बृत्तियाँ राष्ट्र की जातियों (वर्गों) की वृत्तियों के समान होने के कारण 
उन्हीं नामों को पाने की उचित रूप से अधिकारिणी हें जो राष्ट्र में उन 
को प्राप्त होते हें ।” 

उसने कहा, 'ऐसा होना अनिवार्य है ।* 

मेंनें कहा, 'मिरे परमोत्तम मित्र, लो हम फिर एक बार एक साधारण 
से अन्वेषण में फाँद पड़े--अब प्रश्न यह है क्‍या वास्तव में आत्मा में यह 
तीन तत्त्व होते हैं या नहीं ।* 

वह बोला, मुझे तो यह प्रश्व ऐसा साधारण-सा नहीं प्रतीत होता । 
प्रत्युत, सॉकातीसू, स्थात्‌ यह छोकोक्ति ही सत्य है कि सुन्दर वस्तुएँ कठिन 
होती हैं ।” 

मैंने कहा, प्रतीत तो ऐसा ही होता है, और ग्लौकोन, में यह भी 
स्पष्ट कह दूँ कि मेरी राय में हम उन उपायों के द्वारा जिनका हम अब 
विवेचन में प्रयोग कर रहे हैं इस विषय में ठीक-ठीक सत्य को कदापि नहीं 
समभ सकते । क्‍योंकि उस लक्ष्य की ओर ले जाने वाला मार्ग दूसरा है 
जो कि लम्बा और कठिन है। तथापि, सम्भवतया, प्रस्तुत उपायों द्वारा 
भी हम विवेचना करके समस्या का ऐसा हल प्राप्त कर सकते हें जो कि 
एक प्रकार से हमारे पूर्वोक्त कथनों एवं अन्वेषणों के समकक्ष होगा ।” 

- उसने कहा, क्या हम इतने से ही सन्तुष्ट नहीं हो सकते ? जहाँ तक 
मेरा संबंध है में तो इस समय इसी से बिलकुल सन्तुष्ट हूँ ।” 

मेंने उत्तर दिया, में भी अवश्य ही पर्याप्त सन्तुष्ट होऊँगा । 

उसने कहा, तब फिर शिथिलता मत करो, अन्वेषण को चालू रक्खो । 

मेंनें कहा, तो क्या हमारे लिये इस बात को स्वीकार करने से बचना 
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अप्तंभव नहीं हे कि हम में से प्रत्येक व्यक्ति में वही तत्व और गुण पाए 
जाते हैं जो एक राष्ट्र में ? वे उस (राष्ट्र) में अन्य किसी उद्गम से नहीं 
आ सकते । यह कल्पना करना उपहासास्पद होगा कि नगर राष्ट्रों में 
स्फूर्ति (वीरता ) का तत्त्व उन नागरिक व्यक्तियों से उद्गत नहीं हुआ हूँ 
जो कि उसको धारण करने के लिए विख्यात हैं, यथा थ्वाक निवासी, शक 
स्थान निवासी तथा साधारणतया उत्तर देश के निवासी; तथा यही 
बात ज्ञान-प्रेम के विषय में कही जा सकती है जो कि संसार में हमारे प्रदेश 
का लक्षण है; एवं धन के प्रेम के विषय में भी यही सत्य हैं जो कि पणिकों 
और इशगिप्त निवासियों में पाया जाता है ।” 

उसने कहा, अवश्यमेव ।* 

मेने कहा, “तब यह बात एक तथ्य है, और इसकों समभना कठिन 
नहीं है । 

“नहीं, बिलकुल नहीं । 

१२-- पर समस्या जटिल तो तब हो जाती है जब यह प्रश्न किया जाता _ 
है कि क्या हम यह सब काम एक ही तत्त्व से करते हैं अथवा तीन पृथक्‌ 
पृथक तत्त्व हें और हम एक काम एक से करते है और दूसरा दूसरे से-- 
अर्थात्‌ अपने एक अंग (एक शक्ति) से सीखते हें, दूसरे से कोप करते 
हँ और तीसरे से पोषण और प्रजनन के आनन्द की आकांक्षा करते हें; 
अथवा एक बार कार्य प्रवृत्त होने पर हम उपर्युक्त प्रत्येक प्रसंग में पूर्णात्मा 
के द्वारा कार्य में संलग्न होते है । वास्तव में यह एक ऐसी समस्या है कि 
जिसका ठीक-ठीक निर्णय करना कठिन है ।” 

उसने कहा, “में भी ऐसा ही ख्याल करता हूँ ।* 

“अतएवं यह निर्णय करने के लिये कि उपर्युक्त अंश पृथक्‌-पृथक्‌ 
हैँ अथवा एक ही, हमको सीमा निर्देश करने का प्रयत्न करना चाहिये ।” 

“किस प्रकार ? 
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“यह तो स्पष्ट है कि एक ही वस्तु अपने एक ही भाग में, एक ही का छ 
में, एक प्रकार से दो विरोधी कार्यों की कर्ता अथवा कर्म नहीं बन सकती; 
इस कारण यदि कभी इस प्रकार की घटना प्रत्यक्षतः एक ही वस्तु के विषय 
में घटित होती दिखलायी दे तो हमको जानना चाहिये एक ही वस्तु कार्य 
नहीं कर रही है बल्कि एकाधिक वस्तुएँ कार्य कर रही हैं ।* 

“बहुत अच्छा ।* 

“तो जो में कहता हूँ उसको विचारियें । 

उसने उत्तर दिया, “कहिये। 

“क्या एक ही वस्तु का एक ही अंश में, एक ही समय पर, एक ही 
प्रसंग में स्थिर और गतिशील होना संभव है ?” 

“कदापि नहीं ।* 

“जिससे कहीं आगे चल कर हम वितण्डे में न फेस जाएँ इसलिये 
हमको यह बात सम्यक्‌ प्रकार से समझ लेनी चाहिये । यदि कोई मनुष्य 
एक स्थान पर स्थिर खड़ा हो और अपने हाथ और सिर हिला रहा हो 
तो उसके विषय में किसी. व्यक्ति का यह कहना यथार्थ नहीं होगा कि 
एक ही व्यक्ति एक ही समय स्थिर तथा गतिशील दोनों है, बल्कि हमको 
यह कहना चाहिये उसका एक अंश स्थिर है तथा दूसरा अंश गतिशील 
है। क्‍यों ऐसा है या नहीं ?” 

ऐसा ही है ।” 

“पर यदि विवादी और भी बाल की खाल खींचते हुए अपना परिहास 
चालू रबंखे और कहे कि कम से कम जिस समय घूमते हुए छट्टू का शंक्‌ 
एक विंदु पर स्थिर रहता है उस समय लट्टू सामाग्रयेण युगपत्‌ स्थिर एवं 
गतिशील होता है और यही बात एक विन्दु पर होने वाली अन्य वर्तृूगति 
के विषय में भी सत्य घटित होती है--तो हम उसके कथन को स्वीकार 
नहीं करेंगे क्योंकि ऐसे प्रसंगों में स्थिरता और गति का संबंध एक ही भाग 
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“ से नहीं रहता; प्रत्यृत हमको कहना चाहिये ऐसी वस्तुओं में अक्ष (धुरा) 
एवं परिधि दोनों ही होती हे, तथा अक्ष के संबंध में वे स्थिर होती हें क्य्लेंकि 
वे किसी ओर भी भुकतीं .नहीं, किन्तु परिधि के संबंध में वे वर्तुलाकार 
में घूमती हैँ; परन्तु यदि वर्तुलाकार गति के रहते हुए उनका अक्ष दायें 
या बायें, आगे या पीछे रूम्ब से भुक जाये तो वे किसी प्रकार, किसी 
दृष्टिकोण से स्थिर नहीं हो सकतीं । 


उसने कहा, और यही बात ठीक होगी ।” 


“तो इस प्रकार की कोई आपत्ति हमको ज्रान्‍्त नहीं कर सकती 
और न हमको एसा विश्वास दिला सकती है कि किसी एक ही वस्तु के 
लिये, एक समय में अपने एक ही अंश में, एक ही प्रसंग में एक ही संबंध में 
दो विरुद्ध कार्य करता, दो विरुद्ध कार्य का पात्र होना अथवा स्वयं दो 
विरोधी वस्तु होना संभव है।* 

उसने कहा, निश्चय ही मृभको भी नहीं ।” 

मेंने कहा, “तो भी, हमको इस प्रकार की आपत्तियों की समूची 
सूची की विस्तारपुर्वंक परीक्षा करने को और स्वयं उनकौ असत्यता के 
विषय में आश्वस्त होने को विवश न होना पड़े, इसलिये हमको उपर्युक्त 
कथन को तथ्य मान' कर आगे बढ़ना चाहिये परन्तु यह समभे रहना चाहिये 
कि यदि यह तथ्य अन्यथा प्रतीत हुआ तो इसकी मान्यता से सिद्ध हुए 
निष्कर्ष असिद्ध हो जायेंगे ।* 

उसने कहा, हाँ, यही करना ठीक है ।” 


१३--मेंने कहां, क्या तुम अनुमति, अननुमति; इच्छा, अनिच्छा; 
आकर्षण, विद्रावण ; एवं इन्हीं के सद॒श अत्य वस्तुओं को परस्पर विरोधी 
पदार्थों की श्रेणी में नहीं रक्खोगे ? फिर चाहे वे कतृ त्वयुक्त ( 3०7७ ) 
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हों अथवा कर्माश्रय ( 99527० ) इसका प्रस्तुत प्रश्न पर कोई प्रभाव 
नहीं पड़ेगा । 
उसने उत्तर दिया, हाँ, ये परस्पर विरोधी हैं ।” 
मेंने कहा, अच्छा तो प्यास, भूख और साधारणतया सभी अभि- 
लाषाओं एवं संकल्प और कामना के विषय में क्या कहते हो, क्या तुम इनको 
उपर्युक्त श्रेणियों में कहीं स्थानभुक्त नहीं करोगे ? उदाहरणार्थ क्‍या तुम 
यह नहीं कहोगे कि उस मनुष्य की आत्मा, जो कोई कामना करता है 
या तो वांछित पदार्थ के लिये उद्योग करती है अथवा प्राप्तव्य पदार्थ को 
अपनी ओर खींचती हैँ; या फिर जब कोई व्यक्ति किसी पदार्थ को अपने 
प्रति दिया जाना चाहता है तो उसकी प्राप्ति के लिये उद्योग करते हुए 
अपने अन्तःकरण में उसके प्रति इस प्रकार स्वीकारोक्ति प्रदर्शित करता है 
मानो किसी ने उससे प्रइन पूछा हो ?” 
“बिलकुल ठीक है ।” 
परन्तु असंकल्प, अननुमति और अनिच्छा के विषय में क्या कहोगे ? 
वेया हम इनको मानसिक अस्वीकृति अथवा विद्रावण एवं उपर्येक्त साधारण 
शब्दों की प्रतिकल श्रेणी में स्थान नहीं देंगे ? ” 
अवश्यमेव । 
ऐसी स्थिति में क्या हम कहें कि इच्छाओं की एक श्रेणी होती है 
जिनमें सबसे मुख्य वह इच्छायें हैं जिनको हम प्यास और भख कहते हैं ? ” 


उसने कहा, अवश्य । 
क्या इनमें से एक पीने की तथा दूसरी भोजन की इच्छा नहीं है ? ” 
44... , २7) 

हाँ । 


, तो जहाँ तक प्यास, प्यास है, क्या यह हमारी आत्मा में पान की 
इच्छा के अतिरिक्त अन्य किसी पदार्थ की इच्छा होगी ? अर्थात्‌ क्या 
प्यास स्वतः उष्ण पेय के लिये है अथवाशीतल के लिये, अधिक पेय के लिये 


( २९७ ) 


है अथवा अल्प के लिये, संक्षेप में, क्या किसी विशेष पेय के लिये है ? अथवा 
तथ्य बात यह है कि यदि प्यास के साथ गर्म, हो तो प्यास शीतल पेय की 
इच्छा बन जायगी एवं उसके साथ शीतल विशेषण का योग हो तो प्यास 
उष्ण पेय की इच्छा हो जायगी ? परन्तु यदि आधिक्य की उपस्थिति के 
कारण प्यास अधिक हो, तो इच्छा अधिक के लिये होगी तथा यदि थोड़ी 
हो तो इच्छा थोड़े के लिये होगी । परन्तु केवल पिपासा स्वरूपतः अपने 
स्वाभाविक इष्ट विषय (जो कि केवल पेय है) के अतिरिक्त और अन्य 
किसी वस्तु की नहीं हो सकती, और इसी प्रकार भूख भोजन के अतिरिक्त 
अन्य किसी पदार्थ की इच्छा नहीं हो सकती । 

उसने कहा, हाँ, ऐसा ही है; प्रत्येक इच्छा स्वरूपत: उसी पदार्थ 
के प्रति होती है जिसके प्रति होना उसका स्वभाव है । विशेषण---ऐसा, 
ऐसा (इंदमित्थम्‌) इच्छा के भूण को सूचित करते हैं ।* द 

मेंने कहा, हमारी असावधानी के कारण किसी को यह आपत्ति 
खड़ी करके हम को विचलित नहीं करना चाहिये कि कोई भी केवल पेय की 
इच्छा नहीं करता बल्कि अच्छे पेय की इच्छा करता है, और न केवल भोजन 
की इच्छा करता है बल्कि अच्छे भोजन की इच्छा करता है, क्योंकि अच्छी 
वस्तुओं की इच्छा तो सभी करते हैं और प्यास एक इच्छा ठहरी अतएव 
वह किसी अच्छी वस्तु की ही इच्छा होगी, फिर वह अच्छी वस्तु जो कि 
उसका विषय हैं कुछ भी हो--पेय हो या अन्य कोई पदार्थ; यही तके 
अन्य सब इच्छाओं के विषय में भी सत्य घटित होता है ।” 

उसने कहा, स्यात्‌ इस आपत्ति में कुछ सार प्रतीत हो ।” 

मैंने कहा, परन्तु मुझे तुमको इस बात की याद दिलाने की तो 
स्यात्‌ आवश्यकता नहीं है कि सापेक्ष्य शब्दों में जो शब्द किसी प्रकार 
विशिष्ट होते हें वह विशिष्ट सापेक्ष्य शब्द से ही संबद्ध होते हैं और जो 
अलग अलग अपने केवल शुद्ध रूप में होते ह उनका संबंध केवल शुद्ध सापेक्ष्य 
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शब्द से होता है 

उसने कहा, “यह बात में नहीं समझा ।* 

मेने कहा, क्या तुम यह नहीं समझते कि बुहत्तर' किसी अन्य वस्तु 
से बड़ा होना है ?” 

अवश्य समभता हूं ।” 

“और किसी छोटी वस्तु से बड़ा होता है न ? 

हा ेल्‍ 

“परन्तु अधिक छोटी वस्तु से अधिक बड़ा होना है न ? 

“हैँ ।” 

“और क्या हम यह जोड़ सकते हैं कि भूतकाल के (कभी के ) छोटे से 
भूतकाल (कभी) का बड़ा होना तथा आगामी (भावी) छोटे से आगामी 
(भावी) का बड़ा होता है ?” 

“निश्चयमेव । 

“क्या यही तक, अधिक, कम (संख्यक) दुगूना, आधा, तथा मात्रा- 
वाचक सापेक्ष्य पदों, तथैव गृस्तर, लघुतर, क्षिप्रतर, भंदतर; एवमेव 
शीत, उष्ण और अन्य इसी प्रकार के विशेषणों के विषय में भी लागू नहीं 
होता 7 

“स्वथा ऐसा ही है ।/ 

“पर विभिन्न विज्ञानों के विषय में क्या होगा ? क्‍या इनके विषय 
में भी यही सिद्धान्त छागू नहीं होगा ? केवल शुद्ध विज्ञान तो केवल ज्ञेय 
का, अथवा ज्ञान के विषय का (चाहे उसको कुछ भी नाम दें) ज्ञान है । 
परन्तु विशेष प्रकार के विशिष्ट विज्ञान का विषय भी विशिष्ट और विशेष 
प्रकार का होता है। मेरा अभिप्राय कुछ ऐसा है कि उदाहरणार्थ स्थापत्य 
विज्ञान एक विशेष प्रकार का विज्ञान है जो कि अन्य विज्ञानों से ऐसा 
पृथक्‌ है कि स्थापत्य विज्ञान कहलाता हैँ ।” 


( २९९ ) 


“अवश्यमेव ।* 

“और क्या ऐसा इस कारण ही नहीं है कि यह विज्ञान ऐसे प्रकार 
का है जो अन्य सक्ष विज्ञानों में नहीं मिलता ? ” 

'हाँ।” 

“एवं क्‍या इसका विलक्षण प्रकार इसके विशिष्ट विषय से ही उद्भूत 
नहीं हुआ है ? तथा क्‍या यही बात अन्य सब कलाओं और विज्ञानों के 
विषय में भी नहीं कही जा सकती ?” 

एसा ही है । 

१४. मेंने कहा, तो, यदि तुम अब समभ गये हो तो, सापेक्ष्य पद 
विषयक मेरे पूर्वोक्त कथन का तात्पर्य यही था । मेरा तात्पर्यय ह था 
कि सब सापेक्ष्य पदों में यदि प्रथम वस्तु केवछविशेषण रहित स्वतः मात्र 
दूसरी भी केवल विशेषण रहित स्वतः मात्र होती है, और यदि एक विशेषण 
है तो युक्त होती है तो दूसरी भी विशेषण युक्त होती है । मेरा यह 
तात्पयं बिलकुल नहीं है कि संबद्ध वस्तुओं का गृण वही होगा जो उनसे 
संबन्ध रखने वाली वस्तुओं का है, जिससे कि हमको ऐसी कल्पना करनी 
पड़े कि स्वास्थ्य का और रोग का विज्ञान स्वस्थ और रोगी होता है, 
अथवाबुराई और अच्छाई का विज्ञान बुरा और अच्छा होता है। मेरा 
अभिप्रायकेवल इतना है कि ज्योंही विज्ञान अपने केवल विशुद्ध विषय के 
विज्ञान होने की सीमा को छोड़ किसी विशेष प्रकार के विषय में संबद्ध 
हुआ, जैसा कि वत्त॑मान स्थिति में स्वास्थ्य और रोग-दशा से संबद्ध है, 
त्यों ही परिणाम यह हुआ कि विज्ञान भी किसी विशष्ट प्रकार का 
विज्ञान होगया, जिससे यह आगे केवल विज्ञान नहीं कहलायेगा बल्कि उसके 
नाम के साथ एक विशेषण जड़ कर औषधि-विज्ञान कहलायेगा ।” 

वह बोला, में समझे गया और में आप से सहमत हू । 

मैंने कहा, तो आओ फिर प्यास का विचार करें। क्‍या तुम इसको 


२७० 
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उस श्रेणी की वस्तु वही समभते, जो कि स्वभावत: अपने से संबंध रखन 
वाले विषय से संबद्ध होती है, और कया तुम यह नहीं कहोगे कि यह जो 
कुछ भी है वह किसी वस्तु के संबंध में ही है--और में ख्याल करता हूँ कि 
यह प्यास है ? 

उसने उत्तर दिया, हाँ, में ऐसा ही मानता हूँ, और इसका विषय 
पेय हे ।' 

“तो यदि पेय विशिष्ट प्रकार का है तो प्यास भी विशिष्ट प्रकार 
की होगी, परन्तु वह प्यास'जो कि विशेषण रहित केवल प्यास है वह न बहुत 
की प्यास हूँ न थोड़े की न अच्छे की न बुरे की, और एक शब्द में न किसी 
विशेष प्रकार की, प्रत्यृत विशेषण रहित केवल प्यास केवल विशेषण रहित 
पेय की होगी । क्यों है न ?” 

“अबर्ंयमेव ऐसा ही है ।” 

“तब तो प्यासे की आत्मा, जहाँ तक वह प्यासी है, पीने के अतिरिक्त 
और कुछ इच्छा नहीं करती; वह इंसी के लिये उत्कंठित और प्रवृत्त 
होती है ।” 

“स्पष्ट ही है ।" 

“तब यदि, प्यासी आत्मा को कोई वस्तु पीछे को खींचती है तो उसकी 
आत्मा में वह वस्तु उस तत्त्व से भिन्न होनी चाहिये जो कि प्यास का तत्त्व 
है और जो कि उसको पशु के तुल्य पीने के लिये (प्रचोदित करश्नी) 
हाँकती है । क्योंकि हमारे कहने के अनूसार ऐसा तो हो नहीं सकता कि 
ही वस्तु, एक अपने एक ही अंश से, एक ही समय में, एक ही वस्तु के 
दो परस्पर प्रतिविरोधी प्रकारों से कार्य करे ।” 

“नहीं, कदापि नहीं ।” 


“ठीक इसी भ्रकार, में ख्याल करता हूँ कि धनुर्धारी के विषय में यह 
कहना ठीक नहीं होगा कि उसके हाथ एक साथ एक ही समय में धनुष 


[ आह . <॥ 


को उसके पास से ढकेलते और उसकी ओर खींचते हैं, इसके विपरीत 
हमको यह कहना चाहिये कि उसका एक हाथ धनुष को धकेलता है तथा 
दूसरा खींचता हें ।* 

उसने कहा, 'सर्वथा ऐसा ही है।” 

तो क्‍या हम ऐसा कह सकते हे कि कुछ मनृष्य कभी-कभी प्यासे 

होने पर भी (कुछ) नहीं पीते ? 

उसने कहा, हाँ, वास्तव में हम ऐसा कह सकते हैं; बहुत से मनुष्यों 
को बहुधा ऐसा होता हैं ।* 

मेंने कहा, तो ऐसे मनुष्यों के विषय में क्या कहा जाय ? यही न कि 
उनकी आत्मा में कोई एक वस्तु है जो उनको पीने की आज्ञा देती है और 
एक दूसरी वस्तु है जो उनको ऐसा करने से मना करती है तथा जो आज्ञा 
देने वाली वस्तु से भिन्न और अधिक शक्तिशाली है ? 

“में ऐसा ही समझता है। 

. “तथा क्या यह सत्य नहीं है कि जो शक्ति इस प्रकार की प्रवृत्तियों 
को रोकती है, जब कभी उत्पन्न होती है तो विवेक से ही उत्पन्न होती है 
पर वह प्रेरणाएँ जो कि मनुष्य को अपनी ओर खींचती तथा घसीटती हैं 
मनोवेगों तथा व्याधियों से उत्पन्न होती हैं ? 

“ऐसा ही प्रतीत होता है । 

तब तो हमारा यह दावा करना अनुचित (असाम्प्रत) न होगा 
कि ये शक्तियाँ दो है और परस्पर एक दूसरे से पृथक्‌ हैं। मनुष्य की आत्मा 
में रहने वाली उस शक्ति को जिसकी सहायता से वह आकलन और विवे- 
चन करता है, हम विवेक तत्त्व कहेंगे; तथा दूसरी शक्ति को, जिसकी 
सहायता से वह प्रेम करता है, भूख प्यास का अनुभव करता है तथा अन्य 
कामनाओं की स्फ्रणा और गुदगुदी का अनुभव करता है, अविवेकात्मक 
और वासनात्मक तत्त्व कहेंगे--जो कि विविध पूर्तियों, तृप्तियों और 


/ कर: ॥ 


आनन्दोपभोगों का सखा है । 

उसने कहा, हाँ, ऐसा विचार करना अनुचित नहीं, स्वाभाविक है ।” 

“तो इन दो तत्त्वों की वास्तविक सत्ता को तो मनुष्य की आत्मा 
में हमको निश्चित रूप से निर्धारित हुआ मान लेना चाहिये । अब रह 
गया स्फूर्ति तत्त्व या साहस तत्त्व जिससे हम कोप का अनुभव करते हें 
यह कोई तीसरा तत्त्व है अथवा यह प्रकृत्या उपर्युक्त दो तत्त्वों में से किसी 
एक से अभिन्न है ?” 

उसने उत्तर दिया, 'स्थात्‌ यह इनमें से एक तत्त्व--वासनात्मक 
तत्त्व से अभिन्न है । 

मैने कहा, मुझे एक कहानी की याद आती है जिस पर मुझे विश्वास 
है । वह कहानी यह है कि अग्लायोन का पुत्र लैयोन्तियॉस एक बार 
पायरेयस्‌ से नगर की उत्तरी भीत की ओर से आ रहा था । जब वह बाहर 
की ओर से दीवार के पास पहुँचा तो उसको कुछ मृतक शरीर भूमि पर पड़े 
हेए दिखलाई दिये, जिनके पास जल्लाद खड़े हुए थे । तत्काल उसने उनको 
भली भाँति देखने की इच्छा का अनुभव किया, पर इस विचार को घृणा 
और विरक्ति की दृष्टि से देख कर उसनेअपने को उस ओरसे मोड़ लेने का 
प्रयल्त किया । कुछ समय वह इसी इन्द्र में फेसा रहा और उसने अपनी 
आँखें मूँद लीं । पर अन्ततोगत्वा, इस इच्छा से अभिभूत होकर उसने 
अपनी आँखों को अँगुलियों से खूब विस्फारित कर लिया तथा दौड़ कर मृत 
शरीरों के पास पहुँच कर, चिल्ला कर कहा लो दृष्टों, (नेत्रों) इस सुन्दर 
 दृद्य को मन भर.के देख लो ।” 

उसने कहा, “यह कथा तो, मेने भी सुनी है । 

“तथापि यह कथा इस बात को निश्चयपूर्वक सूचित करती है कि 
क्रोध तत्व कभी कभी कामनाओं के विरुद्ध इस प्रकार युद्ध करता है कि 
जिस प्रकार दो विजातीय तत्त्व एक दूसरे से जूभते हों ।” 


( ३०/ ) 


उसने कहा, हाँ, ऐसा ही सूचित करती है ।” 

१५. मेंने कहा, क्या हम अन्य अन के अवसरों पर ऐसा नहीं देखते 
कि विवेक के विरुद्ध जब कोई व्यक्ति कामनाओं से अभिभूत हो जाता है 
तो वह अपने को धिक्‍्कारता है और अपने भीतर रहने वाले उस तत्त्व पर 
कुपित होता है जो उसको अभिभूत किये रहता है; तथा इन दो पक्षों 
के कलह में मानों उत्साह तत्त्व विवेक का पक्षग्रहण करता है ? परन्तु 
जब विवेक धीमे स्वर में कहता है तुम ऐसा मत करो --ऐसे अवसर पर 
उत्साह तत्त्व का विवेक के विरुद्ध कामनाओं का पक्ष ग्रहण करना एक ऐसी 
बात है, जो, मेरा ख्याल है, न तो तुमने अपने विषय में अनुभव की होगी 
और न किसी अन्य व्यक्ति में ही घटित होती देखी होगी ।' 

उसने कहा, भगवान जानते हें ऐसा कभी नहीं हुआ ।” 


मेंने कहा, (फिर, जब कोई आदमी अपने को गलती किये अनुभव 
करता है तो क्‍या यह सत्य नहीं है, कि वह जितना ही उदारचित्त होता है 
उतना ही कम कृपित होता है, चाहे फिर उसको दण्ड देने वाले के हाथों 
भूख, ठंड, और अन्य कुछ भी क्‍यों न सहना पड़ रहा हो । क्‍योंकि वह यह 
समभता हैकि वह व्यक्ति ऐसा करके उचित ही कर रहा है और में कहता 
हूँ उसका कोप एंसे व्यक्ति के विरुद्ध भड़कना स्वीकार नहीं करता ? 

. उसने कहा, सच है । 

“परन्तु जब कोई व्यक्ति अपने प्रति अन्याय का अनुभव करता हैं 
तब क्‍या होता है ? क्‍या वह तत्काल उबल कर गर्म नहीं हो जाता तथा 
क्योंकि उसकी भूख, ठंड एवं ऐसी ही अन्य बातें सहन करनी पड़ती हें 
एवं जिसको न्याय समझता है उसका पक्ष ग्रहण नहीं कर लेता ? और क्‍या 
उदार आत्माओं में यह उत्साह स्थायी नहीं बन जाता और विजय प्राप्त 
नहीं क्रता--अपने उद्योग को तब तक नहीं त्यागता जब तक कि ध्येय 
की प्राप्ति नहीं हो जाती अथवा मृत्यु सब मंभट समाप्त नहीं कर देती 


( ३०४ ) 


अथवा अन्तःस्थित विवेक उसको लहछोठा कर इसी प्रकार शान्‍्त नहीं कक 
देता जिस प्रकार गड़रिया कुत्ते को वापस बुला लेता है १” 

उसने कहा, तुम्हारा दृष्टान्त अत्यन्त उचित है तथा ,हमारे उस 
पूर्व कथन को पुष्ट करता है जिसमें हमने अपने नगर में सहायकों को संरक्षक 
क्त्तों के सदुश बताया था तथा उचका शासकों की आधीनता में रहना 
वर्णन किया था जो कि नगर के गड़रियों के तुल्य कहे गये थे । 

मेंने कहा, तुमने मेरे तात्पर्य को बड़ी उत्तमता से समझा । परल्तु 
क्या तुमने इस बात पर भी ध्यान दिया ? 

“किस बात पर ?” 

“इस बात पर, कि उत्साह तत्त्व के विषय में जो हमारा विचार 
अब बना है वह हमारे तह्विषयक पूर्व वितर्क के विडकुल विपरीत है। क्योंकि 
उस समय तो हमारा झुयारू यह था कि यह वासवात्मक तत्त्व का अंग 
है परन्तु अब हम कहते हें कि वेसा होना तो दूर, झात्मा के तत्त्वों की कलल् में 
यह विवेक के पक्ष में कहीं अधिक सन्नद्ध रहता #& ।' 

उसने कहा, 'सर्वथा ऐसा ही है ।' 

“तो क्‍या यह उत्साह (ओजस, तेजस्‌) तत्त्व इस (विवेक) तत्व 
से भी पृथक है अथवा यह विवेक का ही आकार विशेष है एवं इस प्रकार 
आत्मा में तीन नहीं, केवल दो ही तत्त्व हैं, अर्थात्‌ विवेक तत्व एवं वासना 
(कामना) तत्त्व ? अथवा जिस प्रकार नगर में उसके अंग की घटक 
तीन जातियाँ विद्यमान थीं, धनोपाजंक, सहायक एवं मंतश्दायक, ठीक इसी 
प्रकार आत्मा में भी एक तीसरा तत्त्व विद्यमान है जो कि उत्साह (ओजस, 
तेजस ) तत्त्व है तथा जब तक वह दुष्ट स्वभाव से विकृत न हो जाय तब तक 
विवेक का सहायक रहता है ?” क्‍ 

उसने उत्तर दिया, हमको इसे तीसरा ही तत्त्व मानना चाहिये ।” 

मेंने कहा, हाँ, परन्तु तब जब कि, इसको विवेक तत्त्व से उसी प्रकार 
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पृथक सिद्ध करके दिखला दिया जाय जिस प्रकार इसको कामना (वासना) 
तत्त्व से पृथक्‌ सिद्ध कर दिया गया है ।” 

उसने कहा, यह सिद्ध कर दिखलाना कठिन नहीं है। क्योंकि इतना 
तो बच्चों में भी देखा जाता है कि वे जन्म से ही रोष और उत्साह से आः 
कण्ठ परिपूर्ण होते हैं, और जहाँ तक विवेक का संबंध है, मेरी समझ में 
उनमें से कुछ तो जीवन भर कभी विवेक भाजन नहीं हो पाये और अधिकांश 
बहुत देर से विवेकपात्र बनते 

मेने कहा, भगवान की सौगन्ध तुमने बड़ी अच्छीब ॥त कही । और 

इससे भी आगे चल कर पशुओं में भी ऐसा देखा जा सकता है कि जो तुमने 
कहा है वह सत्य हैं। इन उदाहरणों के ही साथ हम होमेर की पूर्वोक्त 
साक्ष्य को भी जोड़ सकते हैं, उसने अपनी छाती को पीटा और अपने 
हृदय को इस प्रकार घिक्‍कारा ।” इस पंक्ति में होमेर ने स्पष्टतया हमारे 
अन्तःकरण में बस्थत अच्छे बुरे के चिन्तन करने वाले तत्त्व को, अकारण 
रोष के अनुभव करने वाले तत्त्व को घिक्कारते हुए प्रदर्शित किया है जैसे 
मानों वह बिलकुल पृथक्‌ तत्त्व हो ।” 

उसने कहा, तुम पूर्णतया सत्य कहते हो ।* 

१६--मैंने कहा, बड़ी कठिनाई से हमने इस जलौघ को पार कर 
स्थल पर पदापंण किया है और अब हम इस विषय में प्रायः एक मत हैं 
कि नगरराष्ट्र और हम में से प्रत्येक की आत्मा में एक से ही तत्त्व समान 
संख्या में उपलब्ध होते हें और उनकी संख्या तीन है । 

“बिलकुल ठीक ।* 

“तो कया हमारा पूर्व स्वीकृत सिद्धान्त निश्चयमेव तत्काल स्पष्ट 
सिद्ध नहीं हो जाता कि जिस प्रकार और जिस कारण से नगर बुद्धिमान 
था उसी प्रकार और उसी कारण से व्यक्ति भी बुद्धिमान होता है !?” 

“निश्चयेन । 


६ हक 3) 


“और इसी प्रकार, जिस कारण से और जैसे व्यक्ति वीर होता है, 
उसी कारण से और बैसे ही राष्ट्र भी वीर होता है तथा सद्‌गुणों के घटक 
सब अन्य तत्त्व भी दोनों में इसी प्रकार उपलब्ध होने चाहिये ? 

“अवश्यमेव । 

“लौकोन, तब तो में ख्याल करता हूँ कि हम ठीक इसी प्रकार से 
यह भी कह सकगे कि मनुष्य भी उसी प्रकार न्‍्यायी होता है जिस प्रकार 


से नगर न्‍्यायी था ।” 

“यह निष्कर्ष भी अनिवार्य है |” 

“परन्तु यह बात तो हम अवश्य ही नहीं भूल गये होंगे कि राष्ट्र इस 
कारण न्यायी था कि उसमें उपलब्ध होने वाली तीनों जातियाँ अपना- 
अपना कतंव्य पालन करती थीं ।” 

उसने कहा, नहीं, हम यह बात नहीं भूले हैं ।" 

“तो हमको यह भी स्मरण रखना चाहिये कि, हम में से प्रत्येक नह 
व्यक्ति, जिसके अन्तःकरण में स्थित पृथक्‌-पृथक्‌ तत्त्व अपना अपना 
कार्य करते हें, न्‍्यायी और अपने कार्य को करने वाला होगा ।' 

उसने कहा, हाँ, हमको यह भी सचमुच याद रखना चाहिये ।” 

“क्योंकि विवेक तत्त्व बुद्धिमान है एवं परिपूर्ण आत्मा के लिये पूर्व 
विचारणा का उपयोग करता है अतएवं क्‍या शासन करना उसी का क्षेत्र 
नहीं है एवं क्‍या उत्साह तत्त्व को उसके आधीव रह कर उसका सहायक 
नहीं होना चाहिये ?” 

“अवश्यमेव ।* 

“और, क्या, जैसा कि हमने कहा है, संगीत और व्यायाम का संयोग 
ही इन दोनों को, एक (विवेक) को उदार वचनों और उपदेशों से सघन 
और पृष्ट करके, तथा दूसरे (उत्साह) को स्वरैक्य और रूय से कोमल 
झीतल एवं मृदुल बनाकर; सुसमन्वित नहीं बना देगा ? ” 
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उसने कहा, बिलकुल ठीक ।” 

“और यह दोनों इस प्रकार पालित होकर, तथा अपने कतंव्यपालन 
को ठीक ठीक सीख कर एवं सच्चे अर्थ में शिक्षित होकर वासनात्मक 
तत्त्व के ऊपर नियंत्रण रबखेंगे जो हम में से प्रत्येक में आत्मा का बुहत्तम 
अंश है तथा जो प्रकृत्या छाभों में सबसे अधिक असंतुष्ट रहने वाला है । 
वे स्वंदा इस की चौकसी रखेंगे कि कहीं यह, तथाकथित 
शरीर संबंधी आनन्दोपभोगों से पूरित और संक्रान्त होकर सम्पुष्ट एवं 
बलवान हुआ अपने कार्यपालन में निरत न रहे परन्तु अन्य वर्गों को दास 
बना कर उन पर शासन करने को उद्यत हो जाये (जैसा करना उसके लिये 
योग्य नहीं है) और सब का जीवन पूर्णतया उलछटपुलट कर दे ।” 

उसने कहा, सर्वथा ऐसा ही होना चाहिये ।*' 

“और क्या यह दोनों तत्त्व बाहर के शत्रुओं से भी समग्र आत्मा और 
दरीर के सर्वश्रेष्ठ रक्षा करने वाले नहीं होंगे जब कि इनमें से एक मंत्रणा 
प्रदान करेगा तथा दूसरा शासक की आज्ञानुसार युद्ध करेगा, और अपने 
साहस से शासक की योजनाओं को कार्यान्वित करेगा 

हसा ही है ।”, क्‍ 

“और इसी प्रकार, में समझता हूँ कि हम॒येक व्यक्ति को वीर भी 
उसमें इस तेजस्‌ तत्त्व की उपस्थिति के कारण » कहते हैं जब कि उसकी 
स्फूर्ति भयखाने योग्य और भय न खाने योग्य वस्तुओं के विषय में विवेक 
के परम्परागत आदेशों को सुख दु:ख में सुरक्षित बनाये रखती है ।” 

उसने कहा, ठीक हैं ।” 

“तथा उस व्यक्ति को हम बुद्धिमान कहते हें जिसमें वह अल्प सा 
तत्त्व रहता है जो शासन करता है एवं उपर्यकक्‍त आदेशों को प्रचारित 
करता है, तथा जो अपने पर्यायक्रम से अपने में वह ज्ञान भी धारण किये 
रहता है कि तीनों तत्त्वों में प्रत्येक के लिये तथा तीनों से घटित समग्र 
समाज के लिये क्‍या बात हितकर है |” 
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_ “सर्वथा ऐसा ही है । 

“और फिर क्या तुम किसी मनृष्य को इन तीनों तत्त्वों की मैत्री और 
स्वरैक्यता के ही कारण, सुसंयत नहीं कहोगे अर्थात्‌ जब कि शासक (विवेक ) 
तत्व और उसके अनुशासित दोनों तत्त्व इस विश्वास पर एक मत हों कि 
विवेक को शासन करना चाहिये तथा वे दोनों उसके विरुद्ध कलह न कर । 

उसने कहा, चाहे नगर को लें, चाहे व्यक्ति को संयतता का गुण 
निरचयमेव इसके अतिरिक्त और कुछ नहीं है ।* 

“और निश्चय ही, एक मनुष्य उस ही के कारण और उस ही 
प्रकार से न्‍्यायी हो सकता है जिसको और जिस प्रकार को तो हमने बारंबार 
वर्णन किया हैं ।* 

बह तो परमावश्यक बात है ।' 

मेंने पूछा, अच्छा तो हमारी न्याय की धारणा की रूपरेखा में कोई 
विकार (त्रूटि) तो नहीं आगयीजिससे जैसी वह राष्ट्र में प्रतीत हुईं थी 
उससे कुछ भिन्न जेसी प्रतीत होने छूगी हो' ? 

उसने कहा, मेरी समझ में ऐसा नहीं है ।” 

मेंने कहा, यदि हमारे मत्त में इस परिभाषा के विपरीत कोई सन्देह 
अटका रह गया हो तो हम तुम्हारे उत्तर और अपने विश्वास को सामान्य 
एवं गँवारू कसौटियों से दस कर परिपुष्ट कर सकते हैं ।” 

'बेक्‍याहें?' 

“उदाहरण के लिये मात छो कि आदर्श न्यायी राष्ट्र और ऐसे ही राष्ट्र 
से मिलते जुछते जन्म एवं पोषण वाछे मनुष्य के विषय में इस प्रश्न का 
उत्तर माँगा जाय कि क्या हम विश्वास कर सकते हैं कि ऐसा आदमी 
सोने अथवा चाँदी की न्यस्त धरोहर को मार छेगा ? तुम्हारे ख्याल में 
कौत ऐसा सोचेगा कि न्‍्यायी मनुष्य अन्यायी मनुष्य की अपेक्षा अधिक 
सम्भवतया ऐसा आचरण करेगा ? 

उसने कहा, कोई ऐसा नहीं सोचेगा ।', 
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“और क्या वह व्यक्तिगत जीवन में धर्मलंघन, चोरी, मित्रवंचना 
से तथा सार्वजनिक जीवन में राष्ट्रवंचना से बहुत दूर नहीं रहेगा ? 

“हाँ, बह इनसे दूर रहेगा।' 

“इसके अतिरिक्त शपथपालन तथा समयाभरिक्षण (ठहरावों के 
पालन ) में किसी प्रकार अविश्वसनीय नहीं निकलेगा ? 

“ऐसा कैसे हो सकेगा ? ” 

“पर स्त्री-गमन, माता-पिता का तिरस्कार, एवं देवताओं की उचित : 
सेवा में प्रमाद (इत्यादि) अपराधों का संबन्ध ऐसे मनुष्य को छोड़ कर 
किसी अन्य व्यक्ति से ही होगा । 

उसने कहा, वास्तव में अन्य व्यक्ति से ही होगा ।” 

“और क्या इस बात का कारण यह तथ्य ही नहीं है कि उसके अन्तःस्थ 
तत्त्वों में से प्रत्येक तत्व शासक और शासितव्य के संबंध में अपना अपना 
कतंव्य पालन करता है ?” 

हाँ, यही है, इसके अतिरिक्त और कछ नहीं । 
तो क्या तुम अब भी न्याय का उस शक्ति से कुछ भिन्न होता खोज 
रहे हो, जो ऐसे मनुष्यों और नगरों को प्रस्तुत करती है ? 

उसने उत्तर दिया, भगवान्‌ की शपथ, में ऐसा नहीं करता । 

१७-- तब तो लो समाप्त और सम्पूर्ण हो गया हमारा स्वप्त--- 
हमारा वह संशय जिसको हमने राष्ट्र निर्माण कार्य के प्रारंभ में ही प्रकट 
किया था कि हम किसी दैवी प्रेरणा से न्याय के एक प्रकार के मूलतत्त्व 
एवं स्वरूप की ओर ले जाये जा रहे हैं ।” 

“परम निरचयेन ।” 

“और, हेग छौकोन्‌, ऐसा प्रतीत होता है कि इस सिद्धान्त में, कि 
प्रकृत्या चर्मकार के लिये अपने को अन्य कार्य में न लगा कर चर्मकार 
का ही काम करना योग्य है, और बढ़ई को बढ़ईगीरी का ही काम करना 
उचित है और अन्य सब लोगों के लिये भी यही बात लागू है, वास्तव में 
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न्याय की प्रतिच्छाया विद्यमान है और इसी से इसकी उपयोगिता भी है ।” 

“यह तो प्रत्यक्ष ही प्रतीत होता है ।” 

“पर प्रत्यक्षतया इस विषय में सच्ची बात तो यह है कि न्याय वास्तव 
में कुछ इसी प्रकार की वस्तु है, तथापि इसका संबंध मनुष्य के वाह्य स्वकततेव्य 
पालन से नहीं है प्रत्युत उससे है जो कि उसके भीतर है तया जिसका एक 
सच्चे अर्थ में मनुष्य की आत्मा से एवं मनुष्य के स्वार्थ से संबंध है---अर्थात्‌ 
किसी मनुष्य को अपनी आत्मा में स्थित तत्त्वों को परस्पर एक दूसरे के 
कार्य में हस्तक्षेप नहीं करने देना चाहिये और न परस्पर उनको एक दूसरे 
से उलभने ही देना चाहिये किन्तु उसको अपने-आन्‍न्तरिक जीवन, यानी 
अपने सच्चे स्व (-आत्मा) को सुव्यस्थित करना चाहिये । और इस प्रकार 
सर्व प्रथम अपने ऊपर स्वामित्व प्राप्त करके वह अपने आचरण को इस 
प्रकार नियमित करे कि जिससे उसको अन्तःकरण को शान्ति प्राप्त हो। 
इन तीनों तत्त्वों को, जो कि मानों अक्षरश्च: स्वरमंडल के उदात्त, अनुदात्त 
एवं मध्यस्थ तीन स्वर हैं, तथा जो कुछ भी इनके अन्तराल में हैं उस सब 
को समन्वित तथा स्वरैक्य में आबद्ध करके और इस प्रकार अपने को 
वास्तव में अनेक के स्थान में एक (इकाई ) व्यक्ति बनाकर, आत्मवान्‌ एवं 
व्यवस्थित बनाकर इसके पद्चात्‌-न कि इसके पूर्व-ही उसको घन कमाने, 
शरीर को स्वस्थ बनाने राष्ट्रकार्य करने या व्यक्तिगत व्यापार इत्यादि 
करने के धन्धे में आवश्यकतानुसार लगना चाहिये । इस सब कार्यकलाप 
में लगे हुए उसको उसी कार्य को न्याय मानना और कहना चाहिये जो कि 
आत्मा की उपर्युक्त अवस्था को उत्पादित तथासुरक्षित रखने में (के योग- 
क्षेम में) सहायक होता है, तथा उस विज्ञान (विद्या) को बृद्धिमता मानना 
और कहना चाहिये जो ऐसे आचरण की अध्यक्षता करती है; एवं उस कार्य 
'को अन्याय मानना और कहना चाहिये जो सदा इमप्त आध्यात्मिक संघटना 
(व्यवस्था) को उखाड़ फेंकने को उद्यत रहता है तथा उस दुर्मति को 

पाशविक अज्ञान मानना और कहना चाहिये जो कि इस (विनाशकारी) 


( ३११ ) 


आचरण की अध्यक्षता करती है ।* 

'साॉक्रातीसू, तुमने जो कुछ कहा वह पृर्णरूपेण सत्य है ।” 

मेंने कहा, बहुत अच्छा । तो यदि हम यह कहें, कि हमने न्यायी 
मानव एवं राष्ट्र को प्राप्त कर लिया और यह भी जान लिया कि उनमें 
पाया जा ने वाला न्याय वास्तव में क्या है, तो मेरे ख्याल में हम कोई बड़ी 
गलती नहीं करेंगे ।” 

उसने कहा, नहीं, ऐसा कथन गलरूत नहीं होगा ।' 

“तो क्‍या हम ऐसा कहें ? ” ह 

“हाँ, हमको ऐसा कहने देना चाहिये ।” 

१८--मेंनें कहा, 'एवमस्तु ! अब इसके परचात्‌, में ख्याल करता 
हूँ हमको अन्याय के विषय में विचार करना चाहिये ।” 

“स्पष्ट है । 

क्या यह (अन्याय) इन तीन तत्त्वों का गृहकलह ही नहीं होना 
चाहिये ? अर्थात्‌ उनका परस्पर उलभता, परस्पर एक दूसरे के कार्य में 
रोड़े अटकाना, तथा एक अंश (तत्त्व) का समग्र आत्मा के प्रति विद्रोह 
करना, जिससे कि आत्मा पर उसका शासन स्थापित हो जाए जो उसका 
न्यायोचित भागधेय नहीं है क्योंकि इसकी प्रकृति तो शासक तत्त्व के 
दासत्व में रहकर उसकी सेवा करना है ? में कल्पना करता हूँ, कि कुछ 
इसी प्रकार के काम और इन तत्त्वों की गड़बड़ तथा उनका अपने उचित 
सार्ग से बहक जाना ही अन्याय और स्वेरिता, और कायरता और पाशविक 
अज्ञान और सामान्यतया (संक्षेप में ) ) पाप है ।” 

उसने उत्तर दिया, “बिलकूछ यही बात हैं ।” 

मेने कहा, तो, क्योंकि अन्याय और न्याय का स्वरूप अब स्पष्ट हो गया 
हैं । अतएवं अन्याय करना, और अन्यायी होना एवं दूसरी ओर न्यायपुर्वक 
काम करना-इन सब शब्दों का अर्थ एक दम स्पष्ठ हो गया है ।” 

4 भ्ो क्यों ४ 


( ३५१५१ ) 


मैंने उत्तर दिया, क्योंकि मनुष्य की आत्मा में ये (न्याय और अन्याय ) 
दोनों वैसे ही है जैसे कि शीरर में स्वास्थ्य और रोग इनमें कोई भेद नहीं 
है ।” 
उसने पूछा “किस प्रकार ?* 
“स्वस्थ वस्तुएँ स्वास्थ्य जनक होती हूँ और रोगपूर्ण रोगोत्पादक ।* 
प्झँ 
“तब क्या नन्‍्यायोचित कार्यों का करना न्याय को तथा अन्यायपूर्ण 
कार्यो का करना अन्याय को उत्पन्न नहीं करता ? 

“अवश्यमेव ऐसा ही होता है ।” 

“परन्तु स्वास्थ्य सम्पादन करना शारीरिक तत्त्वों में परस्पर शासित 
और शासितव्य का स्वाभाविक संबंध स्थापित करना है, जबकि रोग उत्पन्न 


करना ऐसी दशा उत्पन्न करना है कि जिसमें शासि तऔर दझासितव्य का 
पाररिस्पक संबंध प्रकृतिविरुद्ध हो ।* 

“हाँ, ऐसा ही है ।' 

“और क्या, इस प्रकार, न्याय को उन्पन्न करना, आत्मा में उसके तत्त्वीं 
के बीच शासित और शासितव्य का परस्पर स्वाभाविक संबंध स्थापित 
करनाही तहीं है, और अन्याय उनको प्रकृति के विरुद्ध शासन करने देना 
अथवा शासित होने देना नहीं हैं ?” 

उसने उत्तर दिया, “बिलकुल ऐसा ही है ।” 

“तब तो ऐसा लगता है कि पुण्य (सत्कर्म) एक प्रकार से आत्मा का 
स्वास्थ्य सौंन्दर्य और सुदशा हैँ और पाप उसका रोग ,कुरूपता और कृदशा 


े 2 


है । 
ऐसा ही है ।” 
“तो क्‍या यह भी सत्य नहीं हैं कि सुन्दर और आदरणीय व्यापार 
पृण्योपलब्धि की और प्रवृत्त होते हैं तथा कुरूप पाप की ओर ?” 


“अवश्यमेव । 


( देरहैरे ) 


१९-- “और अब अन्त में, ऐसा लूगता है कि हमकी यह विचार करता 
शेष रह गया है कि न्याय करना और सम्मान योग्य कार्यों का अनुष्ठान 
करना लाभदायक है या नहीं, फिर चाहे कोई व्यक्ति न्‍्यायी होने के लिये 
सुविदित हो चाहे न हो। अथवा इसके विपरीत अन्याय, और अन्यायी 
होना लाभदायक ह्। फिर कोई मनुष्य ऐसा करके चाहे अदण्डित और 
असं-शोधित क्यों न रहे ! 

उसने कहा, मेरे विचार में तो सॉँक्रातीस, अब यहाँ से आगे हमारा 
अनुसंधान परिहास योग्य होता जा रहा है--यदि जब कि सर्व सम्मति 
से शरीर संघटना के विनष्ट हो जाने पर जीवन दूभर हो उठता है फिर 
चाहे दुनिया भर के भोजन, पेय, धव और शक्ति सभी उपलब्ध क्‍यों न 
हों तो क्या तब भी हमसे यह कल्पना करने को कहा जाता हैँ, कि जब उस 
तत्त्व का (आत्मा का) जिसके आधार पर हमारा जीवन आश्रित है स्वरूप 
ओर संघटन अव्यवस्थित और विक्वत हो गया हो तो भी जीवन धारण कर ने 
योग्य बना रहेगा यदि मनुष्य को मनमानी करने भर दी जाय और वह 
कुछ भी करना चाह सके, बस वह काम न करे जिसके द्वारा बुराई और 
अन्याय से मुक्ति मिले और जिससे न्याय और सत्कर्म की उपलब्धि हो--- 
रहा न्याय और अन्याय का स्वरूप वह तो अब वैसा प्रदर्शित हो ही चुका 
है जेसा कि हमने उसको वर्णन किया है ?” 

मेंने कहा, हाँ परिहास योग्य तो है पर तो भी, क्योंकि हम अब इस 
उच्च स्थान तक आ पहुंचे हैं, हमको अपने निर्णयों की यथार्थता को यथा 
संभव स्पष्टता के साथ खोज लेने के प्रयत्न में थकावट का अनभव नहीं 
करना चाहिये । 

उसने कहा, हरे हरे, हिम्मत हारना तो कदापि हो ही नहीं सकता ।” 

मेंने कहा, तो इधर आओ, जिससे तुम यह देख सको कि बुराइयाँ 
कितने प्रकार की होती हैं। मेरा तात्पर्य केवछ उन बुराइयों से है जो 
निरीक्षण और पृथगन्वेषण के योग्य हैं ।” 


. डक 


उसने कहा, “में आप का अनुसरण कर रहा हूँ; आप आगे चलिये ।” 

मैंने कहाँ, "क्योंकि अब हम तके में इस उच्च भूमिका पर आ पहुँचे 
हैं अतएव मुझको ऐसा लगता है कि मानों में ऊँचे धौरेरे से देख रहा 
होऊं कि सत्‌ (पुण्य). का स्वरूप तो एक ही है परन्तु बुराइयों के रूप अनन्त 
हैँ तथापि उनमें से कोई चार ऐसी हें जो विशेष रूप से विचार करने योग्य 


च्ह ः 97 


हे । 

उसने कहा, इससे तुम्हारा अभिप्राय है ? ” 

मेने उत्तर दिया, जितने प्रकार की विभिन्न लक्षणों वाले राष्ट्रों की 
संघटनाएँ होती हैं आत्मा के आचरणों का भी उतने ही प्रकार के 
होना संभव प्रतीत होता है ।” 

“क्रपया कहिये, वह कितने प्रकार की होती हें ? 

मेंने कहा, राष्ट्र संघटनाएँ पाँच प्रकार की होती हैं और पाँच ही 
प्रकार की आत्माएँ होती हैं ।” 

उसने कहा, मुझे बतलाइये वे कौन-सी हैं ? 

मेंने कहा, लो बतलाता हूँ; शासन का एक प्रकार वह संघटना 
होगी जिसकी व्याख्या हमने अभी अभी की है परन्तु इसको जो नाम दिये 
जा सकते हें वे दो हैं । यदि शासकों के मध्य में कोई एक व्यक्ति सर्वोत्तम 
गुण सम्पन्न उदित हुआ तो इसको एकतंत्र राज्य कहेंगे; यदि एक से अधिक 
हुआ तो इसको कुलीनतंत्र राज्य कहेंगे ।” 

उसने कहा, सच है ।” 

मेंने कहा, अच्छा, मेरे मन में विद्यमान शासनप्रणालियों के प्रकारों 
में से यह एक प्रकार है । क्योंकि, यदि शासकों का शिक्षण और पोषण 
हमारे द्वारा पूर्णवर्णित प्रकार का बना रहे तो हमारे नगर राष्ट्र के नियमों 
में एक अथवा अनेक शासकों द्वारा वर्णनीय सीमा (मात्रा) वाला परि- 
वत्तेन नहीं किया जायेगा ।* 

उसने कहा, हाँ, ऐसा होना संभवनीय नहीं है ।” 


पाँचवीं पुस्तक 


१-- तो' ऐसे नगर अथवा नगरनीति (-व्यवस्था ) के लिये में अच्छे' 
और “न्याययुक्त” दाब्द का उपयोग करता हूँ तथा तदनुरूप मनुष्य के 
लिये भी इन्हीं शब्दों का प्रयोग करता हूँ । और यदि यह ठीक है, तो शेष 
सब को में, राष्ट्रों के शासन के संबंध की दृष्टि एवं व्यक्तिगत चरित्रनिर्माण 
के संबंध की दृष्टि दोनों ही दृष्टियों से बुरा कहता हूँ, तथा वे बुराई के चार 
प्रकारों के अन्तगंत आते हैं।” 

उसने कहा, वे कौन से प्रकार हैं ? ” 

इस पर में उनको उस क्रम में गिनाने जा रहा था जिसमें कि वे मफको 
एक दूसरे से विकसित हुए प्रतीत होते थे; तभी पॉलीमार्कस ने, जो कि 
अदेइमान्तॉस्‌ से थोड़ी दूर पर बैठा हुआ था, अपना हाथ बढ़ाया तथा 
ऊपर की ओर से कन्धे के पास उसके उत्तरीय को पकड़ कर उसको अपनी 
ओर खींचा एवं स्वयं आगे की ओर भूक कर उसके कान में कछ शब्द 
कहे । इस कानाफंसी में से हमने निम्नलिखित शब्दों के अतिरिक्त और 
कुछ नहीं सुना । हम इसे जाने द॑ या क्‍या करें ? 

अदेइमान्तॉस्‌ ने अपने स्वर को ऊँचा करके कहा, “कदापि नहीं ।” 

मेंने कहा, 'कहिये वह कौन है जिसको आप जाने नहीं देना चाहते ? * 


उसने उत्तर दिया, “तुम्हीं हो ।” 

मेंने कहा, “कृपया यह भी कहिये कि किस विशेष कारण से आप 
ऐसा कर रहे हैं ?” 

उसने उत्तर दिया, हम समभते हें कि तुम आल्स्यप्रमादी हो तथा 
हमको प्रकृत विषय के समग्र विभाग से और सो भी ऐसे वेसे नहीं परम 
महत्त्वपूर्ण विभाग से वंचित रखने का प्रयत्न कर रहे हो, जिससे कि तुमको 


२१ 


[ हद. 


उसकी व्यख्या करने का कष्ट न उठाना पड़े | अत्यन्त संक्षेप तथा हलके 
प्रकार से यह कह कर कि स्त्रियों और बच्चों के संबंध में तो निरचय 
ही यह सब को स्पष्ट है कि मित्रों की सभी वस्तुएँ सथ मित्रों की सामान्य 
सम्पत्ति होंगी तुम इस विषय-विभाग को उड़ा देने की आशा करते हो ।” 

मेंने कहा, “अदेइमान्ताँस, तो क्या यह बात ठीक नहीं है ?” 

उसने कहा, हाँ ठीक तो है, परन्तु इस ठीक' शब्द की भी अच्य 
वस्तुओं के समान व्याख्या की आवश्यकता है कि जिससे इस समाज की 
पद्धति और प्रकार को जाना जा सके । अनेकों पद्धतियाँ होनी संभव हैं 
इसलिय जो पद्धति तुम्हारे मन में है उसका अतिक्रमण न करो । हम तो 
बहुते देर से इस प्रतीक्षा में हें कि तुम बच्चों के प्रजनन और पोषण दोनों 
के ही विषय में कुछ कहोगे तथा स्त्रियों और दच्चो| के समविभाजन के 
विषय को, जिसका तुमने उल्लेख किया है, भली-भांति समभझाओगे । 
हमारा विचार है किइस विषय का ठीक या अनु चित प्रबन्ध राष्ट्र की व्यवस्था 
में आकाश पाताल का अन्तर कर देने वाला है । अत: क्योंकि अब तुम 
 ईसकी पर्याप्त व्याख्या किये बिना अन्य व्यवस्था का विवरण प्रस्तुत करना 
चाहते हो, हमने दृढ़ निश्चय कर लिया हूँ जैसा कि तुमने सुन ही लिया है 
कि हम तुमको तब तक (आगे) नहीं जाते देंगे जब तक कि तुम इस विषय 
की भी अन्य विषयों के समान पूर्ण व्याख्या नहीं कर दोगे ।* 

ग्लौकोन ने कहा, “इस प्रस्ताव के समर्थन में मेरी सम्मति भी सम्मि- 
लित कर ली जाय ।” । 

आसीमाकस्‌ बोला, 'सांक्रातीस, किबहुना, तुम इसको हम सब का 
संयुक्त प्रस्ताव समझो ।” द 

२--मेंने कहा, “इस प्रकार मुझको चुनौती देकर आप छोगमों ने यह 
क्या किया ? इस राष्ट्रनीति के विषय में तुमने फिर नये सिरेसे कैसा 
भहान विवाद छेड़ दिया, जब कि इसकी कल्पित समाप्ति पर में यह जान 


( श११७ ) 


कर प्रसन्न हों रहा था कि तुमने इसके मेरे द्वारा वर्णित रूप को स्वीकार 
कर लिया है । तुम यह अनुभव नहीं कर रहे हो कि इस माँग को उत्थापित 
करके तुम कैसे तकों के दल को छेड़ बेठे हो। में इस बात को पहले ही ताड़ 
गया था एवं सब को अनन्त कष्ट से बचाने के लिये ही इसको टाल रहा था। 

थ्रासीमाकॉस ने कहा, अच्छा, क्या आप यह वुयाल करते हें कि यह 
मित्रमंडली यहाँ सोना खोजने के लिये आई है न कि विवेचना सुनने के 
लिये ? ” 

मेंने उत्तर दिया, हाँ, पर उसकी कोई सीमा भी तो होनी चाहिये | 

गल्‍्लौकोन ने कहा, हाँ, सॉँक्रातीसू, ऐसे प्रवचनों को सुनने के लिये 
विवेकवान्‌ व्यक्ति का समग्र जीवन ही सीमा हैं। अतएवं हमारे विषय 
में कोई चिन्ता मत करो, और स्वयं अपने आप भी हमारे प्रदनों की व्याख्या 
करने में क्लान्ति का अनुभव न करो । अर्थात्‌ यह पत्नियों और सनन्‍्तति 
का समोपभोग अथवा समविभाजन हमारे संरक्षकों में किस प्रकार से 
व्यवस्थित होगा इस विषय पर अपनी सम्मति बतलाइये और इस विषय 
प्र अपनी सम्मति सूचित कीजिये कि जन्म और पाठशाला की शिक्षा के 
आरंभ के बीच के समय में बच्चों का पोषण किस प्रकार का हो क्‍योंकि 
यही उन्तकी शिक्षा का सबसे कठिन भाग समभा जाता है । अतः यह किस 
प्रकार से होना चाहिये इसको हमें समभकाने का प्रयत्त कीजिये ।” 


मेंने कहा, प्रिय मित्र, इस विषय की व्याख्या कोई सरल काम नहीं 
है; क्योंकि हमारे पूर्व निष्कर्षों'की अपेक्षा इस विषय में कहीं अधिक संशयों 
की उत्पत्ति होती हैं । कारण कि पहले तो प्रस्तुत विषय की व्यवह्यरिकता 
पर ही संदेह किया जा सकता है और यदि व्यवहारिकता को स्वीकार 
कर भी लिया जाय तो भी यह सन्देह बना रहेगा कि क्या यह योजना सर्व- 
श्रेष्ठ है। यही कारण है कि प्रिय मित्र में इस विषय की मीमांसा आरंभ 
करने में क्रिफकता हूँ कि कहीं यह सिद्धान्त स्वप्नमात्र न समझा जाय। 


६ कर, .) 


उसने कहा, “आप संकोच न कीजिये, क्योंकि आप के श्रोता न तो 
अविचारवान्‌ हैं, न संशयाल्‌ और न प्रतिकूल ।* 

और में बोला, प्रिय सुहृद्‌ क्‍या तुम्हारा यह कथन मुझे सान्‍्त्वंना 
देने के लिये है ?” 

उसने उत्तर दिया, हाँ, यही बात है ।” 

मैंने कहा, “अच्छा, तब तो मेँ तुम्हें बतछाऊँ कि इसका परिणाम 
_ बिलकुल उलटा ही हुआ है । यदि में इस विषय में अपने ज्ञान पर विश्वास 
रखता होता तब तो तुम्हारा सान्त्वना देना अत्युत्तम होता; क्योंकि अत्यन्त 
महत्वपूर्ण और सर्वाधिक प्रिय विषय पर पूर्णज्ञान के साथ बुद्धिमान मित्रों 
के समक्ष सत्य के प्रवचन करने में ही कुशलता और साहस दोनों ही रहते 
है । परन्तु जब कोई स्वयं ॥ संशय में पड़ा मार्ग खोज रहा हो, जैंसी कि 
मेरी स्थिति है, तब किसीविषय पर बोलना अत्यन्त भयपूर्ण और स्खलून- 
: पूर्ण उपक्रम है। तथा भय इस बात का नहीं है कि मेरी हँसी होगी, क्योंकि 
यह तो बच्चों की सी बात होगी, परन्तु इस बात का है कि सत्य के मार्भ 
में कहीं मेरा पैर न फिसल जाय जिससे में ऐसे स्थल पर च्यूत होऊँ एवं 
अपने मित्रों को भी अपने साथ घरसीटू, जहाँ पर ठटोकर न खाना अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण है। अतएवं, ग्लौकोन में जो कुछ कहने वाला हूँ उसके लिये 
(नेमेसिस) अद्बस्तेइया' को नमस्कार किये लेता हूँ । क्‍योंकि मेरा 
व्रास्तविक विश्वास यह हैकि किसी मनुष्य को आदरयोग्य, (सुन्दर) शिव, 
अथवा सत्य (न्याय) विषयों में पथश्रष्ट करने की अपेक्षा अनिच्छापूर्वक 
मनुष्य-हत्या करना कहीं स्वल्प पाप हैँ। मित्रों की मण्डली की अपेक्षा 
शत्रुओं के साथ ऐसे भय में पड़ना अच्छा है, इससे तुम्हारी सान्त्वना कुछ 
भी नहीं है ।” ह 

और ग्लौकोन ने हँस कर कहा, “नहीं, सॉक्रातीस, यदि तक की किसी 
वितथ युक्ति से हमारी कोई हानि हुई भी तो हम तुमको ह॒त्या के अपराध 


|  .] 


से (पहले से ही) मुक्त किये देते हैं । तुमको विश्वास दिलाते हैं कि 
तुम्हारे हाथ निर्दोष हैं और तुम वज्चक नहीं हो । अतएब पूर्ण आत्म- 
विश्वास के साथ बोलो ।” 

मेंने कहा, अच्छी बात है । कानून के अनुसार, जो कोई इस पाप से 
मुक्त कर दिया जाता है, वह शुद्ध गिना जाता है और जब वहाँ (परछोक 
या कानून में) ऐसा है-तो यहाँ (इस लोक या तक में) भी ऐसा माना 
जा सकता है । 

उसने कहा, तो फिर इस आपत्ति का ध्यान न कीजिये, आगे कहिये ।” 

मेंने कहा, तो अब मुझे मुड़ना चाहिये और जो बात यथाक्रम पहले 
कह दी जानी चाहिये थी उसको अब कहना चाहिये । स्थात्‌ यही मार्ग 
ठीक है कि पुरुषों के नाटक की समाप्ति पर अब पर्याय से स्त्रियों का अभिनय 
आरंभ होना चाहिये; विशेष कर इसलिये कि आप छोगों का ऐसा आग्रह 


ध्य्के ह7 


है । 
३--हमारे वर्णन के अनुसार जन्मे और पालेपोसे गये मनुष्यों के 


लिये बच्चों एवं स्त्रियों का उचित अधिकार ([प्राप्ति) और उपयोग 
मेरी सम्मति में उसके अतिरिक्त अन्य और कोई नहीं हैं जो कि हमारे 
द्वारा इंगित आरंभ के अनुकूल हो | मेरी धारणा हैं कि अपने विवेचन 
में हम इन लोगों को (रेवड़) जनवर्ग के संरक्षक के रूप में स्थापित करना 
चाहते थे ।” 

; हा । )7 
. “अच्छा तो हम इस सादृश्य को चालू रखें और इसी के अनुरूप 
प्रजनन और पोषण उनके लिये निरूपित करें, और फिर देखें कि यह ठीक 
रहता है या नहीं ।” । द 

उसने कहा, किस प्रकार ? 

“इस प्रकार । क्‍या हम चौकसी करने वाले कृत्तों की मादाओं से यह 


( रे३२० ) 


आशा करते हैं कि वे भी उसकी रक्षा करें जिसकी नर रक्षा करते हैं, उनके 
ताथ शिकार करें एवं उनके अन्य व्यापारों में भाग लें अथवा यह आशा 
करते हैं, कि वे घर पर रहें क्योंकि वे पिल्‍लों के जनने और पोसने के कारण 
इन कार्यों के अयोग्य हैं) जब कि नर रेवड़ की रक्षा का परिश्रम और 
समग्र चिन्ता का भार वहन करें ?” 

उसने उत्तर दिया, वे सब कार्यों में समविभागिनी होती है, अन्तर 
केवल इतना है कि हम व्यवहार में मादाओं को अपेक्षाकृत निर्बल और नरों 
'को अपेक्षाकृत सबल मानते हैँ ।” 

... मैंने कहा, तो कया विभिन्न जीवधारियों को एक ही प्रकार का शिक्षण 
और पोषण प्रदान किये विना उनका एक ही प्रयोजन की सिद्धि के लिये 
उपयोग किया जा सकता है ? 

“नहीं किया जा सकता ।” 

“तो यदि स्त्रियों का हम उन्हीं कार्यों के लिये उपयोग करना चाहें 
जिनके लिये पुरुषों का करते हैँ तो हमको उन्हें उन्हीं बातों की शिक्षा 
भी देनी चाहिये ।” 

हाँ ।” 

“हमने पुरुषों को व्यायाम के सहित संगीत की शिक्षा दी थी ।” 

हाँ ।” 

“तब तो हमको इन दोनों कलाओं की शिक्षा स्त्रियों को भी देनी चाहिये 
और युद्ध कला की भी और उनको भी पुरुषों के सदृश्‌ कार्यों में नियोजित 
करना चाहिये ।(' 

उसने उत्तर दिया, तुम जो कहते हो उससे तो यही निष्कर्ष संभव 
प्रतीत होता है । 

मेंने कहा, यदि हमारे बचनों को वास्तविकता को प्राप्त होना है 
तो स्यात्‌ वत्तंमान रीतिरिवाज़ों से उनका अन्तर हमारे प्रस्तावों में से बहुतों 


( २२१ द ) 


को उपहासास्पद जैसा प्रदर्शित करेगा ।” 

उसने कहा, हाँ, सचमुच ऐसा ही होगा ।” 

मेंने कहा, “अच्छा तो इनमें सबसे अधिक उपहास्य बात तुमको 
क्या प्रतीत होती है ? प्रत्यक्षतः यही न कि अल्प अवस्था की ही नहीं 
बल्कि अधिक अवस्थावाली नारियाँ नग्न होकर पुरुषों के साथ व्यायाम- 
शाला में व्यायाम करती हों, जिस प्रकार कि रुरियाँ वाले क्रुप वृद्धपुरुष 
व्यायामशाला में व्यायाम करने में जुटे रहते हैं ? ” 

उसने उत्तर दिया, हाँ, वास्तव में आजकल की स्थिति में तो यह 
बात उपहासास्पद प्रतीत होगी ही ।” 


“तो, क्योंकि हमने अपने मन की बात कहने का निर्णय कर लिया है 
अतएवं हमको उन सब उपहासों से नहीं डरना चाहिये जिनसे विदग्ध' 
लोग इस महान क्रान्ति का, स्वागत करेंगे और न उन उक्तियों से डरना 
चाहिये जो वे व्ययाम और संस्कार-शिक्षा के विषय में और सर्वोपरि 
(स्त्रियों के) कवच धारण करने और अश्वारोहण के विषय में कहेंगे । 

उसने कहा, (आए ठीक कहते हैं। 

“परन्तु, क्योंकि हमने आरंभ कर दिया हैँ अतएवं इन विदग्ध जनों 
से अपना सामान्य अभ्यास छोड़ कर संयत होने की प्रार्थना करने के उपरान्त 
हमको नियम के ककेश मार्य का अनुसरण करना ही चाहिये, तथा उनको 
यह स्मरण कराना चाहिये कि अभी अधिक समय नहीं हुआ जब कि 
हैलास्‌ू लोग नग्न दिखलाई पड़ना इसी प्रकार परिहासास्पद मानते थे 
'जेसा कि आजकल अधिकांद् बबंर लोग मानते हैं । और जब पहले पहल 
क्रीतीनिवासियों ने तथा तदुपरान्त लाकेदैमॉन्‌-निवासियों ने व्यायाम की 
प्रथा प्रारंभ की तो भी तत्कालीन विदग्धजनों को उसकी खिलली उड़ाने 
को छूट रही होगी । क्‍या तुम एसा नहीं समभते ?” 

“ऐसा ही समभता हूँ ।” 


( ३१२ ) 


“परन्तु में समभता हूँ कि जब अनुभव ने यह दिखला दिया कि इस 
प्रकार की सब वस्तुओं को ढाँक कर रखने की अपेक्षा नग्न रखना अच्छा 
है, तब आँखों का हँसना उस तथ्य के समक्ष अन्तर्धान हो गया जिसको 
विवेक ने सर्वोत्तम प्रकट किया और इसने यह बात भी स्पष्ट कर दी वह 
मनुष्य नासमझी की बात करता है जो बुराई को छोड़ अन्य किसी बात को 
पस्हिस योग्य समभता है, और मू्खेता एवं हानि के अतिरिक्त निरर्थकता 
के अन्य नमूने पर खिलली उड़ाने की चेष्टा करता है अथवा अपनी गांभीर्य॑- 
गरिमा के लिये शिव' के अतिरिक्त सुन्दर का कोई अन्य मानदण्ड स्थापित 
करता है ।” द 

उसने कहा, पूर्ण निश्चयेन ऐसा ही है ।” 

. ४--तो क्या इन प्रस्तावों के संबंध में सबसे पहली बात जिस पर 
हमको एक मत होना यही नहीं है किये प्रस्ताव व्यवहारिक हें या 

नहीं ? तथा हमको यह विवाद उन सब के लिये खुला छोड़ रखना चाहिये 
जो परिहास में अथवा गंभी रता पूर्वक यह प्रदइन उठाते हैं किनारी की प्रकृति 
पुरुष के सब कार्यों में भागीदार बनने की योग्यता रखती है ग्रथत्रा किसी 
कार्य में भी भागीदार बनने की क्षमता नहीं रखतो, अथवा कछ कार्यों 
में भागीदार बनने की योग्यता रखती हे शेष में नहीं, एवं यद्ध व्यापार 
इनमें से किस' कोटि में झ्राता है। क्‍या यही इस विषय को प्रारंभ करने 
का सर्वोत्तम मार्ग नहीं है, जो कि स्वाभाविकतया और लोकोक्ति के ग्रनसार 
श्रेष्ठ परिणति को पहुँचाने वाला है ? ” 

उसने कहा, हाँ, यही सब से श्रेष्ठ मार्ग है ।' 

“तो क्‍या उन प्रतिपक्षियों की ओर से भी अपने से शास्त्रार्थ करें 
जिससे कि विरोधियों का पक्ष भी अ्समर्थित तथा ग्रनपस्थित न रहे ? ” 


उसने उत्तर दिया, “इसको कौन रोकता है?” 
“तो क्‍या हम उनकी ओर से यह कहें, सॉक्रातीस, और ग्लौकोत 


( ३२१३ ) 


तुम्हारे विरुद्ध श्रन्य लोगों के विवाद करते की आवश्यकता ही क्या है, 
क्योंकि अपने राष्ट्र की स्थापना के आरंभ में ही तुम इस बात पर एक मत 
हो चुके हो कि प्रत्येक व्यक्ति को अपने कार्य के रूप में उसी एक काम पर 
ध्यान देना चाहिये जिसके लिये वह व्यक्ति स्वभाव से ही उपयुक्त है ?* 
में समभता हूँ कि हम निःसन्देह इस विषय में एकमत हैं । तब क्या यह 
बात अस्वीकार की जा सकती है कि पुरुष और स्त्री में प्रकृति से ही महान्‌ 
अन्तर है ?' सो तो निश्चय ही है । तो क्या यह उचित नहीं है कि 
इनमें से प्रत्येक के लिये इस अन्तर के अनुरूप भिन्न कार्य निरूपित किया 
जाय ?' अवश्यमेव | तो जब तुम एकदम इस स्थिति को पीठ देकर 
यह कहते हो कि, यद्यपि पुरुष और स्त्री का स्वभाव एक दूसरे से बिलकुल 
अलग है, तो भी उन दोनों को एक से ही काम करने चाहिये तो तुम यह बात 
कैसे अ्स्वीकार कर सकते हो कि तुम गलती पर हो और स्वयं अपने कथन 
का ही विरोध कर रहे हो ?' चतुर मित्र, क्या इस प्रइन का उत्तर देकर 
तुम मुझे चकित कर सकते हो ? ” 

उसने उत्तर दिया, “इस आकस्मिक अभियोग का सहसा उत्तर देना 
सरल नहीं है । परल्तु में झ्राप से प्रार्थना करूँगा और करता हूँ कि हमारी 
ओर से जो कुछ भी युक्तियाँ संभव हों उनको उद्घाटित करने में श्राप भ्रपनी 
वाणी का उपयोग करें ।” 

मेने कहा, ग्लौकोन, यह और इसी प्रकार की बहुत सी कठिनाइयाँ 
में बहुत पहले से जानता था, इसीलिये स्त्रियों की प्राप्ति और बालकों के 
पोषण के कानून की चर्चा छेड़ने में सकचाता था । 

उसने कहा, “भगवान्‌ जानते हैं कि यह सरल काम नहीं है । नहीं, 
ईइवर की सौगन्द सरल नहीं है ।” 

मेंने कहा, नहीं, सरल नहीं है । पर असल बात तो यह है कि चाहे 
कोई सरोवर में गिर पड़े चाहे समुद्र में, तैरता तो उसको पड़ेगा ही ।* 


| 


“सर्वथा, यही बात है।" 

“तब हमको भी यूक्‍क्तियों के सागर में से बच निकलने के लिये इस 
आशा में तैरते रहता चाहिये कि कोई मछली (डेलफ़िना) हमको अपनी 
पीठ पर उठा छेगी ग्रथवा अन्य कोई अतर्कित सुत्राणोपाय प्राप्त हो जायगा ।” 

उसने कहा, ऐसा ही सूझ पड़ता है।” 

मेने कहा, अच्छा आओ, यदि इस कठिनाई से बाहर होने का कोई 
भार्ग मिल सके तो उसका विचार करें। इस बात पर तो हम एकमत 
हो ही चुके कि विभिन्न प्रकृतियों का व्यवसाय विभिन्न प्रकार का होना 
चाहिये और पुरुषों और स्त्रियों की प्रकृति परस्पर भिन्न है। और तिस पर 
भी, अब, हम यह कहते हैं कि इन विभिन्न प्रकृतियों का काम एकसा होना 
चाहिये। यही तो अभियोग है न ?” 

“बिलकूल यही है । 

मेने कहा, 'ग्लौकोन, यह विसंवादिता की कला भी क्‍या ही भव्य 
कला हैं ! 

“ऐसा क्‍यों ?” 

मेने कहा, क्योंकि बहुत से आदमी अपनी इच्छा के विरुद्ध भी इसमें 
फिसल पड़ते हैं और कल्पना करते है कि वे विवाद नहीं बल्कि युक्तिपूर्ण 
तर्क कर रहे हैँ, क्योंकि वे विवेचना के विषय का उचित विभाजन और 
पृथ्वकरण नहीं कर पाते । वे केवल शब्दात्मक विसंवादिता का अनुसरण 
करते हुए वितण्डा करते हैं न कि तक । ” 

उसने कहा, हाँ, बहुतों के विषय में ऐसा ही होता है; परन्तु क्या 
यह कथन इस क्षण हमारे विषय में लागू होता है ? ” 

मेंने कहा, 'स्वेथा ! कुछ भी हो, मुझे शंका होती है कि हम अनजाने 
'वितण्डावाद में फिसले पड़ रहे हैं ।” 

“किस प्रकार ?” 


( ३२५ ) 


“असमान प्रकृतियों को एक ही प्रकार की प्रवृत्तियों में (व्यापारों में) 
भागीदार नहीं होना चाहिये, इस सिद्धान्त का अनुसरण हम बड़े पौरुष 
के साथ एवं वितण्डा की तरह शब्दशः और अक्षरश: कर रहे है । परन्तु 
हम यह विचार करने के लिये तनिक भी नहीं ठहरे कि जब हमने पृथक्‌ 
प्रकृतियों के लिये पृथक्‌ और समान प्रकृतियों के लिये समान कार्य निरू- 
पित किये थे तो उस समय हमारे मस्तिष्क में किस विशिष्ट प्रकार की 
भिन्नता और अभिन्नता थी तथा किस वस्तु के सम्बन्ध में हम उसको लक्षित 
करने का प्रयत्न कर रहे थे।" 


उसने कहा, नहीं, हमने इस बात का विचार नहीं किया ।” 

मेने कहा, इसी तकंपद्धति की पुष्टि में, हम अपने झाप से यह प्रइन 
पूछ सकते हें कि क्या खल्वाट मनुष्यों और लम्बकेशों की प्रकृतियों में परस्पर 
विरोध हैं श्रथवा नहीं । तथा यह मान लेने के उपरान्त कि उनकी प्रकृतियों 
में विरोध है, यदि खल्वाट मोची का कार्य करते हों तो हम लम्बकेशों को 
ऐसा करने का निषेध कर सकते हैं और यदि नलम्बकेश ऐसा करते हों तो 
खल्वाटों को निषेध कर सकते हैं ।” 


उसने कहा, यह तो परिहास की सी दात होनी । 

मेने कहा, परन्तु ऐसा क्या इस कारण के अतिरिक्त श्रन्य किसी 
कारण से होगा कि हमने उस समय समानता और भिन्नता को प्रत्येक 
अर्थ में निरूपित नहीं किया था- परस्तु हम अपना ध्यान केवल उस प्रकार 
की भिन्नता और समानता की ओर लगाये हुए थे जिनका औचित्य किसी 
व्यापार विशेष के सम्बन्ध में हैं? उदाहरण के लिये, हमारा तात्पर्य 
यह है कि एक पुरुष और एक स्त्री जिनका मस्तिष्क वैद्यों का सा है, एक 
सी प्रकृति वाले कहे जा सकते हैें। क्‍या तुम ऐसा नहीं समभते ?” 


"में ऐसा ही समभता हूँ।” 


( र३२६ ) 


परन्तु एक पुरुष वैद्य और पुरुष बढ़ई की प्रकृति एक दूसरे भिन्न 


होगी ?” 

“निश्चयमेव ऐसा ही है। 

५--मेंने कहा, “तो, इसी प्रकार, यदि पुरुष और स्त्रियाँ किन्‍्हीं 
कलाझओं अथवा धन्धों के सम्बन्ध में पृथक-पृथक योग्यता रखते प्रतीत 
हों तो हम यह कहेंगे जो कला या धन्धा जिसकी योग्यता के उपयुक्त हो वह 
उसको दिया जाय । परन्तु' यदि ऐसा प्रतीत हो कि उसमें केवल इतना 
अन्तर है कि स्त्री जनती और पुरुष जनक होता है तो हम कहेंगे कि इस 
बात का अ्रभी तक कोई प्रमाण प्रस्तुत नहीं किया गया कि स्त्रियाँ पुरुषों 
से हमारे प्रकृत विषय (युद्ध में भाग लेने) के सम्बन्ध में भिन्न होती हें 
इसके विपरीत हम ऐसा ही समभते रहेंगे कि हमारे रक्षकों और उनकी 
पत्नियों को एक समान धन्धों का अनुसरण करवा चाहिये ।” 

उसने कहा, और ऐसा ही उचित हैं।” 

“तो दूसरी बात जिसको बतलाने का आदेश हमको अपने प्रतिपक्षी 
से करना चाहिये क्या यही नहीं है कि राष्ट्र संचालनकार्य की ठीक-ठीक 
वह कौन सी कला या तन्धा है जिसके संबंध में ति स्त्री की प्रकृपुरुष की 
प्रकृति से भिन्न है ? 

“यह तो किसी भी प्रकार उचित होगा ।” 

“तब तो स्यात्‌ कोई अन्य व्यक्ति भी वही बात कह सकेगा जो कि 
तुम,अभी ततिक देर पहले कह रहे थे कि तत्क्षण संतोषप्रद उत्तर देना 
सरल काम नहीं है परन्तु चिन्तन के लिये समय मिलने पर कोई कठिनाई 
नहीं होगी । 

“बह ऐसा उत्तर दे सकता है । 

“तो क्या हम इस प्रकार की आपत्तियाँ उपस्थित करने वाले सज्जन 
से प्रार्थना करेंगे कि वह हमारे साथ आयें; सम्भव है कि स्थात्‌ हम उनके 


( २२७ ) 


प्रति यह स्पष्ट करने में समर्थ हो सके कि राष्ट्र के प्रबन्ध से सम्बन्ध रखने 
वाला कोई धन्धा ऐसा नहीं है जो कि स्त्रियों से ही विशेष रूप से सम्बन्ध 
रखता हो ?” 

“सर्वेथा ।" क्‍ 

अच्छा तो आइये, हम उससे कहेंगे, हमारे प्रश्न का उत्तर दीजिये । 
क्या किसी व्यक्ति के स्वाभाविकतया किसी कार्य के लिए क्षमता सम्पन्न 
होने और किसी अन्य व्यक्ति के किसी कार्य के लिये क्षमतासम्पन्न न होने 
के भेद का आधार तुम्हारे मत में यही है न कि पहला व्यक्ति उस कार्य 
को सरलता से सीख लेता है तथा दूसरा कठिवता से; पहला व्यक्ति थोड़ी 
सी शिक्षा के द्वारा अधीत विषय में अपने आप बहुत कुछ खोज निकालता 
हैं, परन्तु दूसरा बहुत अधिक शिक्षा तथा अ्रभ्यास. के उपरान्त जो उसने 
अध्ययन किया है उसको याद भी नहीं रख सकता, तथा एक की शारीरिक 
शक्तियाँ उसके मस्तिष्क की उचित सेवा करती हें, जब कि दूसरे का 
दरीर उसके लिये बाधास्वरूप है ? क्‍या इसके अतिरिक्त कोई और भी 
बातें हें जिनके द्वारा तुम प्रकृति-प्रदत्त-प्रतिभा वाले व्यक्ति को प्रतिभा 
शून्य व्यक्ति से पृथक्‌ कर सकते हो ?” 

उसने कहा, कोई भी व्यक्ति इनके अतिरिक्त कोई अन्य बात नहीं 
बतला सकेगा ।” 


“तो क्या तुम मनुष्य द्वारा किये जाने वाले किसी ऐसे धन्धे को जानते 
हो कि जिसमें पुरुष उपयुक्त सब बातों में स्त्रियों से वढ़कर नहीं होता ! 
क्या हमको बनना, खजलों की देखरेख करना, उबालना ओर अचार- 
मुरब्बे इत्यादि बनाने का उल्लेख करके गाथा को विस्तार देना होगा, 
क्योंकि यह काम ऐसे हैँ जिन पर स्त्रियों को बड़ा गर्व है तथा जिनमें 
उनका हार जाना अत्यन्त उपहासास्पद माना जाता है?” 

उसने कहा, “आप बिलकुल ठीक कहते हैं कि पुरुषों को प्रायः सभी 


( रे२८ ) 


: चच्धों में स्त्रियों से बहुत अधिक बढ़ कर माना जा सकता है । यह सच 
है कि बहुत सी स्त्रियाँ बहुत सी बातों में बहुत से पुरुषों से बढ़ कर होती 
हैं पर सामान्यरूपेण तो जैसा तुम कहते हो वैसा ही है ।” 

“तब तो, प्रियमित्र, राष्ट्र के प्रबन्धकों का कोई धन्धा ऐसा नहीं 
है जो स्त्रियों से इसलिये संबन्ध रखता हो कि वे स्त्रियाँ हें अथवा पुरुषों 
से इसलिये संबंध रखता हो कि वे पुरुष हैं; बल्कि प्रकृति की देन तो दोनों 
में ही समानरूपेण वितरित हुई है तथा स्त्रियाँ भी सब धन्धों में स्वभावत: 
भागीदार होती हैं और पुरुष भी--तथापि सभी कार्य के लिये स्त्रियाँ 
पुरुषों से निबंछझतर होती हें । 

“भनिश्चयमेव । 

“तो क्या हम उन सब कार्यों को पुरुषों के लिये निरूपित करेंगे और 
स्त्रियों के लिये कुछ भी व छोड़ेंगे ?” 

“सो हम कंसे कर सकेंगे ? 

“में समभता हूँ कि इसकी अपेक्षा तो हम यह कहेंगे कि किसी स्त्री 
में आयुर्वेद विज्ञान के लिये प्रज्ञा होती हैं और किसी अन्य में ऐसी प्रज्ञा 
नहीं होती; कोई प्रकृत्या संगीत विद्या जानने वाली होती हैं एवं कोई अन्य 
संगीतविद्‌ नहीं होती । 

“अवश्यमेव । 

“तब क्या हम इस तथ्य को अस्वीकार कर सकते हैं कोई स्त्री प्रकृत्या 
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मल्ल विद्या जानने वाली योद्ध-स्वभाव वाली होती हैं और कोई दूसरी 
अश्रा और व्यायाम के प्रतिकूल होती हैं ?” 


“में समभता हूँ कि हम इस बात को अस्वीकार नहीं कर सकते ।” 

: “और फिर कोई बुद्धिमता से प्रेम करते वाली और कोई उससे घृणा 

करने वाली हो सकती है ? कोई साहस-संपन्न होती है और कोई साहस- 
शल्य ? 


( द ३२९ ) 


यह भी सत्य है।" 

“तब, इसी प्रकार यह भी सत्य है कि कोई स्त्री संरक्षक के गुणों 
से युक्त तथा अन्य कोई स्त्री उन गुणों से रहित होती है। जिन मनुष्यों 
को हमने संरक्षक पद के लिये चुना था क्या उनके भी स्वाभाविक गुण 
यही नहीं थे ?” 

“हाँ, यही थे । 

“तब तो इतनी सी बात को छोड़ कर कि स्त्री निर्बलतर होती हैं 
और पुरुष बलवत्तर, स्त्रियों और पुरुषों दोनों का ही स्वभाव राष्ट्र की 
संरक्षकता के संबंध में एकसा ही होता है । 

“ऐसा ही प्रतीत होता है । 

६--ततिब तो इस प्रकार की स्त्रियाँ संरक्षक रूप में इस प्रकार के 
पुरुषों की सहवासिनी और सहकारिणी बनने के लिये चुनी जानी चाहिये 
क्योंकि वह इस पद की योग्यता रखती हैं और प्रक्ृत्या उनके सदृश हैं ।” 

“सर्वथा ऐसा ही है ।' 

“और क्या एक सदृद्य प्रकृति वाले व्यक्तियों के लिये हमको एक- 
सद॒श धन्धे निर्धारित नहीं करने चाहिये ? 
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ऐसा ही करना चाहिये | 


“तो लो हम, चक्‍कर खाकर फिर अपने पृर्वकथन पर आये जाते हैं 
कि संरक्षकों की पत्नियों के लिये संगीत और व्यायाम निरूपित करना 
प्रकृति के प्रतिकूल नहीं है ।” 

“सर्वथा यही बात है ।” 

“क्योंकि जिस क़ानून को हमने प्रस्तुत किया वह प्रकृतिसंवादी है 
अतएवं हमारा विधान-निर्माण अव्यवहारिक अथवा कल्पतनामात्र (गंधर्वे- 
नगर) नहीं था । इसकी अपेक्षा तो, ऐसा प्रतीत होता हैं कि आजकल 


है. 


प्रचलित काम करने का ढंग अस्वाभाविक है ।” 

“प्रत्यक्ष ही है ।* 

“हमारे अन्वेषण का लक्ष्य यही था न कि हमारा प्रस्तावित आयोजन 
संभव और वांछनीय है या नहीं ?” 

“हाँ, यही था ।” 

“यह बात तो मान छी गई कि यह संभव (व्यवहारिक) है। 

ई हाँ ] है 

“दसरी बात जिस पर सहमत होना है यह है कि यह सर्वेश्रेष्ठ (वांछ- 
नीय ) मार्ग है ।' 

“स्पष्ट ही हैं ।” 

“तो नारी-संरक्षक के उत्पादन के लिये ऐसा नहीं होगा कि हमारी 
शिक्षा पुरुषों के लिये एक हो और स्त्रियों के लिये दूसरी; विशेष कर तब 
जब कि शिक्षा को हम जो प्रक्ृति सौंपते हैँ वह एक ही प्रकार की हैं ।' 

“नहीं, दोनों की शिक्षा एक सी होगी ।* 

“अच्छा, अब यह बतलाइये कि इस विषय में तुम्हारा मन्तव्य क्या 
है ९ जैरँ 

“किस विषय में ?” 

“कुछ मनुष्यों को अपेक्षाकृत अच्छा और कुछ को अपेक्षाकृत बूरा 
मानने के विषय में । अथवा तुम सब को एक समान मानते हो ? 

“कदापि नहीं ।” 

“तो जिस नगर की हम स्थापना कर रहे हैं उसमें कौन मनुष्य अपेक्षा- 
कृत अच्छे सिद्ध होंगे--हमारे द्वारा वर्णित शिक्षा पाने वाले संरक्षक 
अथवा मोचीकला द्वारा शिक्षित मोची ? 

उसने कहा, यह तो उपहास के योग्य प्रइन हैं ।” 


// 


६ रे३१ ) 


मेंने कहा, “में तुम्हारा अभिप्राय समभता हूँ । अच्छा तो कया ये 
(संरक्षक) श्रेष्ठ नागरिक नहीं हैं ? 

अत्यन्त श्रेष्ठ ।* 

और क्या ये (संरक्षक ) स्त्रियाँ सब स्त्रियों में श्रेष्ठ नहीं होंगी ? ” 

“हाँ. यह भी अत्यन्त श्रेष्ठ होंगी ।” 

“क्या किसी राष्ट्र के लिये कोई बात इससे बढ़ कर हो सकती है कि 
उसंमें श्रेष्ठ स्त्री-पुरुषों की उत्पत्ति हो ? ” 

“नहीं हो सकती ।* 

तथा यह परिणाम, हमारे द्वारा वर्णित प्रकार से संगीत एवं व्यायाम 
के उपयोग द्वारा घटित होगा । 

“निद्चयमेव ।” | 

“तब तो जो विधान (कानून) हमने प्रस्तुत किया है वह केवल 
संभव (व्यवहारिक) ही नहीं, बल्कि राष्ट्र के लिये सर्वोत्तम है ।* 

ऐसा ही है ।” 

“अतः संरक्षकों की पत्नियों को व्यायाम के लिये नग्न होना चाहिये 
क्योंकि उन का (सच्चा) आवरण उनके सत्कर्म होंगे एवं युद्ध तथा नगर- 
रक्षकों के अन्य कर्तव्यों में पुरुषों के साथ हाथ बटाना चाहिये, इसके अति- 
रिक्त अन्य अन्धों में उतको नहीं फंसाना चाहिये । परन्तु इन कत्तंब्यों 
में स्त्रियों के लिये हलके कार्य निर्धारित किये जाने चाहिये क्योंकि उनका 
वर्ग अपेक्षाकंत दुबेल होता है। परन्तु जो पुरुष स्त्रियों को (सर्वोत्तम 
कार्य के रूप में) नग्न होकर व्यायाम करते देख कर हँसता हे, वह अपने 
परिहास के रूप में बुद्धिमत्ता के अपरिपक्व फल का ही चयन करता हैं, 
और मालम पड़ता है कि वह हँसने के उद्देश्य को नहीं जानता और न यही 
जानता है कि वह कर क्या रहा है। क्‍योंकि सर्वश्रेष्ठ उक्ति तो यह है 
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और सर्वदा रहेगी कि जो लाभदायक है वह सुन्दर तथा जो हानिप्रद हैं 
वह कुरूप हैं।” - 

“स्वंथा सत्य है । 

७--स्त्रियों से संबंध रखने वाले नियमों के विषय में हमने अपने 
लोकविरुद्ध कथन की एक लहर को तो बिना डूबे पार कर लिया, ऐसा 
हम कह सकते हैं, और यह नियम बनाते हुए भी हमारे पेर नहीं उखड़े कि 
पुरुष संरक्षकों और स्त्री संरक्षकों के काम समान होने चाहिये, प्रत्युत हमारी 
युक्ति इस आस्था में एक प्रकार से आत्मसंवादी ही रही कि उसमें जो कुछ 
प्रस्तुत किया गया है वह संभव और लाभदायक दोनों ही है ।* 

उसने कहा, यह लहर जिसको तुमने पार क्रिय्रा कोई छोटी मोटी 
लहर नहीं थी ।* 

मैंने कहा, “पर जब तुम आगे आने वाली दूसरी लद्दर को देखोगे 
तब इसको बड़ी नहीं समभोगे । क्‍ 

उसने कहा, अच्छा आगे कहिये और उसको भी मुझे देखते दीजिये । 

मेंने कहा, इस नियम और इसके पूर्व निर्धारित नियमों से. मेरी 
सम्मति में निम्नलिखित नियम परिणामतः निष्पन्न होता है । 

“बह क्या ? ” 

“यह कि यह सब स्त्रियां इन सब पुरुषों की समसंबंधिती होंगी और 
कोई भी किसी के साथ व्यक्तिगतरूप में सहवास नहीं कर सकेगा; तथा 
उनकी सन्‍्तानें भी समानरूप से सब की ही होंगी और न तो माता-पिता 
अपनी संतान को जान सकेंगे और न संतान माता-पिता को ।॥' 

उसने कहा, “यह कथन तो पहले कथन की अपेक्षा कहीं अधिक 
लोकविरुद्ध है तथा अपनी संभावना एवं उपादेयता के संबंध में बहुत अधिक 
संदेह को जगाने वाला है ।” ह 

मेंने कहा, “में तो यह मानता हूँ कि इसकी उपादेयता (वांछनीयता) 
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के विषय में तो कोई विवाद होगा ही नहीं । स्त्रियों और सन्‍्तानों का समाज 
से समान संबंध होना सर्वोच्च श्रेय है इसको अस्वीकार किया नहीं जा 
सकता, यदि हम इस नियम की व्यवहारिकता मान लें। परन्तु हाँ, इसकी 
संभावना (व्यवहारिकता) अथवा अव्यवहारिकता अवश्यमेव विवाद 
का प्रधान विषय होगी ।” 

उसने कहा, दोनों ही के विषय में तीत्र विवाद किया जा सकता है।” 

'मेंने कहा, तो तुम्हारा अभिप्राय यह है कि मुझे सम्मिलित युक्तियों 

का सामना करना होगा । परन्तु में उनमें से एक से बचना चाहता था; 
यदि तुम यह मान लेते कि यह योजना उपयोगी है तो मेरे लिये- उसकी 
व्यवहारिकता के विषय में ही बोलना रह जाता 7 

उसने कहा, पर तुम्हारी यह बच निकलने की प्रचेष्टा भाँप ली गयी, 
अतएव अब क्रपया दोनों ही के पक्ष की युक्तियाँ बतलाइये ।* 

मेने कहा, अच्छी बात है में अपने किये का दण्ड भोगने को तैयार 
हूँ; पर मुझ पर इतना अनुग्रह कीजिये; जिस प्रकार आलरूसी मस्तिष्क 
वाले लोग अकेले भ्रमण करते समय मन के मोदक खाया करते हैं इसी प्रकार 
मुभकों मनमोदकों का आस्वादन करने की छूट दे दीजिये । ऐसे व्यक्ति 
इस बात को खोज निकालने के लिये प्रतीक्षा नहीं करते कि उनकी काम- 
नाएँ कैसे पूर्ण होंगी; इस विषय को तो वे संभावनाओं और असंभावनाओं 
के विचार के श्रम से बचने के लिये अलग छोड़ देते हैं और अपनी कामनाओं 
को पूर्ण हुआ मान लेते है और फिर कल्पना में सारे प्रपंच का विस्तार करने 
लगते हैं तथा उनको इस कल्पना में बड़ा आनन्द आता है कि अपनी कामना 
के पूर्ण हो जाने पर वे क्‍या करेंगे और इस प्रकार वह अपने उस मस्तिथ्क 
को जो कि इसके बिना ही पर्याप्तरूपेण आलसी था और भी सुस्त बनाते 
रहते हैं । बस इस समय में भी इस आलस्य के वशीभूत हुआ जाता हूँ, और 
संभावना के प्रइन को आगे फिर कभी परीक्षण करने के लिये ठाल देना 
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चाहता हूँ परन्तु इस समय उसको (संभावना) को मान कर, आपके 
आदेश को पाकर, में यह अनुसंधान लगाऊँगा कि शासक लोग व्यवहार 
में इस योजना का विस्तार किस ग्रकार करेंगे तथा यह दिखलाने का प्रयत्न 
करूँगा कि राष्ट्र और संरक्षकों के लिये हमारी योजना के प्रभावशाली 
वर्त्न (व्यवहार) से अधिक लाभदायक अन्य कोई वस्तु नहीं हो सकती । 
यदि आप का आदेश हो तो में सर्वप्रथम आपके साथ इसी के विचार 
का प्रयत्न करूँगा और तत्पश्चात्‌ दूसरे विषय का विचार करूँगा ।” 

उसने कहा, “में आदेश करता हूँ; अपनी गवेषणा को चाल रखिये ।” 

मेने कहा, में ख्याल करता हें कि यदि हमारे संरक्षक अपने नाम के 
योग्य होंगे एवं तथंव उनके सहायक भी, तो वे कुछ विषयों में हमारे नियमों 
के विधाना नुसार आज्ञा मानने के लिये और आज्ञा देने के लिये (इच्छुक 
होंगे) तथा अन्य बातों में, जिनको हम उनके विवेक के लिये छोड़ते हें, 
हमारे नियमों का अनुकरण करने के लिये इच्छुक होंगे ।” 

उसने कहा, “उचित है ।” 

मेने कहा, तुम तियमस्थापकों ने इन पुरुषों को चुना है, अब इसी 
प्रकार इन पुरुषों को प्रदान करने के लिये तुम स्त्रियाँ चुनोगे जो कि यथा- 
संभव इन पुरुषों के समान स्वभाव वाली होनी चाहिये । और क्योंकि 
इनके निवासगृह और भोजन समान होंगे, किसी के पास व्यक्तिगत संपत्ति 
बिलकुल नहीं होगी, अतः वे सब एक साथ रहेंगे, तथा व्यायाम में एवं 
समग्र जीवन और शिक्षा में घले मिले रहने के कारण, अपनी आन्तरिक 
आवश्यकता-वश काम सहवास की ओरे प्रेरित होंगे । जो कुछ में कह 
रहा हूँ वह अनिवार्य परिणाम है या नहीं ?” 

उसने उत्तर दिया, हाँ, भूमिति शास्त्र की आवश्यकताओं से तो 
नहीं, परच्तु प्रेम की आवश्यकताओं से; जो कि जनसमुदाय के लिये सहमत 
करने और विवश करने में (उपर्युक्त) अन्य आवश्यकताओं की अपेक्षा 
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स्यात्‌ अधिक तीज और प्रबल होती हैं ।* 

८--मैंने कहा, “सचमुच वे (आवश्यकताएँ) ऐसी ही होती हैं; 
: परन्तु ग्लौकोन, इसके आगे, सहवास संगतियों में अथवा उनके द्वारा किये 
जाने वाले अन्य कामों में (अव्यवस्था और घालमेल होना ) सुखी राष्ट्र 
में अपावन बात होगी और शासकों द्वारा कदापि आदेश नहीं की जाएगी । 

' उसने कहा, . ऐसा न्यायोचित नहीं होगा ।” 

“तब तो स्पष्ट ही हमको यथासंभव संस्कारशुद्ध विवाहों की व्यवस्था. 
करनी चाहिये । तथा परम शुद्ध (धार्मिक) विवाह वह होंगे जो कि 
सबसे अधिक लाभदायक होंगे । 

“सर्वथा 

“पी, फिर सबसे अधिक लाभ कैसे प्राप्त होगा ? ग्लौकोन, यह बात 
तुम मुझे बतलाओ । क्‍योंकि मेंने देखा है कि तुम्हारे घर पर शिकारी 
कत्ते और अच्छी जाति के कुक्कूट दोनों ही पले हुए हैं । क्या तुमने कभी 
उनके समागम और प्रजनन के विषय में भी कुछ विचार किया है ? 

उसने कहा, किस प्रकार ? क्‍ 

मैंने कहा, “प्रथम बात तो यह है कि यद्यपि वे सब चुनी ढुई जाति 
(नस्ल) के हें तो भी क्‍या इनमें जपने ही मध्य में क्या कुछ दूसरों की 
अपेक्षा अधिक अच्छे सिद्ध नहीं होते ? 

“होते है ।” 

“तो क्‍या तुम सबसे घालमेल में बच्चे जनवाते हो अथवा सर्वश्रेष्ठ 
से ही बच्चे उत्पन्न करवाने का ध्यान रखते हो ? 

“सर्वश्रेष्ठ से ही ।* 

“अच्छा, फिर यह बतलाओ कि सबसे कम अवस्था वाले से बच्चे 

उत्पन्न करवाएं या संबसे अधिक अवस्था वाले से; अथवा जहाँ तक संभव 


है वहाँ तक उनसे बच्चे उत्पन्न करवाते हो जो अपने पूर्ण तारुण्य को प्राप्त 
हो गये हैं ?” 

“पूर्ण तारुण्य को प्राप्त हुओं से ।" 

“और यदि बच्चों का प्रजनन इस प्रकार न हो तो क्या तुम यह आशा 
नहीं रखते कि तुम्हारी चिड़ियों की जाति और कुत्तों की जाति बहुत 
अबनत हो जायगी ?” 

उसने कहा, हाँ, ऐसी ही आशा करता हैं । 

मेने पूछा, और घोड़ों तथा अन्य पशुओं के विषय में क्या बात है ? 
क्या उनके विषय में कूछ और नियम हैं ? 

उसने उत्तर दिया, यदि ऐसा हुआ तो अनोखी बात होगी !” 

मेंने कहा, वाहवाह, मित्र, यदि यह सिद्धान्त मनुष्य जाति के लिये 
भी लागू हो तो हमारे शासकों में उच्चतम कृशछता होने की कितनी अनि- 
वाये आवश्यकता है! 

उसने कहा, 'हाँ, मानव जाति के विषय में भी यही सिद्धान्त लागू 

होता है; पर इससे क्‍या हुआ ? ” 
..मेंने कहा, यह होगा कि;उनकों कई एक उन ओषधियों का प्रयोग 
करना पड़ेगा जिनका हम वर्णन कर चुके है । हमारा रु्यालू था कि जो 
शरीर भोजन और पथ्य को स्वीकार कर लेते हैं और जिनको ओषधियों 
की आवश्यकता नहीं पड़ती उनके लिये निम्नकोटि का वंद्य ही पर्याप्त 
होता है । परन्तु जब ओषधि का प्रयोग आवश्यक हो जाता है तब अपेक्षा- 
कृत अधिक पराक्रमी और साहसी वैद्य की आवश्यकता पड़ती है । 

“सत्य है, पर प्रस्तुत प्रकरण से इसका क्या संबंध है ? ” 

मैंने कहा, प्रस्तुत विषय से इसका संबंध यह है कि ऐसा संभव प्रतीत 
होता है कि हमारे शासकों को प्रजाजनों के लछाभार्थ असत्य और प्रवंचना 
का पर्याप्त प्रयोग करना पड़ेगा । और, यदि तुम स्मरण करोगे तो तुमको 
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'याद आ जायेगा कि हमने कहा था इस प्रकार का व्यवहार ओषधि रूप में 
उपयोगी होता है ।* 

उसने कहा, और यह ठीक ही था ।” 

“तो, ऐसा लगता है कि विवाहों और प्रजनन में इस ठीक व्यवहा 
की अनल्प आवश्यकता पड़ेगी ।” द 

“जो कैसे ? 

मेंने कहा, हमारी पूर्ववर्त्ती स्वीकारोक्तियों से यह अनुमान निकलता 
है कि यदि इस समुदाय को श्रेष्ठ अवस्था में बनाए रखना हो तो श्रेष्ठ पुरुषों 
का श्रेष्ठ स्त्रियों से अधिक से अधिक संभवदशाओं में सहवास होना चाहिये 
तथा निक्षष्ट पुरुषों का निक्ृष्ट स्त्रियों के साथ कम से कम एवं प्रथम प्रकार 
के संयोगों की सन्‍्तानों का पोषण किया जाना चाहिये और दूसरे प्रकार के 
संयोगों की संतान का परित्याग होना चाहिये । और फिर यवि संरक्षकों 
के समुदाय को पारस्परिक फूट और कलह से यथासंभव मुक्त रखना 
हो तो उपर्युक्त प्रबन्ध के उपाय की जानकारी शासकों के अतिरिक्त और 
किसी को नहीं होनी चाहिये । 

उसने कहा, निरतान्त सत्य हैं ।* 


“तो हमको कुछ उत्सवों और यज्ञों का विधान करना होगा जिनमें 
वर और बधुओं का सम्मिलन होगा, तथा हमारे कवियों को उस समय 
सम्पन्न होने वाके विवाहों के अनुरूप स्तोत्रों की रचना करनी होगी । 
परन्तु विवाहों की संख्या हम शासकों की सद्बुद्धि पर छोड़ देंगे; जिससे 
कि वे युद्धों एवं रोगों इत्यादि को ध्यान में रखते हुए नागरिकों की संख्या 
को लगभग सर्वदा एक सा रख सकें और हमारा नगर न तो बहुत बड़ा हो 
जाय और न बहुत छोटा रह जाय ।' 

उसने कहा, ठीक ।* 

“तब तो; मेरा ख्याल हैं कि उनको एक अत्यन्त चतुरतापूर्ण शलाका- 
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ग्रहण पद्धति की योजना करनी होगी जिससे निक्ृष्ट जन वरवधूवरण 
के अवसर पर शासकों को दोष न देकर देव को दोष दें ।” 

उसने कहा, हाँ, सचमुच ऐसा ही होना चाहिये ।” 

९--“ तथा उन युवा पुरुषों को जो कि युद्ध अथवा अन्य व्यवसायों में 
विख्याति लाभ करें, सम्मान एवं उपहार मिलने चाहिये तथा विशेष कर 
स्त्रियों के सहवास के अधिक सतत अवसर प्राप्त होने चाहिये, जिससे 
उनसे अधिक से अधिक सन्‍्तान प्रजनन के लिये यह बात एक बहाना हो 
जाय । 

ठीक । 

“एवं इस प्रकार उत्पन्न हुए बच्चे जन्म से दी, इस कार्य के लिये नियक्त 
पदाधिकारियों द्वारा ले लिये जायेंगे जो स्त्रियाँ या पुरुष अथवा दोनों 
हो सकते हें क्योंकि में ख्याल करता हूँ कि पदाधिकार भी स्त्रो और पुरुष 
दोनों को समान रूप से प्राप्त हो सकेगा ।” 

“्झुँ हे 

“में समभता हूँ कि यह पदाधिकारी अच्छे मातापिताओं को सन्‍्तानों 
को शिश्ुगृहों में उन धायों के पास पहुंचा देंगे जो कि नगर के एक अरूग 
मुहल्ले में रहती हें परन्तु निक्ृष्ट मातापिताओं की सन्‍्तानों को अथवा 
अन्य छोगों की सनन्‍्तानों को जो कि जन्म से ही सदोष हें वे गुप्त रूप से 
अज्ञात स्थान में छिपा देंगे, जिससे कि किसी को यह पता न चले कि उनका 
क्या हुंआ । 

उसने कहा, यदि वास्तव में संरक्षकों की जाति (नस्ल) की शुद्धता 
की रक्षा करनी दृष्ट है (तो ऐसा ही होना चाहिये) | 

“और यही पदाधिकारीगण बच्चों के पालन-पोषण की भी देख- 
रेख करेंगे; माताओं के स्तनों में दूध भर आने पर वे उनको शिक्ुगहों 
में पहुँचायेंगे पर इस बात के निमित्त सब उपायों को काम लायेंगे कि कोई 
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माता अपने शिशु को पहचान न सके । यदि माताओं को दूध कम उतरता 
हो तो वे अन्य दूधवाली धायों को नियुक्त करेंगे । परन्तु वे इस बात का 
ध्यान रखेंगे कि माताएँ स्वयं बहुत देर तक दूध न पिलाने पाएँ; रातों जागने 
का कष्ट और इसी प्रकार की अन्य कठिनाइयाँ उनको दूध वाली या' 
बिना दूधवाली धायों पर डालनी होंगी ।” 

“तुम तो संरक्षकों की पत्नियों के लिये शिशुपाछन को एक बड़ा 
सरल काम बनाए दे रहे हो ।” 

मेने कहा, 'सो तो होना ही चाहिये । पर आइये हम अपनी योजना 
का अनुसरण करें। हमने कहा था न कि पूर्णयौवन को प्राप्त माता-पिताओं 
से सन्‍्तान उत्पन्न होनी चाहिये ।”. 

सत्य है ।” 

“क्या तुम इस बात में मुभसे सहमत हो कि पूर्ण यौवन काल स्त्रियों 
के संबंध में बीस वर्ष और पुरुषों के संबंध में तीस वर्ष का कृता जा सकता 
है ?” द 
उसने कहा, इसकी गणना तुम कंसे करोगे ?” 

मेने कहा, स्त्रियाँ बीस वर्ष की अवस्था से लेकर चालीस वर्ष की 
अवस्था तक राष्ट्र के लिये सन्तान उत्पन्न करेंगी और पुरुष जीवन 
में पूर्ण यौवन को प्राप्त कर लेने के उपरान्त से (दौड़ने में सबसे 
अधिक तेज़ी प्राप्त कर लेने के उपरान्त से) लेकर (अर्थात्‌ पच्चीस वर्ष 
की अवस्था से लेकर) पचपन वर्ष की अवस्था तक राष्ट्र के छिये सन्तान 
पैदा करेंगे । 

उसने कहां, शरीर और मस्तिष्क दोनों के लिये यही स्त्रियों और 
पुरुषों का परिपक्वता और पूर्णता का समय है ।* 

“तब, यदि, विहित अवस्था से कम अथवा अधिक उम्र वाला व्यक्ति 
राष्ट्र के लिये सन्तानोत्पत्ति के कार्य में हस्तक्षेप करेगा तो यह कहा जायगा 


( ३४० ) 


कि उसका यह दोष धर्म-विरुद्ध और अन्याय है क्‍योंकि वह राष्ट्र के 
लिये ऐसी सनन्‍्तान को पैदा कर रहा है जिसका जन्म (ठीक पता न छगने 
पर) उन स्तुतियों से समन्वित नहीं होगा जो कि पुजारी और पुजारिनों 
तथा समग्र नगर के द्वारा विवाहोत्सव के समय श्य से प्रस्तुत की 
गयी थीं कि राष्ट्र के लिये सहायक और अच्छे मातापिताओं से स्वेदा और 
भी अधिक अच्छी तथा राष्ट्र के लिये और भी अधिक सहायक सनन्‍्तान 
उत्पन्न हो सके । इसके विपरीत ऐसी सनन्‍्तति अन्धकार में अनष्ठित 
अमेध्य व्यभिचार का परिणाम होगी ।” 

उसने कहा, ठीक है।* 

मेंने कहा, और यही नियम तब भी लागू होगा जब प्रजनन अवस्था 
में वत्तमान कोई पुरुष ऐसी स्त्री से सहवास करेगा जिससे उसका संयोग 
शासकों द्वारा नियुक्त नहीं किया गया है। क्योंकि हम उस व्यक्ति पर यह' 
दोषारोपण करेंगे कि वह राष्ट्र के मत्थे अविहित, अप्रमाणित एवं अपावन 

सन्‍्तान को थोप रहा है ।” 

उसने कहा, बिलकूछ ठीक । 

“परन्तु में ख्याल करता हूँ कि जब पुरुष और स्त्रियाँ निर्धारित प्रजनन 
अवस्था को पार कर जायेंगे तो हम पुरुषों को, पृत्री एवं मादा तथा उनके 
प्रत्यक्ष पूर्वज अथवा सन्‍्तान को छोड़ कर, और किसी से भी सहवास करने 
की स्वतंत्रता दे देंगे, और इसी प्रकार स्त्रियों को भी पत्र और पिता इत्यादि 
को छोड़ कर अन्य किसी से सहवास करने की स्वतंत्रता दे देंगे । परन्तु 
इसके पूर्व ही उनको यह कठोर जाज्ञा दे देंगे कि इस अवस्था में स्थापित 
गर्भ को जन्म न लेने दिया जाय और यदि बह इस प्रकार के प्रजनन को 
रोकने में असमर्थ हों तो उनको यह समझ लेना होगा कि हम (राष्ट्र) 
ऐसी सन्‍्तति का पालन पोषण नहीं कर सकते ।” 

उसने कहा, “यह सब कुछ युक्‍्तियुक्त प्रतीत होता है; परन्तु वे लोग 


(.. जहर ) 


पिता, पुत्री एवं आपके द्वारा बतलाये गये अन्य संबंधियों को अलग अलूग 
पहचानेंगे कंसे ? ” 
मैंने कहा, 'वे कभी नहीं पहचानेंगे । केवल यह होगा कि पुरुष तो 
बर बनने के पद्चात्‌ सातवें मास से लेकर दसवें मास तक के मध्य में उत्पन्न 
हुए बच्चों को पुरुष होने पर पुत्र और स्त्री होने पर पुत्री कहेगा ओर वे 
सन्‍्तानें उसको पिता कहेंगी। और इसी प्रकार वह इन की सच्तानों को पौत्र 
कहेगा और वे उनके समुदाय के पुरुषों और स्त्रियों दादा और दादी कहेंगी । 
तथा वे सब बच्चे जो कि एक माता-पिताओं के समुदाय के प्रजनन-काल 
में उत्पन्न हुए हें परस्पर एक दूसरे को भाई और बहन मानेंगे । जिस 
सहवास-नि्षेध का हमने अभी उल्लेख किया है उसके लिये इतना पर्याप्त 
है । परन्तु, यदि शलाकापात का संकेत हो और डेल्फ़ी की देववाणी भी 
अनुमोदन करे तो कानून भाई बहिन के सहवास का आदेश कर सकेगा ।” 


उसने कहा, बिलकुल ठीक है ।” 

१०-- ग्लौकोन, हमारे राष्ट्र में संरक्षकों के मध्य प्रचलित स्त्रियों 
और सन्‍्तानों के समविभाजन का यह प्रकार है । इसके आगे जिस बात 
को हमको युक्ति के द्वारा स्थापित और पुष्ट करना है, वह यह है कि यह 
योजना हमारी शेष राष्ट्रनीति से मेल खाती है और सर्वोत्तम मार्ग है। 
क्यों, क्या ऐसा नहीं है ? 
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उसने उत्तर दिया, हाँ, सचमुच ऐसा ही $ । 

“इस विषय पर ऐकमत्य की ओर प्रथम पग क्‍या यही नहीं होगा कि 

हम अपने से पूछें कि किसी नगर की व्यवस्था में सर्वोच्च पूर्णता का नाम, 
जिस पर कि विधान निर्माता को अपना लक्ष्य रखना चाहिये, हम किस बात 

को दे सकते हैं, और सबसे बड़ी बुराई क्या है; और इसके उपरान्न हम 

* यह मालूम करें कि जिस योजना (भ्रस्ताव) का हमते अभी वर्णन किया 


( इधर ) 


है वह पूर्णा के चरणचिह्न से मेल खाती है और बुराई के चिह्न से मेल 
नहीं खाती ?” 

उसने कहा, 'सर्वथा ।” 

“तो क्‍या हमको किसी राष्ट्र के लिये इससे बड़ी बुराई का पता है 
जो कि उसको छिल्न भिन्न करके अनेक राष्ट्रों में विभक्त करा देती हैं 
अथवा इससे बड़ी भलाई का ज्ञान है जो कि उसको एकता के सूत्र में बाँध 
कर एक बनाये रहती है ?” 

“इससे बढ़ कर बुराई भलाई हम नहीं जानते ।* 

“तो क्‍या सुख-दुःख में भावों की समानता ही--अर्थात जब वे सब 
यथासंभव एक ही लाभ (जन्म) अथवा हाति (मृत्यु) पर सुख और 
दुःख का अनुभव करते हं--बह ग्रंथि नहीं है जो कि नागरिकों को एकता 
के सूत्र में बाँधती है ? 

उसने कहा, सर्वथा ऐसा ही है ।* 

“परन्तु क्या इन भावों का व्यक्तिश: पृथक होना--अर्थात्‌ जब नगर 
ओर उसके नागरिकों पर घटित होने वाली एक ही घटना पर कुछ लोग 
अत्यधिक शोक मनाते हैं और कुछ दूसरे लोग अत्यधिक आनन्द मनाते 
हें--ही विग्नह का मूल नहीं हैं ? 

“अवश्यमेव ।” 

“और क्या इस स्थिति को उत्पन्न करने बाला मुख्यकारण नागरिकों 
ढ्वारा मेरा (मम)--अपना और मेरा नहीं--पराया (वमम) तथा 
इसी प्रकार विदेशी डाब्दों का एकमत से प्रयोग न करना (युगपद्‌ प्रयोग 
न करना) ही नहीं है ? ' 

“बिलकूल ऐसा ही है । 

“तब तो क्‍या सबसे अधिक सुव्यस्थित राष्ट्र वही नहीं है जिसमें 
नागरिकों की अधिकतम संख्या '(मर्मा और नमभ' शब्दों का प्रयोग एक 


( रे४३ ) 


ही प्रकार से एक ही वस्तु के लिये करती है ।” 

“ऐसा नगर अत्यन्त उत्तम है ।” 

“अथवा फिर, वह नगर जिसकी दा एक' व्यक्ति के अधिक से 
अधिक समान है । उदाहरणार्थ, यदि हम में से किसी की अंगुली में चोट 
लग जाती है तो सारे शरीर का समाज, जो कि जीवात्मा के केन्द्र की ओर 
आक्ृष्ट होता हुआ उस केन्द्र में स्थित शक्ति से नियंत्रित है उस पीड़ा से 
अवगत हो जाता है और समग्र शरीर एक साथ व्यथा को अनुभव करता 
है, यद्यपि शरीर का एक देश ही आहत होता है, और इसी कारण हम 
कहा करते हैँ कि अमुक व्यक्ति की अंगुली में दर्द है । भौर मनुष्य के 
अन्य किसी अंग के विषय में भी यही कथन लागू होता है फ़िर चाहे कोई 
अंग पीड़ा का अनुभव करता हो या (पीड़ा का भार / हलका होने पर 
सुख का अनुभव करता हो ।” 

उसने कहा, (एक ही कथन लागू होगा । और प्रस्तुत प्रश्न के विषय 
में कह सकते हें कि श्रेष्ठ-शासित राष्ट्र इस प्रकार के शरीर के अधिक 
से अधिक समान होता है ।” 


“तो में ख्याल करता हूँ कि यह राष्ट्र ऐसा होगा कि यदि उसके किसी 
एक व्यक्ति पर सुख दुःख आ पड़े तो, वह राष्ट्र अन्य किसी राष्ट्र की अपेक्षा, 
सुख दुःख सहने वाले अंग को अपना अंग मानेगा और सारा राष्ट्र उसके 
सुख दुःख में समवेदना प्रकट करेगा ।” 

उसने कहा, हाँ, यदि राष्ट्र सुब्यवस्थित हो तो ऐसा होना अनिवार्य है।” 

११--मेंने कहा, अब समय आ गया है कि हम अपने नगर की ओर 
मुड़ें और देखें कि जिन गुणों के विषय में हम युक्तियों द्वारा एकमत हो चुके 
है वे गुण उच्चतम कोटि में हमारे नगर में पाये जाते हैँ अथवा अन्य कोई 
नगर इन गणों में हमारे नगर से बढ़ कर है ।* 


उसने कहा, ऐसा ही करना उचित है ।” 


( ३४४ ) 


“अच्छा तो अन्य नगरों में, और उन्हीं के समान हमारे तगर में भी, 
शासक और सामान्य प्रजाजन होते हे ने ? 


ह हां होते हे । 7 
“और वे सब परस्पर एक दूसरे को नागरिक नाम से संबोधन करेंगे न ? ” 
श्क्ष्यों नहीं ? हक 


“पर अन्य नगर-राष्ट्रों में सामान्यजन अपने शासकों को नागरिक 
या 'पौरत्य” के अतिरिक्त और क्‍या कह कर संबोधन करते हैं ? ” 

“अधिकांश नगरों में प्रभु कहते हैं, प्रजातंत्र नगरों में शासक मात्र 
कहते हें ।” 

“पर हमारे नगर की जनता की क्‍या स्थिति है। वे अपने शासकों 
को पोरत्य' के अतिरिक्त और क्‍या कह कर संबोधन करते हैं ? ” 

उसने उत्तर दिया, संरक्षक और सहायक ।” ु 

“और वे (शासक) सामान्य जनों को क्‍या कहते है ?”' 

“भतिदाता और अवलंब 

“अन्य राष्ट्रों में शासक लोग सामान्य जनता को क्या कहते हैं ? ” 

उसने उत्तर दिया, सेवक ।* 

“और शासक छोग परस्पर एक दूसरे को क्‍या कहते हैं ? ” 

उसने उत्तर दिया, सह-शासक । 

“और हमारे शासक छोग ? 

“सह-संरक्षक । 

“क्या तुम यह कह सकते हो कि अन्य नगर राष्ट्रों में शासक एक 
दूसरे की चर्चा करते समय एक को अपना संबंधी और दूसरे को पराया 
(या अज्ञात) जन कह सकता है या नहीं ? 

“हाँ, अनेकों ऐसा कहेंगे ।*' 

“और ऐसा करने में कया वह एक को अपना निजी व्यक्ति तथा 


( डरेडे५ू ) 


इसरे को अपना असंबंधी व्यक्ति नहीं समझता अथवा कहता है ?” 

हाँ, यही बात है । 

अच्छा क्‍या हमारे सरक्षकों में से कोई एक व्यक्ति किसी अन्य 
सहसंरक्षक को पराया मान सकता है अथवा कह सकता है ?” 

उसने उत्तर दिया, “कदापि नहीं । क्‍योंकि, चाहे वह किसी से मिले 
वह यही समझेगा कि वह भाई अथवा बहिन, पिता या माता, पुत्र अन्यथा 
पुत्री अथवा इन्हीं किन्‍्हीं की सन्‍्तानों अथवा जननी या जनक से मिल रहा है। 

मंने कहा, परमोत्तम उत्तर है । पर इसके आगे एक और प्रदन 
का उत्तर और बतला दो; क्‍या तुमने उनके लिये केवल इन संबन्ध-सूचक 
नामों का ही नियम विधान किया है, अथवा उनके सभी कार्य भी पिताओं 
के प्रति रीत्यनुमोदित व्यवहार में और माता-पिता के प्रति उचित आतंक, 
' सावधानी और विधेयता (आज्ञाकारिता) में भी मेल खायेंगे; अन्यथा 
उनको ईइवर और लोक दोनों की ही अनुकूलता प्राप्त नहीं हो सकेगी, 
क्योंकि अन्य प्रकार का आचरण न तो उचित' ही होगा और न धार्मिक 
ही ? क्या तुम्हारे बच्चों को जन्म से ही उन लोगों के प्रति व्यवहार 
के संबंध में जो कि उनके पिता कह कर निदिष्ट किये गये हें अथवा अन्य 
संबंधी बतलाये गये हें, इन दोनों के ही संबन्ध में, सब लोगों के मुख से 
यही (उपर्युक्त ) ध्वनियाँ एकमत से देवादेश के रूप में सुनने को मिलेंगी 
अथवा किसी अन्य प्रकार की शिक्षा उनके कानों में सब ओर से सुनाई देगी ? ” 

उसने उत्तर दिया, 'यही ध्वनियाँ; क्‍योंकि वास्तविक व्यवहारों 
की अनुपस्थिति में उनके द्वारा कौठम्बिक नामों का ओएष्ठों से उच्चारण 
तो उनके लिये परिहासोत्पादक होगा । 

तब तो, अन्य नगरों की अपेक्षा इस नगर में जब किसी एक नागरिक 
का भल्ता अथवा बूरा घटित होता है, तब सब नागरिक एकमत होकर 
उन वाक्यों का अधिक प्रयोग करेंगे जिनका हमने (अभी कुछ समय पूर्व) 


५ रेणेंद ) 


उल्लेख किया था, अर्थात्‌ हमारे अपने संबंधी का भरा हुआ' हमारे 
अपने संबंधी का बुरा हुआ ।” 

उसने कहा, यह बात परम सत्य है ।* 

“और क्या हमने यह नहीं कहाशैथा कि इस प्रकार की श्रद्धा और 
वाणी समसुखदु:ःख की भावना से समन्वित होती है ? 

“हाँ, और हमन यह ठीक ही कहा था ।* 

“तो यह नागरिक, अन्य नगरों के निवासियों की अपेक्षा इस बात 
में विछक्षण होंगे कि इनका सामान्य स्वार्थ (हित) एक ही होगा और 
उसको यह 'मम' कहेंगे तथा इस समानहित की भाक्‍ता के फल स्वरूप 
उनके सुखदुःख समान होंगे। क्‍यों है न ? 

“अन्य नगरों की अपेक्षा हमारे नगर में ऐसा कहीं अधिक होगा ।* 

“और बया, नगर की सामान्य व्यवस्था के अतिरिक्त, इस (विल- 
क्षणता) का कारण स्त्रियों और बच्चों का समविभाजन ही नहीं होगा ? 

उसने उत्तर दिया, निश्चयमेव यही उसका प्रमुख कारण होगा ।' 

१२-- परन्तु अंगों के सुखदुःख के अनुभव में सुशासित राष्ट्र की 
मानव शरीर से तुलना करते हुए, हमने यह भी स्वीकार किया था कि यह 
(भावना की) एकता ही राष्ट्र के लिये सर्वोच्च श्रेयस्‌ है ? 

“हाँ, और इस प्रकार सहमत होकर हमने उचित ही (किया था ।” 

“तब तो हमने यह प्रदर्शित कर दिया कि राष्ट्र की सर्वोच्च परि- 
पूर्णता का कारण हमारे राष्ट्र के (संरक्षकों के) सहायकों में प्रचलित 
स्त्रियों और बच्चों का समविभाजन हैं ।” 

उसने कहा, 'बिलकूल यही बात है ।” 

“तथा यह बात हमारे पूर्वोक्त कथनों से मेल खाने वाली हूँ । क्योंकि 
मुझे विश्वास है कि हमवे कहा था इन संरक्षकों के पास न अपने व्यक्तिगत 
चर होते चाहिये न भूमि और न कोई अन्य सम्पत्ति, छेकित उतको अपने 


( ३४७ ) 


भरणपीौषण के लिये अन्य नागरिकों से उनकी संरक्षकता की भृति मिलनी 
चाहिये और उसको सबको मिल कर व्यय करना चाहिये । उनके वास्त- 
बिक संरक्षक बने रहने की शततें यही है ।* 

उसने कहा, सच है ।” 

“अच्छा तो क्या पूवे निर्धारित नियम, और उनसे भी अधिक वे 
नियम जिनका अब वर्णन किया जा रहा है, उनको अपेक्षाकृत और भी 
सच्चा संरक्षक बनाने में प्रवृत्त नहीं होते और क्या यह नियम उनको, 
अपनी योग्यता से उपाजित वस्तु को दूसरों से अलग अपने घर ले जाने से, 
(दूसरों के भी ऐसा ही करने से) तथा पृथक पृथक्‌ स्त्री बच्चों के रखने से, 
नगर में व्यक्तिगत' सुख-दुख की भावना का प्रवेश करके अपना' शब्द 
का प्रयोग एक ही वस्तु के लिये नहीं बल्कि पृथक्‌ व्यक्ति के विबय॑ में पृथक्‌ 
वस्तु के लिये प्रयोग कराके, नगर की एकता को छिल्न-भिन्न होने से नहीं 
रोकते ? इसकी अपेक्षा उनको परस्पर अपने स्वत्व के विषय में एक 
ही आस्था रखनी चाहिये, एक ही लक्ष्य की ओर प्रवृत्त होना चाहिये, तथा 
जहां तक संभव हो सुखदःख का समान अनुभव करना चाहिये ।” 

उसने कहा, 'सव्वेथा ऐसा ही है । 

क्या तब, यह नहीं कहा जा सकता कि इन छोगों के परस्पर दोषा- 
रोपण और मुकदमेबाज़ी इत्यादि सब लोप नहीं हो जाएँगे, क्योंकि 
एक मात्र शरीर को छोड़ कर किसी के पास कुछ भी व्यक्तिगत संपत्ति 
होगी ही नहीं, सब वस्तुएँ समान रूप से सब को सम्पत्ति होंगी ? अतएवं 
क्या हम उनके विषय में यह भरोसा नहीं कर सकेंगे कि वे उन सब कलहों' 
से मुक्त होंगे जो कि मनुष्यों में सम्पत्ति, बच्चों और स्त्रियों पर अधिकार 
रखने के कारण उत्पन्न होते हैं / ' 

उसने उत्तर दिया, वे अवश्यमेव इनसे मुक्त हो ज+येंगे ।” 


र्३ 


( रेड८ ) 


“और फिर, यह भी उचित ही है कि उनके मध्य मारकाट और 
शारीरिक आघात से सम्बन्ध रखने वाछे मुकदमें भी नहीं होंगे । क्योंकि 
हम यह नियम निर्चित कर देंगे कि समान अवस्था वाले साथियों में अपनी 
रक्षा करना सम्मान्य और न्यायोचित है और इस प्रकार उनको अपने 
शरीर को स्वस्थ और सुरक्षित रखने के लिये बाध्य कर देंगे ।” 

उसने कहा ठीक ।* 

मैंने कहा, इस प्रकार के नियम से यह लाभ और होगा कि यदि किसी 
एक व्यक्ति का एक दूसरे से भगड़ा हो जायगा तो वह अपने क्रोध को इस 
प्रकार सन्तुष्ट कर छेगा तथा फिर उसके लिये कलह को गंभीर या भयावह 
' रूप देना बहुत कम संभव होगा ।” | 

“अवश्य । 

“रही अधिक अवस्था वालों की बात, उनको अपने से कम अवस्था 
वालों पर शासन करने, और उनको सजा देने का अधिकार सदा प्राप्त 
रहेगा ।” 

स्पष्ट ही है । 

“पुनइच, में समभता हूँ यह भी स्पष्ट ही है, कि शासकों की आज्ञा के 
अतिरिक्त, युवापुरुष स्यात्‌ वृद्ध के प्रति बलात्कार ( बलप्रयोग ) अथवा 
चोट नहीं करेंगे अथवा किसी अन्य प्रकार से भी उसका अपमान नहीं 
करेंगे। क्योंकि दो समर्थ रक्षक उसको ऐसा करने से रोकेंगे; एक भय 
दूसरे छज्जा । छज्जा उसको इसलिये रोकेगी कि जिस पर वह हाथ 
डालना चाहता है वह उसका पितृस्थानीय व्यक्ति हो सकता है; तथा 
उसको भय यह छगा रहेगा कि कहां दूसरे लोग--कोई पुत्र, भाई या 

पिता उस सताये हुए की सहायता को न दौड़ पढ़ें । 
उसने कहा, “इस (नियम ) का यही परिणाम होगा ।” 


५. दे...) 


क्‍ तब तो सब प्रकार से यह नियम नागरिकों के परस्पर शान्ति- 
' बुबेक रहने में सहायक होंगे ।” 
“बड़ी शान्ति से ।” 


“और यदि ये (संरक्षक) अपने समुदाय में कलह से मुक्त रहेंगे तो 
इस बात का भी कोई भय नहीं है कि नगर के शेष नागरिक इनके विरुद्ध 
अथवा अपने मध्य आपस में झगड़े खड़े करेंगे |” 

“नहीं, कुछ भय चहीं है ।* 

“परन्तु कुछ तुच्छ बाधाएँ जिनसे वह मुक्त हो जायँगे ऐसी नगण्य 
और अपरूप हैं कि मुफे उनका उल्लेख करने में भी फक्रिकक मोलम पड़ती . 
हैं; यथा, धनवानों की चापलूसी , वह क्लेश और पीड़ा जो मनुष्य अपने 
बच्चों के पालनपोषण करने में और अपनी गृहस्थी के लिये आवश्यक वस्तुएँ 
उपलब्ध करने के लिये धन प्राप्त करने में अनुभव करते हैं, ऋण लेना, 
लिये हुए ऋण का प्रतिवाद करना, उन सब अप्रशस्त उपायों का प्रयोग 
जिनके द्वारा धन प्राप्त करके वे अपनी स्त्री और सेवकों को व्यय करने 
(प्रबन्ध करने) के लिये दे देते हैं, वे सबब अपमान जो उनको इन 
प्रसंगों में सहने पड़ते हैं जो कि, प्रियमित्र, स्पष्ट है, तिरस्कार के योग्य हैं 
और उल्लेख योग्य नहीं है ।' 

उसने कहा, यह बातें तो अन्धों के लिये भी स्पष्ट हैं 

१३. 

१३. तो वे इन सब बूराइयों से मुक्त हो जाएँगे, तथा उनका जीवन 
सब से अधिक सुखी समझे जाने वाले जीवन---औलिम्पिया-विजेताओं के 
जीवन-से भी अधिक सुखी रहेगा।” ' 

“सो केसे ?” 


६ कक 5) 


“जिन वस्तुओं के पाने के कारण औलिम्पिया के विजेता सुखी मरमभे 
जाते हैं वे उन वस्तुओं का एक अंश मात्र हें जो कि इन (संरक्षकों) को 
उपलब्ध होती हैं। इस (संरक्षकों) की विजय उनकी अपेक्षा अंधिक 
सुन्दर होती हैं और जनता से प्राप्त होने वाछा उनका आश्रय परिपूर्ण 
होता है। क्योंकि जिस उपहार को वह विजय में पाते हूँ वह सारे राष्ट्र 
की मुक्ति हैं, तथा उनके मस्तक पर जो मुकुट बांधा जाता है. वह उनको 
तथा उनकी सन्‍्तात को प्राप्त होने वाला जनाश्रय है--ते जब दक जी 
रहते हैं नगर के द्वारा सम्मान का उपहार पाते हैं और मरने के पश्चात 
उनका सम्मानपूर्ण मृतक संस्कार किया जाता है 

उसने कहा, हां यह बड़े सुन्दर पुरस्कार हैं ।” 

मैंने कहा, क्या तुम्हें याद है, कि पूर्वोक्‍्त तर्क में न जाने किस प्रति- 
वादी ने हम पर इस कारण संरक्षकों को सुखी न बनाने का आरोप 
किया था कि नागरिकों का सर्वस्व ले सकने की दक्ति रखते हुए भी 
उनके पास कुछ भी नहीं था, और मुझे विश्वास है कि हम ने कहा था कि. 
हम अवसर आतने पर इस विषय की ओर फिरेंगे, इस समय तो हमारा 
उद्देश्य संरक्षकों को सचमुच संरक्षक और नगर को यथासंभव अधिक से 
अधिक सुखी बनाना है तथा हम अपनी दृष्टि को किसी एक वर्ग पर ही 
गढ़ा कर उसको ही सुखी चित्रित नहीं कर रहे हैं ? ” 

“उसने कहा हां, मुझे यह बाते याद है ।” 

“अच्छा तो, क्‍योंकि हमारे सहायकों का जीवन ओलिम्पिया-विजे- 
ताओं के जीवन से अधिक सुन्दर और अधिक अच्छा प्रदर्शित कर दिया 
गया है, क्या अब वह मोची के अथवा अन्य किसी शिल्पी के या कृषक के 
जीवन से तुलना करने के योग्य है ! 

उसने उत्तर दिया, “मैं ख्याल करता हूँ कि ऐसा नहीं है ।” 


( ३५७१ ) 


“तथापि, जो बात में उस समय भी कह रहा था उसको हम 
इस समय औघचित्य के साथ दोहरा सकते हैं कि यदि संरक्षक ऐसे सुख को 
पाने का प्रयत्न करेगा जिससे वह सच्चा संरक्षक न रहे तथा इस जीवन- 
मार्ग से संतुष्ट न रहेगा जो कि इतना मर्यादित सुरक्षित , एवं हमारे मत 
में सबशष्ठ है, परन्तु यदि सुख की बालिश और मूढ़ धारणा उसको विमो- 
हित कर के, घगर के सब॑स्व को स्वायत्त करने के लिये अपनी शक्ति का 
उपयोग करने को प्रेरित करेगी, तो उसको पता चल जायेगा कि हेसियड 
वास्तव में परम बुद्धिमान मनृष्य था क्योंकि उसका कथन है कि एक अर्थ 
में आधा सारे से अधिक होता है ।* 

उसने कहा, यदि वह मेरी सलाह माने तो उसको इसी जीवनपथ 
श्र स्थिर रहना चाहिये ।” 

“तो, शिक्षा के क्षेत्र में, बालकों के भरणपीषण के विषय में एवं अन्य 
नागरिकों की संरक्षकता के सम्बन्ध में, हमारे द्वारा वणित यह स्त्री-पुरुषों 
की सहभागिता तुमको स्वीकार है, और तुम यह मानते हो कि नगर के 
भीतर और नगर कें बाहर युद्धयात्रा में, दोनों ही अवसरों पर उनको 
चौकसी रखने का कार्य साथ साथ करना चाहिये और शिकारी कुत्तों के 
समान शिकार भी साथ साथ करना चाहिये और सब वस्तुओं को सब 
प्रकार से समान बरतना चाहिये तथा ऐसा करना ही उनके लिये सर्वोत्तम 
(सर्वाधिक वांछतीय) होगा और इसमें कोई ऐसी बात नहीं होगी जो 
पुरुष की तुलना में स्त्री स्वभाव के अथवा उनकी पारस्परिक 
स्वाभाविक संगति के विपरीत हो ।” 

उसने कहा, में यह स्वीकार करता हूँ । 

$ ह २ ४, । 

१४. में बोला, “तो क्या जो बात अब निर्धारित करने को रह गयी है 

बह यही नहीं है कि ऐसे समाज का मनुष्यों में (पशुओं के समान ) संघटित 


( ३१९२ )) 


किया जाना संभव है या नहीं और यदि संभव है तो किस प्रकार संभव है ? ” 
उसने कहा, “यह तो तुमने वही बात कही जो में उठाने वारा था ।* 
मन कहा, जहां तक उनके युद्धों का प्रदन है, यह बात कि वे उनका 
संचालन किस प्रकार करेंगे, इतनी स्पष्ट है कि इसके विवेचन की कोई 
आवश्यकता नहीं ।* 
उसने पूछा, क्‍यों !7/ 

“क्योंकि, स्थियां और पुरुष दोनों ही युद्ध के लिये एक साथ ग्रयाण 
करेंगे, और इसके अतिरिक्त अपने ऐसे बच्चों को भी अपने साथ ले जायेंगे 
जो पर्याप्त रूपेण बलवान हें जिससे कि अन्य शिल्पियों के बालकों के समान 
वे उन प्रक्रियाओं को देख सकें जिनमेंउनको वय:प्राप्त होने पर पारंगत होना 
है; तथा वे, युद्ध को देखने के साथ ही साथ, अपने बालकों से युद्ध के सब कार्यों 
में सेवक और परिचारक इत्यादि का कार्य भी करायेंगे और वे अपने माता- 
पिता की सेवा में उपस्थित रहेंगे । क्या तुमने शिल्पियों के व्यवहार 
का कभी निरीक्षण नहीं किया है, कि उदाहरणार्थ कुम्हारों के बच्चें, बरतन 
बनाने के कार्य में हाथ लगाने से बहुत पहले से किस प्रकार अपने माता-पिता 
के काम को देखते हुए उनके लिये धरने-उठाने, तथा लाने-ले जाने के कार्य 
में उनकी सहायता किया करते हैं । ?” 

. उसने कहा (हां, मेंने उनको देखा हैं । 

“तो क्‍या ये लोग (कृम्हार इत्यादि) अपने बच्चों के (अपने) 
भावी कार्य के निरीक्षण और अनुभव द्वारा शिक्षा के सम्बन्ध में हमारे 
संरक्षकों की अपेक्षा अधिक सावधानी बरतेंगे ? 

उसने कहा, ऐसी बात तो उपहासास्पद होगी ।” 

“परन्तु, इससे भी आगे एक बात यह है कि, लड़ने का प्रसंग 'आने 
पर प्रत्येक जीवधारी अपनी सन्‍्तान की उपस्थिति में अधिक थौरता से 
लड़ेगा ।* 


( रेणु३ई ) 


“सत्य है; परन्तु सॉक्रातीस युद्ध में प्रायः होने वाली घोर पराजयों के 
प्रसंग में इस बात का बड़ा भय रहेगा कि कहीं मातापिताओं के साथ बालकों 
की भी बलि न हो जाय जिससे कि शेष राष्ट्र के लिये भविष्य में फिर से 
क्षतिपूरति करना असंभव हो उठे ।* 

मेंने उत्तर दिया, “यह सत्य है; परन्तु पहले तुम यह बतलाभों कि 
क्या तुम्हारा विचार ऐसा है कि समग्र संकटों से बच जाना ही केबल वह 
कार्य है जिसका हम को प्रवन्ध करना चाहिये: ! 

“कदापि नहीं ।* 

“और, यदि उनको संकटों का सामना करना पड़े ही तो क्या वह 
किसी ऐसी स्थिति (वस्तु, प्रसंग) में ही नहीं होना चाहिये जिसमें सफलता 
की प्राप्ति से उनका सुधार हो ? 

“स्पष्ट ही है ।* 

“क्या तुम यह समझते हो कि जिन छोगों को आगे चकछ कर योद्धा 
बनना है उन का छड़कपन में युद्ध को देखना अथवा न देखना ऐसी बात है 
जिससे नाममात्र का अन्तर पड़ता है तथा जो संकट उठाने के योग्य नहीं है ? * 

“नहीं, इस बात से तो जिस उद्देश्य का तुम वर्णन कर रहे हो उसमें 
बड़ा अन्तर पड़ जाता है ।” 

“हमको अपने बालकों को युद्ध का दर्शक बनाना है, यह तो सर्वेप्रथम 
बात (नियम) होनी चाहिये, इसके आगे हमको उनकी कुशलक्षेम का कोई 
उपाय करना चाहिये । बस फिर सब भरा होगा; क्‍यों ठीक है ने ? ” 

“हां ।” 

मेंनें कहा, पहली बात तो यह है, क्या उनके पिता छोग, जहां तक 
मनुष्य के लिये संभव है, युद्ध से अभिन्न नहीं होंगे, क्या वे चतुरतापूर्वकः 
यह निर्णय नहीं कर सकेंगे कि कौन से अभियान संकटमय हैं और कौन से 


उसने उत्तर दिया, यह बात ठीक मानी जा सकती है कि वे ऐसा 
जानते होंगे ।” 

“वे संकटशून्य अभियानों में लड़कों को अपने साथ ले जायेंगे तथा 
संकटमय अभियानों में ऐसा नहीं करेंगे; क्यों ? ” 

“ठीक ।” 

मैंने कहा, “और उन बालकों के अध्यक्षों के स्थान पर वे ऐसे अधि- 
कारियों को नियुक्त नहीं करेंगे जो सर्वथा अयोग्य हों बल्कि ऐसे लोगों को 
नियुक्त करेंगे जो अवस्था और अनुभव दोनों ही के कारण बच्चों के नेता 
और अभिभावक दोनों ही का काम करने के योग्य हों ।* 

“हां, यही समुचित उपाय होगा ।* 

“तथापि, हमको कहना पड़ेगा कि, अनेकों बार अनेकों व्यक्तियों के 
विषय में अप्रत्याशित घटनाएँ घटित होती हें ।” 

“हां, वास्तव में ऐसा होता है ।* 

“तो, ऐसे देवयोगों का सामना करने के लिये हम को आरम्भ से ही 
अपने बच्चों के पर लगा देने चाहिये, जिससे यदि आवश्यकता आ पड़े तो 
वे उड़ कर बच सकें ।” 

उसने पूछा, इससे तुम्हारा क्या आहय है ।* 

मेने कहा, हम को उन्हें अत्यन्त छोटी अवस्था में घोड़े पर बैठा 
देना चाहिये और सब से पहले उन्हें घोड़े की सवारी करना सिखलाना 
चाहिये और तब उनको सवार करके युद्ध दिखछाने के लिये ले जाना 
चाहिये, परन्तु उनके घोड़े बहुत ओजस्वी और युद्ध के काम के नहीं प्रत्युत 
सीधे किन्तु अत्यन्त तेज चलने वाले होने चाहिये : क्योंकि इस प्रकार वह 
अपने भावी जीवनकार्य को भली भांति देख सकेंगे तथा यदि आवश्यकता 
हुई तो अपने अधिक अवस्था वाले पथ्प्रदर्शकों का अनुसरण करते हुए अपने 
को बचा भी सकेंगे । 


( र५५ ) 
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उसने कहा, मेरी समझ में आप ठीक कहते हैं ।” 
“पर अब युद्ध-संचालन के विषय में क्‍या ? सैनिकों की परस्पर 
एक दूसरे के प्रति और बझत्र के प्रति केसी चित्तवत्ति होगी ? इस विषय में 
मेरी धारणाएँ उचित हूँ अथवा नहीं ? 
उसने पुछा "कौन सी धारणाएँ, मुझे बतलाइये तो ? ” 
“कोई भी योद्धा जो अपने मोच से हट जाता है, अथवा अपने हथियार 
फेंक देता हैं अथवा इसी प्रकार कोई अन्य डरपोकपन के कार्य करने का 
अपराधी है तो उसको शिल्पियों अथवा क्ृषकों के वर्ग में गिरा देना चाहिये । 
कट्ठिये ऐसा होना चाहिये या नहीं ? ” 
“सर्वधीव ।” 
“और जो कोई शत्र के द्वारा जीवित ही पकड़ लिया जाय तो हम 
उसको पकड़ने वालों को उपहार स्वरूप दे देंगे कि वे अपने बन्दी के साथ 
जैसा चाहें वैसा बरताव करें| क्‍यों, क्या ऐसा नहीं करेंगे? ” 
“बिलकुल ठीक ।” 
और उस योद्धा के विषय में, जो कि युद्ध में शरवीरता का पुरस्कार 
पाता है तथा अपने को दूसरों से बढ़कर सिद्ध करता है, क्या तुम इस बात 
से सहमत नहीं हो कि उसको अपने अभियान-सहचरों के द्वारा , सेना में 
ही, बारी बारी से पहले युवकों के हाथों से, तद॒परान्त लड़कों के हाथों से 
मालाएँ पहनायी जायेंगी ? 
“में सहमत हूँ ।* 
“और फिर सब के द्वारा उसको दक्षिणहस्त प्रदान किया जायेगा ?” 
“यह भी, होना चाहिये।” । 
“पर में ख्याल करता हूँ कि तुम इंतना आगे नहीं बढ़ सकोगे ? ” 
“कितना ?” 

“कि वह सव का चुंबन करे और सब के द्वारा उसका चुंबन किया जाय ? ” 


( ३५६ ) 


उसने कहा, अवश्यमेब; और में तो इस नियम में इतना विधान 
और जोड़े देता हुं कि उस अभियान के स्थिति काल में वह जिस किसी का 
भी चुंबन करना चाहे तो उसको उसकी मांग अस्वीकार करने का अधिकार 
नहीं होता चाहिये, जिससे कि यदि कोई स्त्री अथवा पुरुष से प्रेम करता हो 
तो वह इस उपहार को जीतने के लिये और भी अधिक उत्कंठित हो जाए ।” 

मेंने कहा, परमोत्तम ! और यह बात तो हम पहले ही कह चुके हैं 
कि अच्छे (वीर) पुरुष के लिये विवाह का सुअवसर अधिक उत्सुकता 
के साथ प्रदान किया जायेगा और वह इस प्रकार के कामों छिये दूसरों 
की अपेक्षा प्रायेण अधिक बार चुना जायेगा जिससे कि ऐसे पिता से 
यथासंभव अधिक से अधिक बच्चे उत्पन्न हो सकें | 

उसने कहा, हां, हम ऐसा कह चुके हैं ।” 

१5६ 

१५. “पर इससे भी आगे बढ़ कर हम होमेर का भी प्रमाण उद्धत कर 
सकते हूँ कि अपने युवकों के मध्य वीरों का इस प्रकार सम्मान करना 
न्यायोचित है । क्‍योंकि होमेर ने कहा हैं कि जब अयास ने युद्ध में विशिष्ट 

राक्रम प्रदर्शित किया तो वह रूम्बे लम्बे (गो) मांसखंडों के उपहार से 

सम्मानित किया गया; मानों होमेर ने ऐसा यह मानते हुए कहा है कि पूर्ण- 
यौवन को प्राप्त वीर पुरुष के लिये सर्वोत्तम एवं उचित पुरस्कार वह है 
जिससे उसको सम्मान और सामथ्य दोनों ही उपलब्ध हो सकें ! ” 

उसने कहा, परम सत्य बात है ।” 

मेने कहा, तो, कम से कम. इस विषय में हम होमेर को 
पथ्‌-दर्शक मानेंगे । यज्ञों. और इसी प्रकार के अन्य उत्सवों पर, हम भी, अपने: 
वीर पुरुषों को उनकी प्रदर्शित वीरता की मात्रा के अनुसार, स्तोत्रों एवं 
उन अन्य विशेष अधिकारों से जिनका हम अभी वर्णन कर चुके हैं, तथा 
एवमेव “सम्मानित आसनों, नाना व्यंजनों (आमिषादिकों) तथा उद्देलित 


( ३२५७ ) 


चपकों से भी सम्मानित करेंगे, जिससे कि शारीरिक साधन और 
मानदान दोनों का सम्मिलन हो सके ।” 

उसने कहा, यह तो परम सुन्दर बात है ।* 

“बहुत अच्छा । और युद्धाभियान में मरने वालों में से यदि किसी 
को मृत्यु विशेष प्रकार से कीतियुक्त हुई तो क्या, पहले पहल हम यह घोषित 

नहीं करेंगे कि वह सुवर्ण जाति का पुरुष है ? ” 

“निशचयेन ऐसा ही कहेंगे ।* 

“और क्या हम हेसियड का विश्वास नहीं करेंगे जिसका कथन है कि 
जव कोई इस जाति का व्यक्ति मरता हैं तो वह ॒पृतात्मा पृथ्वी पर 
निवास करते हैं, दुरित क्षय करते हैँ तथा वाग्धारी मत्यों के सावधान और 
श्रेयस्कर संरक्षक वन जाते हैं ।' 

. हां, हम अवश्य उसका विश्वास करेंगे ।* 

“तो क्‍या हम देवता से पूछ कर मालम करेंगे कि अतिमानव अथवा 
दिव्य गुणों से युक्त व्यक्तियों को हम किस विशिष्टता के साथ 
और केसे समाधिस्थ करें और तदपरान्त उसके उत्तर के ही अनसार 
उसके प्रति व्यवहार करेंगे ? 

“क्यों नहीं करेंगे ? 

“और फिर भविष्य में सवेदा हम उनके समाधिस्थलों पर दिव्या- 
त्माओं के प्रति की जाने वाली पूजा और उपासना अपित करेंगे । और 
इसी प्रकार का सम्मानप्रदर्शन हम उस व्यक्ति के भी वृद्धावस्था में अथवा 
अन्यथा मरने पर भी करेंगे ज़ो सामान्य जीवन यात्रा में असामान्यरूप जे. 
भला (वीर) समभा जाता है। क्‍यों ठीक है न ?” 

उसने उत्तर दिया, “यह तो निश्चय ही उचित होगा ॥' 

“पर फिर, हमारे योद्धा शत्रुओं के प्रति कसा आचरण करेंगे ?” 

किस सम्बन्ध में ? ' 


( रे५९ ) 


चोट पहुँचाने वाले पत्थरों पर तो गराति हैँ पर पत्थर फेंकने वालों को : 
नहीं छते ।” 
“तनिक भी नहीं । 
“तो हमको शवों को लूटने की प्रथा और उनकी असत्त्येप्टि में विध्न 
डालनेकी प्रथा को छोड़ देना चाहिये ?” 
उसने कहा, भगवान के नाम पर ,हमको यह बातें अवश्यभेव छोड़ - 
देनी चाहियें।” 
(१६) 
“पुनश्च हम शत्रुओं के अस्त्र शस्त्रों को समर्पण करने के लिये मन्दिरों : 
में नहीं ले जायेंगे, और यदि अन्य हेलेनेस लोगों के साथ हमको मित्रता 
का संबंध बनाए रखने की तनिक भी चिन्ता है तो उनके शस्त्रास्त्र तो 
हम विशेष रूप से नहीं ले जायेंगे । इस के विपरीत, हमको यह भय खाना 
चाहिये कि जब तक स्वयं देवता की ही अन्यथा आज्ञा न हो तब. तक 
यदि हम अपने ही जाति भाइयों से जीते हुए इन जयचिह्नों को मन्दिर 
में ले जायेंगे तो मन्दिर अपवित्र हो जायेगा ।” 
उसने कहा, आपका कथन नित्तान्त सत्य है ।” 
“और हैलेनेस लोगों की भमि को नष्ट भ्रष्ट करने एवं घरों को जलाने - 
के विषय में तुम्हारे सैनिकों का शत्रुके प्रति केसा व्यवहार होगा ?” 
उसने कहः, इस विषय में, में आपकी सम्मति अत्यन्त हषंपूर्वक 
सुनूगा / ” 
मन कहा,र “मेरी राय में तो उनको इन दोनों कार्यो में से एक भी नहीं 
करना चाहिये, किन्तु अपने को वार्षिक उपज को लेने तक सीमित रखना - 
चाहिये । क्‍या तुम्हे बतलाऊं कि ऐसा क्‍यों करना चाहिये ? ” 
कृपया कहिये । 
मरझे ऐसा लगता है कि जिस प्रकार हमारी भाषा में दो भिन्न शब्दू : 


६ बे 3) 


हैं युद्ध और कलह (पॉलीमास और स्तासिस्‌) इसी प्रकार इन झब्झों के 
अनुसार दो विशेषणों (अवच्छेदकों) से विशिष्ट (अवच्छिन्न) इनके 
द्वारा सूचित वस्तुएँ भी दो हैं । जिन दो वस्तुओं से मेरा तात्पर्य है उनमें 
'से एक मित्रों और संबंधियों से तथा दूसरी परायों और विदे- 
शियों से संबंध रखती है । मित्रों और संबंधियों के विरोध को सूचित करने 
' के लिये कलह' शब्द का प्रयोग किया जाता है तथा विजातीय एवं विदेशीय 
जनों के विरोध सूचित करने के लिये युद्ध शब्द का ।* 

उसने कहा, तुम्हारा कथन तनिक भी अप्रकृत नहीं ।* 

“अच्छा, अब देखो कि यह बात भी उचित हे या नहीं। मेरा 
कथन हूं कि हैलेनेस जाति अपने मध्यमें परस्पर मैत्रीबद्ध है और एक 
'परिवारगत है तथा बबंरों के प्रति विदेशीय और विजातीय है ।* 

उसने कहा, ठीक ।* 

“तब हम यह कहेंगे कि हैलेनीस लोग बवंरों से लड़ते और युद्ध करते 
हैं और बरबंर हँलेनेस लोगों से, तथा ये दोनों परस्पर निसगंतः शत्रु हैं एवं 
'इस प्रकार के बेर और वेमनस्य के लिये युद्ध! शब्द उचित है। किन्तु 
हैलैनेस परस्पर लड़ने पर भी निसर्गतः हैलेनेस्‌ के मित्र हें, परन्तु ऐसी 
स्थिति में हैलैनेस जाति रोगिणी है और कलह के कारण ट्क टूक हो रही 
है' और इस प्रकार के वर के लिये हमको जो नाम देना चाहिये वह 
“कलह! है ।* 

उसने कहा, में इस (भाषण) पद्धति से सहमत हूँ ।” 

मेने कहा, तो ध्यान रक्खो कि जब किसी प्रस्तुत अर्थ में कलह' 
'कहलाने वाली स्थिति में इस प्रकार की कोई घटना घटित हो और कोई 
राष्ट्र अन्तविं भक्त हो गया हो तो यदि दोनों दलों में से प्रत्येक दूसरे की 
मूमि को नष्ट भ्रष्ट करे और घरों को आग छगाये तो ऐसी कलह को 
पाप (या अभिशाप) समभा जाता है तथा दोनों दलों में से कोई भी देश- 


प्रेमी नहीं धाना जाता | क्योंकि यदि वे देशप्रेमी होते तो वे अपनी धात्री 
और माता का इस प्रकार अंगर्भंग करना सहन न कर पाते । कित्तु मर्या- 
दित और युक्तियुक्त बात तो यही समभी जाती है कि विजेता लोग परा- 
जितों की वर्ष की उपज लेलें परन्तु उनका मनोभाव ऐसे मनुष्यों का सा 
होना चाहिये जिनको पुनर्मिलन की आशा होती हैं तथा जो सवेदा युद्ध 
करते रहना नहीं चाहते ।” 

उसने कहा, यह मनोभाव अपेक्षाकृत कम पाशविक है 

मेंनें कहा, अच्छा तो क्या जिस नगर की तुम स्थापना कर रहे हो 
हो वह हँलनेस नगर नहीं होगा ?” 

उसने उत्तर दिया, सो तो अवश्य होगा ही ।* 

“तो क्या वे (नगरनिवासी) छोग भले और सभ्य नहीं होंगे ? ” 

“वे वास्तव में ऐसे ही होंगे।* 

“और क्या वे हैलेनेस-प्रेमी नहीं होंगे, क्या समग्र हेला (प्रदेश तथा 
जाति) को अपना ही नहीं समभेंगे और क्‍या वे समग्रजाति के पावन 
देवस्थानों की यात्रा और पूजा में भाग नहीं लेंगे ? ” 

“अवध्यमेव लेंगे ।* 

“तो क्‍या वे हेलैनेस लोगों के साथ, जो कि उनके अपने ही जाति- 
बन्धु हैं, किसी भी विरोध को कलह का ही एक प्रकार नहीं मानेंगे, और 
उसको युद्ध का नाम तक देना स्वीकार (नहीं) करेंगे ? ” 

“कदापि नहीं ।* 

“तो वे अपनी कलह को सर्वेदा इस प्रकार चलायेंगे कि मानों उनको 
भविष्य में मेलजोल हो जानें की आशा है। क्‍यों ठीक है न ?”_ 

“सर्वेथा । 

“तब तो वे उनको उनकी भराई के लिये ही सम्हाल कर ठीक करेंगे, 
उनको दास बनाने अथवा नष्ट करने के लिये उनका निग्नह नहीं करेंगे, 


( ३२६२ ) 


उनके सम्हालन वाले के समान आचरण करेंगे न कि शत्रुओं के समान ।” 

“ठीक ऐसा ही करेंगे ।” 

“हुलैनेस होने के कारण, वे हेलेनेस्‌ धरती को नष्ट भ्रष्ट नहीं करेंगे 
न निवासस्थानों को ही जलायेंगे, और न यह बात स्वीकार करेंगे कि किसी 
नगर के स्त्री, पुरुष एवं बालक सब के सब निवासी उनके दत्रु हें बल्कि ऐसा 
कहेंगे कि किसी भी अवसर पर केवल थोड़े से व्यक्ति ही--जो कि कलूह 
के लिये दोषी हें--उनके शत्र हें। तथा इन्हीं सब विचारों के 
हेतु वे न तो भूमि को नष्ट भ्रष्ट करना चाहेंगे और न घरों को धराशायी, 
क्योंकि अधिकांश मनुष्य तो उनके मित्र हैं; एवं वे इस इन्द्व को तब तक 
चलायेंगे जब तक कि सताये गये निर्दोष जनों के दबाव से दोषी लोग न्याय 
करने के लिये बाध्य न हो जाये ।” 

उसने कहा, “में इस बात से सहमत हूँ कि हमारे नागरिकों को अपने 
हैलैनेस प्रतिद्वन्द्रियों से इसी प्रकार का व्यवहार करना चाहिये, तथा बरबरों 
के प्रति ऐसा बर्ताव करना चाहिये जैसा है लैनेस्‌ आजकल हेलैनेस्‌ के प्रति 


करते हें ।' 
“तो क्या हम अपने संरक्षकों के लिये यह नियम भी निर्धारित करेंगे 
कि वे न॒ तो भूमि को उजाड़ेंगे और न घरों को जलायेंगे ? ” 

उसने उत्तर दिया, हमको ऐसा ही करना चाहिये और यह मान 
लेना चाहिये कि यह नियम तथा हमारे द्वारा निर्धारित पहले नियम दोनों 
ही अच्छे हैं।” | 

ब्लड श ५9 कल 

१७. परन्तु, साँक्रातेस, मुभे तो ऐसा लगता है, यदि तुमको इसी 
ढंग से बोलने दिया जाय तो तुम उस विषय पर कभी कुछ न कह पाओगे 
जिसको तुमने इन सब बातों के कहने के निमित्त स्थगित कर दिया था-- 
अर्थात्‌ यह प्रदर्शित करना कि क्‍या इस प्रकार की व्यवस्था संभव है और 


६ कट व: 


इसकों किस प्रकार घटित किया जा सकता है। इस बात को मान लेने 
के लिए तो में भी तैयार हैँ कि यदि यह वास्तविक हो सके तो इस व्यवस्था 
बाल नगर में सव कुछ बड़ा सुन्दर होगा। तथा जो बात तुमने कहने से 
छोड़ दी है में उसको भी कटे देता हूँ कि तुम्हारे नागरिक युद्ध में अत्यन्त 
अधिक सफलता लाभ करेंगे और एक दसरे का साथ छोड़ देने की 
संभावना उनमें सब गी, क्‍योंकि वह एक दूसरे से भाई, पिता, 
या पुत्र का नाता मानने वाले होंगे तथा इन्हीं नामों से एक दूसरे को 
संवोधन करने वाल होंगे । और यदि उनके अभियानों में स्त्रियां भी उनमें 
सम्मिलित हो जाएँ, चाहे तो दे पुरुषों की ही पंक्ति में हों, अथवा गत्रु को 
त्रस्त करने के लिए सेना के पह्चाद भाग हों अथवा आवश्यकता आ पड़ने 
पर सुरक्षित सेना के रूप में हों, तो यह वात भी उनकों अजेय बना देगी। 
इसके अतिरिक्त घर पर भी में ऐसी बहुत सी सुविधाएँ देख पाता हूं 
जिनका उल्लेख तुमने नहीं किया है । परन्तु, इस शासन व्यवस्था के वास्तव 
में घटित होने पर ये सव लाभ तथा इनके अतिरिक्त और भी अगशणित 
सुविधाएँ उपलब्ध होंगी यह तथ्य मेरे द्वारा स्वीकृत मान कर अब आप 
इस विषय पर परिश्रम न कीजिये। इसकी अपेक्षा तो अब हम अपने 
आपको इस विषय में आश्वस्त करें कि ऐसी व्यवस्था व्यवहारिक हैं और 
किस प्रकार व्यवह्ारिक है तथा दोष प्रदनों को छोड़ दें। 


मेने कहा, सेरे स्वाभाविक संकोच (मिफक ) की तनिक भी परवा 

न कर के यह तो तुम ने मेरी युक्ति (सिद्धान्त) पर अकस्मात्‌ क्षावा बोल 

दिगया। स्यात्‌ तुम नहीं समझ पाए हो, कि जब कि में कठिनाई से पहली 

दो लहरों को पार कर पाया हूँ, तुम मेरे विरुद्ध तीसरी तथा सब से बड़ी 

लहर लढ़का रहे हो, जो कि सब से बुरी हैं। परन्तु जब तुम उस को देख 

और मुन चुकोंगे, तो यह जान कर कि ऐसे अलौकिक विवेचन को प्रारंभ 
४ 


की 


। 


करने से सकूचाने और डरने का मेरे लिये अच्छा खासा कारण था, तुम 
मेरे प्रति दयाल होने के लिए अधिक जल्दी उद्यत हो जाओगे।” 

उसने कहा, तुम जितने ही इस प्रकार के बहाने अधिक बत्ताओमे 
उतना ही कम तुमको इस बात की व्याख्या करने से छुटकारा मिलेगा 
कि यह नीति किस प्रकार संभव है। अतएवं अविलम्ब अपनी व्याख्या 
आरंभ कीजिये, टाल्मटर न कीजिये। 

मेंने कहा, अच्छा तो, पहली बात जो हमको याद रखनी चाहिये 
वह यह है कि न्‍्याय और अन्याय के स्वरूप के अन्वेषण ने ही हमको 
इस स्थिति पर पहुँचाया है। 

वह बोला, हां, पर इससे क्‍या हुआ ? ” 

मेंने उत्तर दिया, कुछ भी नहीं | केवछ इतनी सी बात है कि यदि 
हम यह आविष्कार कर छू कि न्याय कया है तो क्या हमको यह मांग 
उपस्थित करनी होगी कि न्यायी मनुष्य किसी भाव में उससे (न्यायसे) 
भिन्न नहीं होगा, वल्कि सब प्रकार (सोलहों आने) से आदर्श के अनुरूप 
होगा ” अथवा यदि वह आदशे के समीप यथासंभव अधिक से अधिक 
पहुँचता हो और अन्य लोगों की अपेक्षा उसको अधिक अंगीकार किये हो; 
तो हमारे लिए इतना ही पर्याप्त होगा ? 

उसने उत्तर दिया, हमारे लिये इतना ही पर्याप्त होगा।” 

मेने कहा, जब कि हम आदर्श न्याय के स्वरूप का अनसंधान 
कर रहे थे और यह पूछ रहे थे कि पर्णरूपेण न्‍्यायी मनष्य का यदि 
अस्तित्व हुआ तो उसका आचरण कंसा होगा और इसी प्रकार अन्याय 
ओर पूर्णरूपेण अन्यायी मनुष्य के संबंध में विचार कर रहे थे तो हमारा 
इंष्ट प्रयोजन आदर्श की खोज करना था। हम उनको आदर्श प्रतिमा 
मान कर उनका निरीक्षण करना चाहते थे जिससे हम को उनमें जो 
कुछ सुख दुःख दिखलाई पड़े, उसको इस अर्थ में अपने प्रति भी छाग 


[डे 


कर के देखें कि जो कोई भी अधिक से अधिक उनके सदश है उसको 
सुख दुःख का वितरण भी उन्हीं के सद॒श्‌ प्राप्त होगा। हमारा उद्देश्य 
इन आदर्शों क॑ वास्तवीकरण की संभावता का प्रतिपादन' करना 
नहीं था। 

उसने कहा, तुम्हारा यह कथन सत्य है।* 

“तो क्‍या तुम यह समभते हो कि, वह चित्रकार, जो कि आदर्श 
सौन्दर्य सम्पन्न व्यक्ति की प्रतिमा अंकित कर के, तथा चित्र की पूर्णता में 
एक विन्दुमात्र त्रुटि न छोड़ कर यदि यह सिद्ध न कर सके कि ऐसे सनष्य 
का वास्तविक अस्तित्व संभव है, तुम्हारी दृष्टि में हीनकोटिका 
चितेरा है ?” 

उसने उत्तर दिया, “नहीं, ईश्वर की सौगन्ध में ऐसा नहीं समभता ।* 

“तो क्या हमारा अभ्यूपगम (प्रतिज्ञा, कथन) भी यही नहीं था कि 
हम शब्दों में एक आददशों राष्ट्र की प्रतिमा रचने का उद्योग कर रहे हैं ? ” 

हां, निश्चय ही । 

तो क्‍या यदि हम यह सिद्ध करने में समर्थ न हो सक॑ कि हमारे 
बचनों (सिद्धात्तों) के अनुसार किसी राष्ट्र का शासित होना संभव 
हैँ तो क्या हमारा (सिद्धान्त) वचन कोई कुबचन (अथवा अपसिद्धान्त 
हो जाएगा ? 

उसने उत्तर दिया, निश्चय ही नहीं ।* 

मेने कहा, इस प्रसंग में सत्य बात तो यही है । परन्तु यदि तुम्हें 
प्रसन्ष करने के लिए मभझको यह भी प्रदशित करने का प्रयत्न करना 
हो कि किस विशिष्ट प्रकार से और किन अवस्थाओं में यह आदर्श 
(बातें) वास्तविक होना अत्यधिक संभव हैं तो इसके प्रतिपादन के 
के लिए पुनः मुझे पूर्व स्वीकृति प्रदान करो। 

“कौन सी पूर्व स्वीकृति ?” 
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“क्या किसी वस्तु के लिए व्यवहार में वास्तविक स्वरूप ग्रहण 
करना उसी प्रकार संभव हे जैसा कि उसको ढाब्दों में व्यक्त किया जाता 
हैं; अथवा क्‍या वस्तुओं का स्वभाव ही ऐसा है, कि चाहे कुछ छोग इसको 
भले ही स्वीकार न करें, कार्य, शब्दों की अपेक्षा सत्य के यथार्थ स्वरूप 
को कम ग्रहण कर पाते हूँ ? तुमको यह बात मान्य हे अथवा नहीं ? 

उसने उत्तर दिया, में यह मानता हूँ ।* 

मेंने कहा, तब तो जो बात हमने छाब्दों में विवृत की है उसको 
क्रियात्मक रूप में ज्यों का त्यों वास्तविक रूप ग्रहण किए हुए मेरें द्वारा 
प्रदर्शित किया जाना चाहिये, ऐसा आग्रह तुम्हें नहीं करता चाहिए। 
परन्तु यदि हम यह पता चला सकें कि हमारे विवरण से बहुत अधिक 
मेल खाने वाले राष्ट्र को किस प्रकार संघटित किया जा सकता है तो 
तुमको कहना पड़ेगा 'कि हमने इस राष्ट्र की व्यवहारिकता की उस 
संभावता को खोज लिया जिसकी तुमने मांग की है। क्‍या तुम इतना 
पाकर तृप्त नहीं हो जाओगे ? अपनी तो में कहता हूँ कि में तो संतुष्ट 
हो जाऊंगा। 

उसने कहा, में भी हो जाऊँगा। 

- १८ - 

१८, तो, दूसरी बात जिसका हमको पता छगाना चाहिये, और नदिश 
करना चाहिये, प्रतीत होता है, यह है कि हमारे राष्ट्रों के व्यवहार में वह 
क्या दुर्व्यस्थित वस्तु हैँ जो उनको इस (आदर्श) प्रकार से शासित होने 
से रोक रही है, तथा वह कौन सा अल्पतम परिवत्तन है जो किसी राष्ट्र 
को इस प्रकार के शासन-स्वरूप को ग्रहण करने के योग्य बना देगा । बांछ- 
नीय तो यह है कि यह परिवत्तेन एक ही वस्तु में हो, यदि ऐसा संभव न हो 
तो दो वस्तुओं में सही, और इससे भी काम न चले तो ऐसी वस्तुओं में हो 
जो संख्या में न्यूनतम तथा प्रभाव में लघुतम हों ।” 


उसने कहा, सर्वथा यही होना चाहिये ।* 

मंने कहा, एक परिवत्तन ऐसा है, जो में समभता हूँ हम सिद्ध करके 
दिखा सकते हैं, इस वांछित परिणाम को घटित कर सकता है । यह कोई 
तुच्छ अथवा सरल काम तो नहीं है, पर संभव है । द 


हु टैज 


उसने पूछा, वह क्‍या हे ! 


मेने कहा, लो भाई में अब बिल्कलछ उस कथन के समीप हूँ जिसको 
सेन सबसे बड़ी छहर कहा है । परन्तु में इसको कहँगा अवश्य, फिर चाहे, 
आलंकारिक भाषा में, इसका हमको परिहास और तिरस्कार की तरज् 
पर वहा ले जाना भी संभव क्‍यों न हो । लो मेर शब्दों के ध्यान से 
सूनों ।” 

उसने कहा, कहिये ।* 

मेने कहा, जब तक, या तो हमारे राष्ट्रों में दार्शनिक [विद्याप्रेमी 
राजा नहीं हो जाते या वह छोग जिनको हम आजकल राजा अथवा शासक 
कहते हेँ, गंभीरता और समीचीनता के साथ दर्ानाभ्यासी नहीं बन जाते 
एवं जब तक राजकीय गवित और दाशंनिक बुद्धिमत्ता इन दोनों का संगम 
नहीं हो जाता तथा विविध स्वभाव वाले साधारण जनों -का समुदाय, जो 
अधुना इन दोनों में से किसी एक को छोड़ कर दूसरे अंग का अनुसरण 
करते हैं, विबाधित (विवद्य ) करके अछग नहीं कर दिये जाते, तब तक, 
प्यारे ग्लौकोन, हमारे राष्ट्रों के लिये कष्टों का अन्त नहीं हो सकता और 
मेरा ख्याल है कि मनुष्य जाति के लिये भी नहीं हो सकता । और न 
जब तक, उपयेकक्‍त बात घटित होती है, तब तक यह व्यवस्था भी जिसकी 
व्याख्या हम सिद्धान्तरूप में करते रहे हें यथासंभव व्यवहार में ही आ सकती 
अथवा दिन का प्रकाश देख सकती है । परन्तु यही बात है कि में क्यों इतनी 
देर से इसको कहने में संकोच कर रहा था, क्योंकि में जानता था कि यह बात 
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नितान्‍त अनोखी सी हैं। कारण, कि यह समभ लेना, कि सार्वजनिक एवं 
व्यक्तिगत जीवन में सुख की उपलब्धि का अन्य कोई मार्ग ही नहीं है 
अत्यन्त कठिन काम है ।” । 

और इस पर वह कहने लऊगा, सॉक्रातीस, इस प्रकार के भाव एवं 
वाक्यों को उच्चारण करने के उपरान्त तो तुमको यही आशा करनी चाहिये 
कि हमारे बहुत से असाधारण मनुष्यों द्वारा तुम पर आक्रमण किया जाय 
और वे मानों अपने अँगरखों को उतार कर, जो भी हथियार उनके समीप- 
तम हो उसको उठा कर पूर्णवेग और शक्ति से, भगवान जाने क्या न कर 
डालने के लिये तुम पर भपट पड़ें । और यदि उनसे अपनी रक्षा करने 
के लिये तुमको शब्द न मिलें, और तुम उनके आक्रमण से न बच सको 
ते सचमुच ही तुमको तिरस्कृत और अपहसित होने का दण्ड तो अवश्य- 
मेव भरना पडे ।” 

मेंने कहा, और इस सब (विपत्ति) को मेरे ऊपर ढहाने वाला 
दोषी, यदि तुम नहीं हो तो और कौन है ? ” 

उसने उत्तर दिया, हां, और मेने ठीक ही किया । परच्तु में तुम्हें 
अकेला छोड़ कर भागूंगा नहीं बल्कि, जो भी हथियार मुझे मिल सकेंगे 
उनसे तुम्हारी रक्षा करूँगा । में अपनी साख (सद्भावना) और प्रोत्सा- 
हन द्वारा तुम्हारी सहायता करूँगा एवं तुम्हारे प्रश्नों का अन्य लोगों की 
अपेक्षा, स्यात्‌, अच्छी तरह से उत्तर दे सकूगा । अतएव ऐसी सहायता के 
बल पर तुमको, संशयाल्‌ लोगों के प्रति यह स्पष्टतया प्रदर्शित करने 
का प्रयत्न करना चाहिये कि तुम्हारा कथन सत्य हैं ।' 

मैंने कहा, क्योंकि तुम मुझे इतनी अमूल्य सहायता प्रदान कर रहे 
हो, तो मुझको प्रयत्न अवश्यमेव करना चाहिये । अब यदि हमको तुम्हारे 
द्वारा वर्णित आक्रमणकारियों से बचना हो, तो में यह उचित समभता 
हूँ कि हम उन लोगों के लिये पहले पहल बतला दें कि दार्शनिक की परि- 


| डैहद..) 


भाषा क्‍या है और उन दा्शनिकों से, जिनके विषय में हमने यह कहने का 
साहस किया है कि उनको शासन करना चाहिये, हमारा क्‍या तात्पर्य 
हैं। जब कि उनका चरित्र पूर्णतया स्पष्टरूपेण प्रत्यक्ष हो जायगा तब 
हमारे लिये यह प्रदर्शित करके अपनी रक्षा करना संभव होगा कि दर्शन- 
झास्त्र का अध्ययन और राष्ट्र का नेतृत्व प्रकृत्या उन्हीं का भागधेय है, 
जब कि अन्य लोगों के लिये यही उचित है कि वे दर्शनभ्ञास्त्र में टांग न 
अड़ायें तथा अपने नेताओं का अनुसरण करें।' द 

उसने कहा, “इस परिभाषा को प्रस्तुत करने के लिये यह उचित 
समय है ।” 

“तो आओ, इस पथ पर मेरा अनुसरण करो जिससे यदि हो सके तो 
हम किसी न किसी प्रकार अपने अर्थ को स्पष्ट कर सकें ।” 

उसने कहा, चलिये ।” 

मैंने कहा, “तो क्या मुर्े तुम्हें यह बात स्मरण करानी पड़ेंगी अथवा 
तुमको इसका स्मरण है कि जब हम यह कहते हैं कि कोई मनुष्य किसी 
वस्तु का प्रेमी हैं तो यह स्पष्ट प्रतीत होना चाहिये कि वह उस समग्र का 
प्रेमी है ? यह कहने से काम नहीं चलेगा कि वह उसके कुछ भाग को प्रेम 
करता है और कुछ भाग को प्रेम नहीं करता ।” 

नह ५ & लन्ड 

१९. उसने कहा, में समभता हूँ कि तुम्हें मुककों याद दिलानी 
ही पड़ेगी क्योंकि में आपकी बात बिलकुल नहीं समझ पाया ।* 

मेंने कहा, ग्लौकोत, ऐसा उत्तर तो तुम्हारी अपेक्षा किसी और को 
शोभा देता । तुम सरीखे स्नेहप्रवण व्यक्ति को यह भूल जाना नहीं सोहता 
कि सभी तरुण कुमार किसी न किसी प्रकार रसिक प्रणयी को मथित 
एवं व्यथित (उत्तेजित) करते हैं एवं उसको सप्रणय परायणता के योग्य 
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और वांछनीय प्रतीत होते हे । क्या सन्दर व्यक्तियों के प्रति तुम्हारा 
व्यवहार इसी प्रकार का नहीं हैं ? एक की प्रशंसा में तुम कहते हो कि 
उसका मुख मनोहर है क्योंकि उसकी नाक उद्धर्तित है, अंकुशतुल्य नासिका 
ले के रूप को तुम राजसी बतलाते हों; तीसरा, जिसकी नासिका उपयुक्त 

दोनों लड़कों की नासिकाओं की तुलना में मध्यमाकृति वाली हे तुम्हारी 
दृष्टि में संतुलित सोन्दर्य से समन्वित हे : सांवले के लिये तुम्हारा कहना 
हैं कि उनकी आकृति पौरुषपूर्ण है और गौरवर्ण तो देवपुत्र ही ठहरे । और 
क्या तुम अनुमान छगा सकते हो .कि जितपीत' शब्द स्वयं किसी ऐसे 
प्रेमी की रचना के अतिरिक्त और क्‍या है, जिसकों विकासशील तारुण्य 
के साथ आने वारही पतिता से भी अरुचि नहीं थी ? और, कि बहुना 
प्रफुल्लित यौवन को प्राप्त किसी भी युवा को अस्वीक्ृत न करने के लिये 
तुम कौन सा बहाना नहीं बनाते और किस शब्दावलि का प्रयोग नहीं 
करते !” 

उसने उत्तर दिया, यदि प्रेमियों की इस विलक्षणता के लिये मझको 
दुष्टान्त स्वरूप उपस्थित करना ही तुम्हारी मौज है तो यक्ति के निमित्त 
में इसको माने लेता हूँ । 

मेने कहा, फिर, क्‍या यही बात तुम मदिरा के प्रेमियों में भी नहीं! 
देखते ? वे किसी न किसी बहाने प्रत्येक मदिरा का स्वागत करते हें । 

“हां, सचमुच वे ऐसा ही करते हैं ।' 

और इसी प्रकार में समभता हूँ कि तुमने यह भी देखा है जो लोग 
सम्मान लोलप होते हैं वे यदि अपने को सेनाध्यक्ष मनोनीत न करा सकें 
तो कम से कम मण्डली के तो नेता बन ही जाते हैं। यदि वे महापुरुषों 
एवं अधिकारियों द्वारा सम्मानित न हो सके तो छोटे एवं महत्वशनन्‍्य अकि- 
वचन मनुष्यों के समादर से ही सन्तुष्ट हो जाते हैं। पर समादर की 
कामना उनको अवश्य होती हैं और वह उनको अवश्य मिलना चाहिये । 


( 


न्चा 


ट १ ) 


“हां, सत्य है । 

“अच्छा तो अब निम्नलिखित विषय में अपनी सम्मति हाँ अथवा 
न में बताओ । जब हम यह कहते हैं कि कोई व्यक्ति किसी वस्तु के लिये 
उत्कण्ठित है तो क्या हम यह कहेंगे कि उसको समग्र वर्ग (जाति) की 
स्पृह्ा हु अथवा यह कहेंगे कि उसको केवल एक अंश मात्र की इच्छा है और 
शेष अंश की इच्छा नहीं है ? 

उससे उत्तर दिया, समग्र की स्पृह्ठा । 

तो क्‍या फिलॉसफ़र (विद्याप्रेमी) के विषय में भी यहा नहीं कहेंगे 
कि वह समग्र विद्या का इच्छुक हैँ तथा ऐसा नहीं है कि वह उसके एक अंद 
का इच्छुक हैं और अन्य का नहीं ?” 

: सत्य है ।. 

“तो उस विद्यार्थी को, जो कि हेयोपादेय के विवेक से शून्य प्रारम्भिक 
अवस्था में अपने अध्ययन के विषय में अरुचि प्रदर्शित करता है, हम ज्ञान 
प्रेमी अथवा विद्या प्रेमी नहीं कहेंगे जिस प्रकार कि उस व्यक्ति को, जो 
कि भोजन के विषय में चोचले दिखलाता है, हम वास्तव में भूखा नहीं 
कहते, उसको भोजन की क्षुधा नहीं होती, वह भोजन का प्रेमी नहीं है, 
प्रत्युत अल्पभक्षी है ।* 

“और हमारा ऐसा कहना उचित होगा ।* 

“परन्तु उस व्यक्ति को, जो कि सब प्रकार के अध्ययन के आस्वादन 
के लिये प्रस्तुत और इच्छुक है, जो अध्ययन-व्यापार में आहलादपूर्वक 
जुटता है और उससे कभी तृप्त नहीं होता, उसको हम न्यायोचित प्रकार से 
विद्या का प्रेमी अथवा फिल्ॉसॉफर कहेंगे । क्‍यों कहेंगे या नहीं ? 

इसके उत्तर में ग्लौकोन ने कहा, तब तो तुम इस नाम को एक बहु- 
संख्यक एवं अनोखे जनसमुदाय को प्रदान करोगे । क्योंकि, में ख्याल करता 
हैँ कि सब तमाशबीन भी कुछ सीखने में आनन्द प्राप्त करने के कारण, 


( ३७२ ) 


इस समुदाय में सम्मिलित कियें जाने चाहिये। तथा जिनको कुछ 
(संगीत) सुनते में मजा आता हे वे भी फिलासाफ़रों के समुदाय में 
परिगणित होने वाले एक अद्भुत ही व्यक्ति होंगे। किसी दार्शनिक 
गास्रार्थ अथवा ऐसे ही किसी अन्य मनोरंजन में, जहां तक उन से बन पड़ेगा 
वे कदापि उपस्थित नहीं होंगे, परन्तु दियोनिसियस के उत्सवों में तो चाहे वे 
नगर में हों चाहे देहात में, दोड़ दौड़ कर जायेंगे, और एक भी उत्सव में 
उपस्थित होने से नहीं चूकेंगे जैसे मानों उन्होंने देश भर की मण्डलियों के 
गाने सुनाने के लिये अपने कानों को भाड़े पर देदिया हो । तो क्या इस 
सब लोगों को, तथा इन्हीं के समान रुचि वाले अन्य व्यक्तियों को एवं 
निम्मकोटि के शिल्पों का अभ्यास करने वालों को--सभी को हम फिल्ाँसा- 
'फर संज्ञा प्रदान करेंगे ? ” ह 

मैंने उत्तर दिया, 'कदापि नहीं, परन्तु वें फिलाँसाफ़रों से कुछ 
मिलते जुलते हैं।” 
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२०. उसने पूछा, फिर सच्चा विद्याप्रेमी ( फिलॉसफर ) तुम 
किस को कहते हो ?” 

मेंने उत्तर दिया, उनको जो कि सत्य के दर्शन के प्रेमी हैं 

उसने कहा, यह भी ठीक है, परन्तु यह बात तुम किस अर्थ को सूचित 
करने के लिये कहते हो ? ” 

मेंने कहा, किसी अन्य व्यक्ति को यह बात समझाना सरल काम नहीं 
होगा, परन्तु में समझता हूँ कि तुम यह तो स्वीकार करोगे ही ।” 

क्‍या? 

“यही कि सुरूप और कुरूप दो भिन्न (वस्तुएँ) हें। क्योंकि वे एक 
दूसरे के प्रतिकूल हैं।” 


खिल, 
न्पं 
(६ 
शत 
0८ 


क्यों नहीं ? 

“तथा क्योंकि वे दो हैं अतएव उनमें से प्रत्येक एक पृथक्‌ वस्तु हैं। 

“यह भी स्वीकार हे।” 

“तथा न्याय एवं अन्याय, अच्छा और बुरा, एवं अन्य सब जाति 
अथवा भावों के संबंध में भी यही बात छागू होती हैं कि अपने निविशेष 
रूप में प्रत्येक वस्तु एक है परन्तु अन्य कार्यों और घरीरों के सम्मिलन 
के कारण तथा एक दूसरे के पारस्परिक संबंध के कारण उनमें से 
प्रत्येक विविध प्रकाश और विविध आकारों में विविध वस्तुओं जैसी 
प्रतीत होती है।' 

उसने कहा, ठीक है।' 

मेंने कहा, बस यह मेरा विभाजन है। एक और में उनको पृथक 
करता हूँ जिनका तुम अभी उल्लेख कर रहे थे--अर्थात्‌ तमाशों और 
कलाओं के प्रेमी और क्रिया कृशल व्यक्ति इत्यादि तथा तत्पश्चात्‌ उनको 
इनसे पृथक करता हूँ जिनका हमारे विवेचन से संबंध है एवं जो एक मात्र 
फिलांसफर अथवा विद्याप्रेमी संज्ञा के पाने के अधिकारी हैं।” 

उसने कहा, क्या मतलब ?” (अथवा तुम उनको केसे पृथक्‌ 
करते हो / ”) 

मेंने उत्तर दिया, दर्शन (देखना) और श्रवण के प्रेमी सुन्दर 
ध्वनियों, रंगों और आक्ृतियों एवं इन्हीं से निर्मित प्रत्येक कलाकृति से 
आनन्दित होते हैं, परन्तु उनकी विचारशक्ति निविशेष सौन्दर्य के स्वरूप 
को समभने और उससे आनन्दित होने के अयोग्य है।* 

उसने कहा, हां, निरत्रयमेव ऐसा ही है। 

परन्तु इसके विपरीत, क्या उन छोगों की संख्या अत्यल्प नहीं 
होगी जो स्वयमेव सौंदर्य का सन्निकर्ष प्राप्त करने एवं उसके निविशेष 
स्वरूप का चिन्तन करने योग्य हैं ? 


( 


“बास्तव में ऐसा ही होगा। 

“तों बह मनृष्य जो सुन्दर वस्तुओं के अस्तित्व को तो स्वीकार 
करता है परन्तु स्वयं सौन्दर्य को स्वीकार नहीं करता और जब कोई 
उसको इसका ज्ञान प्रदर्शित करने का प्रयत्न करता है तो उसकी बात 
को समभने की योग्यता भी नहीं रखता--तो तुम्हारी समझा में ऐसे मनृष्य 
का जीवन स्वप्नमय है अथवा प्रबुद्ध / तनिक विचार करो। चाहे कोई 
सोता हे अथवा जागता हे, स्वप्नावस्था यही है न कि श्रमवश सादुश्य 
को अभेद मान लेना ? ” 

उससे उत्तर दिया, ऐसी स्थिति वाले मनुष्य को तो स्वप्तस्थ 
ही कहना चाहिए।” 

“अच्छा अब इसके विपरीत उदाहरण छो, अर्थात्‌ ऐसे मनृष्य को 
लो जिसकी बुद्धि स्वयं सौन्दर्य को ही स्वीकार करती है तथा जो कि 
शुद्धभाव को भावयुकत वस्तुओं से पृथक्‌ करने की योग्यता रखता हैं 
और न तो वस्तु को श्रमवश भाव कल्पना करता है और न भाव को 
वस्तु--क्या ऐसे मनुष्य का जीवन तुम्हारी सम्मति में प्रबुद्ध जीवन है 
अथवा स्वप्नस्थ ? 

उसने उत्तर दिया, वह तो बहुत अधिक जागा हुआ हूं 

“तो क्‍या हमारा यह कहना ठीक नहीं होगा कि एक (जानने 
वाले) की मनोदशा ज्ञान (मय है) तथा दूसरे आभासमात्र जानने वाले 
की मनोंदशा आभासमात्र है?” 

“अवश्यमेव | 

“अच्छा अब मान लो, वह मनुष्य, जिसको किसी वस्तु का आभास 
मात्र प्राप्त है, ज्ञान प्राप्त नहीं है, रुष्ट हो जाये और हमारे कथन को: 
असत्य कह कर उसका विरोध करे--तो क्या उससे स्पष्ट यह कहने के: 

“ अतिरिक्त कि उसकी मनोंदशा ठीक नहीं है, हमको उसे नम्नतापूर्वक 
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शान्त करने और मनाने का कोई और उपाय प्राप्त हो सकता है ? 
उसने उत्तर दिया, हमकों प्रयत्न करना चाहिए। 

“अच्छा तो आओ विचार करें कि हमको उससे क्‍या कहना हें। 
पहले यह मान कर कि यदि वास्तव में उसको किसी वस्तु का ज्ञान 
है तो किसी को उसके ज्ञान से डाह नहीं होगी, बल्कि इसके विपरीत 
उसे ज्ञान संपन्न जान कर हमको प्रसच्नता ही होगी, क्या तुम उससे 
हमारा इस प्रकार प्रइन करना पसन्द करोंगे--हम कहेंगे कि हमारे इस 
प्रश्न का उत्तर दीजिये “जब कोई व्यवित ज्ञानवान होता है तो या तो 

ह॒ (कुछ) जानता है, अथवा कुछ नहीं ? ग्लोकोन, उसके स्थान पर तुम 
ही उत्तर दो। 

उसने कहा, में तो यह उत्तर दंगा कि किसी वस्तु को जानता है।” 

यह वस्त सत्‌ है अथवा असत्‌ ?” 

सत्‌; असत्‌ का ज्ञान भला किस प्रकार हो सकता है ? 

“तों क्या हम इस तथ्य के विषय में बिलकुल निश्चित हैं कि चाहें 
कितने ही विविथ प्रकार से हम परीक्षण करें जो सर्वथा सत है बह सर्वथा 
ज्ञेय है तथा जो सर्वथा असत्‌ है वह सर्वेथा अज्ञेय है ? 

“अत्यधिक पर्याप्तरूपेण ।* 

“अच्छा ठीक। तो यदि कोई वस्तु ऐसे लक्षण वाली हो कि सत्‌ 
असत दोनों ही हो तो क्या उसकी सत्ता निविशेष सत्‌ और निर्वि 
असत वस्तुओं के मध्य में ही नहीं होगी ? ' 

हां, उनके मध्य में होगी। 

“तो क्‍योंकि ज्ञान का संबंध सत्‌ वस्तु है और अज्ञान का संबंध 
अवशध्यमेव असत्‌ से है, तो क्या सत्‌ और असत्‌ वस्तुओं की मध्यवर्ती 
वस्तु से संबंध रखने वाले ज्ञान और अज्ञान के मध्यवर्ती ज्ञान के सदृध् 
पदार्थ की--यदि कोई ऐसा पदार्थ हो तो--खोज नहीं करती चाहिए ?” ' 


( ३७६ ) 


“स्वंथा ऐसा ही करना चाहिए।' 

“जिसको हम आभास (राय) कहते हैं क्या वह कुछ वस्तु हैँ 
“क्यों नहीं! 

“क्या हम इसको ज्ञान शक्ति से भिन्न ख्याल करते हैं अथवा अभिन्न ?” 
“भिन्न 

तो अपनी अपनी प्थक पृथक शक्तियों के प्रभावानसार आभास और 
ज्ञान पृथक पथक्‌ वस्तुओं से संबंध रखते हें। 

यही बात है। 

“तो क्‍या (यह कहा जा सकता है कि) ज्ञान का संबंध स्वाभावि- 
कतया सत्‌ से है और उसका स्वभाव सत्‌ को जानना और यह जानना 
है कि सत्‌ किस प्रकार सत्‌ हैं ? पर आगे बढ़ने के पूर्व यह अधिक अच्छा 
होगा कि हम निम्नलिखित भेद निर्धारित कर लें।” 

कौन से ? 


7 हक 


नगर ९ नम 

“हम यह मानेंगे कि शक्तियां (योग्यताएँ, क्षमताएँ) एक ऐसी जाति 
के पदार्थ है कि जिनके द्वारा हम तथा अन्य सब वस्तुएँ उन कार्यों को 
करते हैं जिनकों कि हम करने के योग्य है। यदि तुम उस जाति की 
वस्तुओं को समझ सके हो जिनका में वर्णन कर रहा हूँ तो में उदाहरण 
स्वरूप यह कहूँगा कि श्रुति और दृष्टि शक्तियां हैं।' 

उसने कहा, में पूर्णतया समभता हूँ। 

“तो में तुम्हें उनके विषय में अपना दृष्टिकोण बता दूं। शवित में में 
कोई वर्ण, आकृति, अथवा चिन्ह ऐसा नहीं देख पाता जेंसे लक्षणों का 
अन्य बहुत से प्रसंगों में दृष्टिगत कर के में अपने विचार में एक वस्तु 

| दूसरी वस्तु से पृथक कर सकता हूँ। शक्ति के प्रसंग में ते में एक बात 
ही देखता हँू--उसका क्षेत्र और उसका परिणाम, इसी के आधार पर 
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में उनमें से हर एक को वक्ति कहता हँ; जिनका क्षेत्र और परिणाम एक 
हैं उनको में एक (अभिन्न) शक्ति कहता हूँ तथा जिनका क्षेत्र और 
परिणाम भिन्न होता है उतको भिन्न शक्ति कहता हूँ। पर तुम्हारी प्रवृत्ति 
इस विषय में कैसी है ? 
उसने उत्तर दिया, यही। 

मेंने कहा, प्रिय मित्र, आओ अब प्रकृृत विषय की ओर लौटे। 
ज्ञान के विषय में तुम क्या कहते हो ? क्या यह एक शक्ति है ? अथवा तुम 
इसको किस वर्ग में रक्खोंगे ? ” 

उसने उत्तर दिया, “में इसको शक्ति जाति में रखता हँ। यह सब 
शक्तियों में बलिष्ट है।' 

“और आभास--क््या हम आभास को शक्ति-जाति के अतिरिक्त 
किसी अन्य जाति से जोड़ें ? 

उसने कहा, किसी प्रकार नहीं; क्योंकि जिसकी सहायता से हम 
आभास (राय) बनाते हैँ वह आभास शक्ति के अतिरिक्त और कुछ 
नहीं है।' 

“परन्तु अधिक देर नहीं हुई जब कि तुमने यह मान लिया था कि 
ज्ञान और आभास अभिन्न नहीं हैं।” 

उसने कहा, कोई समभदार मनुष्य भछा अस्खलनशील और 
स्खलनशील को अभिन्न कैसे मान सकता है ? 

मेने कहा, बहुत अच्छी बात है; और हम इस विषय में स्पष्टतया 
एक मत हें कि आभास सुनिद्चित ज्ञान से भिन्न वस्तु है।” 

हां (पृथक) इतर वस्तु है।' 

“तो, क्योंकि इनमें से प्रत्येक की शक्ति पृथक है, अतएवं उनका क्षेत्र 

(संबद्ध पदार्थ) भी भिन्न है ? 
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“अवद्यमव । 

“ज्ञान का क्षेत्र मेरे ख्याल में सत्‌ (पदार्थ) हैं तथा उसका अर्थ सत्‌ 
के स्वभाव (स्वरूप) को जानना है। क्यों ? 

कट 

“पुर आभास के विषय में हम यह कहते हें कि वह आभास प्रदान 
करता है। 

बहा 

“क्या आभास वही आभास प्रदान करता है जो ज्ञान जानता हैं ? 
अर्थात्‌ कया आभास्य और ज्ञेय दोनों अभिन्न हैं? अथवा ऐसा होना 
असंभव है ? 

“उसने कहा, यह बात तो स्वयं हमारी अभ्युपपत्तियों (स्वीका- 
रोक्तियों) से ही असंभव है। अर्थात्‌ यदि विभिन्न शक्तियों के विषय 
(क्षेत्र) विभिन्न होते हों, तथा आभास और ज्ञान दोनों शक्तियां हों, किन्तु 
प्रत्येक दूसरी से भिन्न हैं, जैसा कि हम कहते हैं, तो यह स्वीकारोक्तिया ज्ञेय 
और आशभास्य दोनों की अभिन्नता के लिए कुछ भी अवकाश नहीं 
छोड़तीं । 

“तब यदि जो सत्‌ 
आसप्षास्य होगा ? 

“हां, सत्‌ से इतर ।” 

“क्या आभास असत्‌ का होता हैँ, अथवा जो असत्‌ है उसका आभास 
तक होना असंभव हे ? विचार कर के देखो; क्‍या वह व्यक्ति जो आभास 
अथवा राय प्रकट करता हैं तो वह राय किसी वस्तु के विषय में ही 
होती है ? अथवा क्‍या हम अपनी बात उलट कर यह कह सकते हें कि 
आभास अथवा राय होना संभव है पर राय का विषय अकिजि्चित्‌ 
भी हो सकता हे ! द 


3. कक ्ो *३ रे 5 पी> पो दायरा मेः 
है वह ज्ञेय हो तो वह जो कि सत्‌ से इतर हूँ 
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“यह असंभव है।* 

तब वह व्यक्ति जो कि कोई आभास (राय) रखता है किसी एक 
वस्तु के विषय में रखता है ? ” 

“हां ।” 

' पर निश्चय ही असत्‌ (कोई) एक वस्तु नहीं कहला सकता, प्रत्युत 
अत्यधिक उचित तो (सत्य तो) उसको अकिचित्‌ कहना होगा। 

उसने कहा, ठीक है ।” 

जो असत्‌ है उसके विषय में हमने अपरिहार्यतया अनभिन्नता का 
मनिरूपण किया था और सत्‌ के विषय में ज्ञान का ।” 


उसने कहा, ठीक ही किया ।” 

तब तो' आभास (राय) का विषय न्त सत्‌ है न असत्‌ ?” 

“प्रतीत तो नहीं होता । 

“तो आभास न तो अनभिज्ञान होगा और न ज्ञान ?” 

“मालम तो ऐसा ही पड़ता है ।” 

“तब क्या यह इन दोनों से परे कोई शक्ति है जो या तो ज्ञान से स्पष्ठता 
में अतिशय रखती है या अज्ञान से अस्पष्टता में ? ” 

' दोनों में किसी से अतिशय नहीं रखती ।* 

किन्तु क्या तुम आभास को ज्ञान की अपेक्षा कुछ अस्पष्टतर 
परन्तु अज्ञान की अपेक्षा कुछ स्पष्टतर समभते हो ?” 

उसने कहा, बहुत कुछ ऐसा ।” 

“क्या यह दोनों की सीमाओं के मध्य में अवस्थित है ?' 

हाँ ।! 

तो आभास दोनों का मध्यवर्त्ती है ।” 

“निशचयमेव ।” 
हु 
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“क्या तनिक देर पहले हम यह नहीं कह रहे थे कि यदि कोई वस्तु 
ऐसी हो कि जो सत्‌ और असत्‌ दोनों हो वह पूर्णतया या विशुद्ध सत्‌ और 
पूर्णतया असत्‌ की मध्यवर्त्तिनी होगी तथा उससे संबंध (सन्निकर्ष ) रखने 
वाली शक्ति न तो ज्ञान होगी और न अनभिज्ञान परन्तु अनभिज्ञान और 
ज्ञान के मध्यवर्ती अन्तराल में स्थित प्रतीत होगी ।* 

“सत्य हैं ।' 

“और अब इन दोनों के मध्यवर्त्ती वस्तु वह निकली है जिसको हम 
आभास कहते है ।* 

“निकली तो है ।* 

>> रे - 

२२. तब तो, जैसा कि प्रतीत होता है, हमारे लिये यह बात खोजने - 
को रह गयी है कि वह वस्तु (पदार्थ) कौन सी हैं जो, सत्‌ और असत्‌ 
दोनों ही के लक्षणों से युक्त है तथा जो पूर्णतया इन दोनों में से कोई भी 
नहीं कही जा सकती, जिससे कि खोज हो जाने पर हम इस वस्तु (पदार्थ ) 
को आभास्य कह सकें और इस प्रकार सीमावरत्तिनी वस्तु को सीमा और 
मध्यवरत्तिनी को अन्तराल में स्थिति प्रदान कर सकें। क्‍यों यही बात 
है दा नहीं १7 

. “यही बात है । 
“इन बातों के प्रतिज्ञास्वरूप स्वीकृत हो जाने के उपरान्त में कहूँगा 
कि वह (प्रतिपक्षी) हमको बतलाये, वह भला आदमी (जो स्वतः सुन्दर 
» वस्तु के अस्तित्व को स्वीकार चहीं करता, अथवा सौन्दये के नित्य अपरि- 
 वर्त्तनीय भाव की सत्ता को नहीं मानता, परन्तु जो सुन्दर पदार्थों की विवि- 
बता को स्वीकार करता हैँ ), हमको उत्तर दे--मेरा तात्पयं उस तमाझों 
: /के प्रेमी से हें जो किसी का यह कहना सहन नहीं कर सकता कि सुन्दर एक 
है, तथा न्याय एक है और अन्य वस्तुएँ भी ऐसी हँ--और उससे मेरा प्रश्न 


यह होगा कि श्रीमन्महोदय,क्या इन अनेकों सुन्दर और सम्मान्य वस्तुओं 
भें कोई एक भी ऐसी है जो किसी समय कुरूप और अनादरणीय (निद्ृष्ट ) 
प्रतीत न हो सके ? तथा न्यायोचित्ष वस्तुओं में कोई एसी वस्त है ज॑ 
उन्याय्य प्रतोत न हो सके ? तथा पवित्र वस्तुओं में कोई ऐसी है जो अपविद्ष 
प्रतीत न हो सके ?' 
उसने कहा, “नहीं, यह तो अनिवार्य तथ्य है कि वे किसी दृष्टि विन्दू 
से सुन्दर और क्रूप दोनों ही प्रतीत होंगी, तथा यही वात उन सब अन्य 
बातों के विषय में भी लागू होगी, जिसके विषय में तुमने प्रदन किया है ।” 
“और फिर, क्या अनेकों द्विगुण वस्तुएँ क्या द्विगुण की अपेक्षा कोई 
कम अद्ध प्रतीत होती है ? ” 
नहीं, बिककुछ कम नहीं । 
ओर इसी प्रकार बड़ी और छोटी वस्तुओं, हल्की और भारी वस्तुओं 
विषय में भी--कक्‍्या उनके यह गृण कहना इनके विरोधी 
गुणों की कहने की अपेक्षा अधिक उपयुक्त होगा ?” 
उसने उत्तर दिया, “नहीं, यह दोनों ही प्रकार के गण सर्बेदा उनके 
लिये कथन किये जा सकेंगे । 
“तब तो इन अनेकों वस्तुओं में से प्रत्येक वस्तु, जैसा कोई उसको 
बतलाता हैं वैसी न होने की अपेक्षा, वेसी अधिक है ? 
उसने उत्तर दिया, ये वस्तुएं भोजों में पूछी जाने वाली व्यर्थक पहे- 
लियों के सदश हैँ तथा बच्चों में प्रचलित नपुंसकपुरुष और उसके चिम- 
गादड़ के ढेला मारने वाली पहेली से मिलती जुलती हैँ जिसमें गढ़ प्रकार 
से यह बतलाया गया हैँ कि उसने चिमगादड़ को किस चीज़ से मारा और 
वह किस स्थान पर बेठी थी | क्योंकि यह वस्तुएं भी ह्विस्वभाव हैं और 
उनके विषय में दृड़तापूबक यह विचार नहीं किया जा सकता कि वे सत्‌ 
हैं अथवा असत्‌, या सदसत्‌ दोनों हे और दोनों में से एक भी नहीं हैं ।* 


०३ व 
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मेंते कहा, तो क्‍या तुम यह जानते हो कि उनका क्‍या करें ” और 
क्या तुम सत्‌ तथा असत्‌ के मध्यवर्त्ती स्थान से बढ़ कर और कोई स्थान 
उनको स्थापित करने के लिये बतला सकते हो ? क्योंकि हम असत 
की अपेक्षा और अधिक अन्धका रमय स्थान नहीं खोज सकते जिससे कि 
इनको अधिक असत्‌ माना जाय और न सत्‌ की अपेक्षा अधिक प्रकाशमय 
स्थान पा सकते हे जिससे इनको अधिक सत्‌ माना जाय ।” 

उसने कहा, पूर्णतया सत्य है ।” 

“तब तो ऐसा लगता है कि हमने यह खोज पाया है कि अधिकांश 
में प्रचलित स्रौनदर्य न्याय एवं अन्य शेष विषय संबंधिनी अधिकांश धार- 
णाएँ पूर्ण एवं शूद्ध सत्‌ तथा पूर्ण असत्‌ के मध्यवर्त्ती प्रदेश में इतस्तत: 
मँडराती रहती हैं । 

“हाँ, हमने ऐसा ही पाया है 

“पर इस विषय में तो हम पहले ही सहमत हो चुके थे कि यदि किसी 
एसी वस्तु का पता चला--यानी मध्यवत्तिनी शक्ति के द्वारा गृहीत मध्य 
में मंडराने वाली वस्तु का पता चला--तो उसको आभास्य (आभास 
शक्ति का विषष ) संज्ञा दी जानी चाहिये, न कि ज्ञेय (ज्ञन शक्ति का 
विषय) संज्ञा ।” 

“हाँ, हम इस बात पर' सहमत हो चुके हैं ।” 

“तो, हम यह कहेंगे कि जो छोग अनेकों सुन्दर वस्तुओं को तो देखते हे 
परन्तु सौन्दर्य की आत्मा को नहीं देखते एवं उसको निर्देश करने वाले 
पथप्रदर्शक के निर्देश का अनुसरण करने की भी योग्यता नहीं रखते, जो 
अनेकों न्याय्य बातों को देखते हैं परन्तु स्वयं न्याय (न्याय की आत्मा) 
को नहीं देखते और अन्य प्रसंगों में ऐसा ही करते हैं, वे लोग सब वस्तुओं 
के विषय में आभास (राय) रखते हें, परन्तु जिन वस्तुओं के विषय में 
आभास मात्र रखते हूँ उनके विषय में कुछ भी नहीं जानते ।” 


*॥ 
| 


( रै८र३ ) 


उसने कहा, अवध्यमेव ऐसा ही हैं । 

“परन्तु, दूसरी ओर, उन लोगों के विषय में क्या कह जो वस्तुओं के 
शाइवत एवं अविकाय स्वरूप (आत्मा) का चिन्तन करते हें ? क्या हम 
यही नहीं कहंगे कि वे ज्ञानवान्‌ हें केवल आभासवान्‌ नहीं ?” 

“यह भी अनिवायं निष्कर्ष है ।*' 

“क्या हम यह भी नहीं कहेंगे कि इस प्रकार का व्यक्ति उन वस्तुओं 
का स्वागत करता हे और उनको प्रेम करता है जो ज्ञान का विषय ह-- 
दूसरे लोग उन वस्तुओं का स्वागत करते हैं और उनको प्रेम करते हैँ जो कि 
आभास का विषय हें ? क्‍या हमको स्मरण नहीं है कि हमने कहा था कि 
ये (दूसरे प्रकार के) लोग सुन्दर नादों को सुनना और सुन्दर वर्णों को 
देखना तो प्रिय मानते हूँ परन्तु सुन्दर की आत्मा (स्वतः सुन्दर की 
सत्ता) की चर्चा भी इनको सह्य नहीं है ? 

“हमको याद हैं ।' 

“तो यदि हम इन लोगों को विद्याप्रेमी (फ़िलॉंसॉफ़र) की अपेक्षा 
आभास प्रेमी कहें तो क्या इनके कानों को बूरा तो नहीं लगेंगा (कोई 
गलती होगी ? ) और हमारे ऐसा करने से क्या वे अत्यन्त अप्रसन्न होंगे ! / 

उसने उत्तर दिया, नहीं, यदि मेरी सलाह मानेंगे तब तो अग्रसन्न 
नहीं होंगे, क्योंकि सत्य से अप्रसन्न होना उचित नहीं । 

“अतएव, जो लोग सर्वत्र वास्तविक सत्ता (सब वस्तूओं की नित्य 
कूटस्थ आत्मा) का आलिंगन (स्वागत) करते हैं, उनको हमें विद्याप्रेमी 
(फिलॉसॉफर ) नाम देना चाहिये न कि आभास-प्रेमी । 

“स्वथा ।” 


_सहवकेचप१क अ्थपमजडआ पालक पफफनाए आर >+मब्नननन अननान-न»-न प्धकतासक, 


छटठी पुस्तक 
६ 

मेने कहा, ग्लोकोन, हमारे संवाद ने इतना लम्बा और श्रान्तिपूर्ण 
मार्ग चलने के पदचात्‌ अब हमारे प्रति यह स्पष्ट प्रकट कर दिया कि कौन 
व्यक्ति फिलासॉफर अर्थात्‌ विद्याप्रेमी हैं और कौन नहीं हैं।' 

उसने कहा, हां, पर स्थात्‌ छोटे मार्ग से ऐसा होना सरल नहीं था ।” 

मेंने कहा, मालम पड़ता है कि सरल नहीं था। तथापि में समझता 
हैँ यदि हमको इसी एक बात की विवेचना करनी होती और यदि कितनी 
ही ऐसी बातें शेष न रह गयीं होतीं जो कि नन्‍्यायी और अन्यायी जीवन 
के अन्तर को जानने के हमारे उद्देश्य के लिए विवेचित होना आवश्यक 
हैं, तो यह विषय और भी अधिक स्पष्ट हो गया होता।' 

उसने पूछा, तो इसके पश्चात्‌ अब कौन सा प्रश्न आता है ? ” 

मेने उत्तर दिया, और कौन सा वही तो जो इसके उपरान्त क्रम 
प्राप्त है। क्योंकि फिलासॉफर वह व्यक्ति होते हें जो नित्य और 
अपरिवत्तनीय तत्त्व के स्वरूप को ग्रहण करने की क्षमता रखते हें, 
और वे व्यक्ति जो यह योग्यता नहीं रखते तथा बहुविध वस्तुओं के 
नानात्व में खोये हुए श्रान्त रहते हैं, फिलासॉफर नहीं होते। तो इन दोनों 
कोटियों में से कौन से व्यक्ति राष्ट्र के नेता होने चाहिए ? ” 

उसने उत्तर दिया, समुचित कथन के लिए इस प्रश्न का उत्तर में 
कैसे दूं ? 

मेने बतलाया, इन दोनों वर्गों में से जो भी समाज के नियमों और 
अनुष्ठानों की रक्षा करने में समर्थ प्रतीत हों, वही हमारे रक्षकों के 
स्थानों पर नियुक्त किये जाने चाहिए। 

उसनेकहा, ठीक ।* 


( ३८५ ) 


च्प 


में बोला, तो, क्‍या यह स्पष्ट है कि जो रक्षक किसी वस्तु की 
चौकसी करते के लिए है वह अन्धा होना चाहिए अथवा तीक् दृष्टि ? 

उसने उत्तर दिया, “यह तो निश्चय ही स्पष्ट है ।” 

“क्या तुम्हारे विचार में अच्धे व्यक्तियों में और उन व्यक्तियों में 
कुछ भी सूक पड़ने वाला अच्तर है जो कि वस्तुओं के वास्तविक तत्त्व के 
ज्ञान से सचमुच वंचित हें, तथा जिनकी आत्मा में स्पष्ट जीवन्त आदशों 
उपलब्ध नहीं है, एवं जो, चित्रकार के आदर्श पर दृष्टिपात करने के समान, 
परमार्थ सत्य पर अपनी दृष्टि निहित नहीं कर सकते एवं, जो सर्वदा 
उस आदर्श के मापदण्ड के सम्पर्क तथा उसके अत्यन्त सूक्ष्म एवं यथार्थ 
मनन के द्वारा आवश्यकता पड़ने पर ऐहिक सुन्दर, न्याय और श्रेय- 
सम्बन्धी नियमों की स्थापना नहीं कर सकते अथवा जो स्थापित हैं उनकी 
रक्षा नहीं कर सकते ? 

उसने उत्तर दिया, भगवान की शपथ, इन दोनों में कोई अधिक 
अन्तर नहीं है। 

“तो क्‍या, उन व्यक्तियों की अपेक्षा, जिन्होंने कि प्रत्येक वस्तु की 
आदर्श वास्तविकता को जानना सीख लिया है, जो अनुभव में अन्य लोगों 
से घट कर नहीं है तथा जो साथुता के किसी भी अंग में उनसे पीछे नहीं 
हैं, हम अन्धात्माओं को अपना संरक्षक नियुक्त करेंगे ? 

उसने कहा, यदि ये (विद्याप्रेमी ) व्यक्ति इन अन्य गुणों से रहित 
न हों तो इनकी अपेक्षा अन्य लोगों को वरण करना वास्तव में असंगत 


जा! 


होगा, क्योंकि यह आदर्श का ज्ञान ही संभवतया सब उत्कर्षों में महत्तम 
होगा।” द 

“तो अब जो बात कहनी है यह है कि एक ही व्यक्ति में यह दोनों गुण 
होना कैसे संभव है। यही है न? 

“सर्वथा यही बात है। 


( ३८६ ) 


“तब तो, जैसा कि हमने इस विवेचना के प्रारंभ में कहा था, सब से 
पहले समभ लेने की चीज इन लोगों का सहज स्वभाव है। और मेरा ख्याल 
तो यह है कि यदि इस विषय में हम लोग पर्याप्त रूपेण एकमत हो सकें, 
तो हम इस बात पर सहमत हो जायेंगे कि जिन गुणों के संयोग की हम 
खोज कर रहे हैं एक ही व्यक्ति में मिल सकते हें एवं राष्ट्रों के संरक्षक 
बनाने के लिए अन्य लोगों की आवश्यकता नहीं है।' 

सो केसे ? 

गा 

विद्याप्रेमियों के स्वभाव के इस एक लक्षण को तो हमको सर्वसम्मत 
मान लेना चाहिए कि वे. उस विशिष्ट प्रकार के ज्ञान के प्रति नित्य 
बद्धानराग रहते हें जो उनको शाश्वत सारतत्व को थोड़ा बहुत स्पष्ट 


प्रदर्शित करने वाला है तथा जो ज्ञान उत्पत्ति और विनाश की कोटियों 
के द्वारा भ्रमित किया जाने वाला नहीं है 


इसको सर्वेसम्मत मान लिया जाय। 
मैंने कहा, तथा, इसके आगे हमको इस विषय में भी सहमत हो 
जाना चाहिए कि उनकी कामना इसको सामग्येण उपलब्ध करने की है, 
तथा स्वेच्छा से वे इसके किसी भी अंडा को नहीं त्यागना चाहते, चाहें 
वह छोटा हो अथवा बड़ा, समाहत हो या असमाहत। प्रेमियों और महत्वा- 
कांक्षियों वाले पूर्वोक्त दुृष्टान्त का लक्ष्य यही प्रदर्शित करता था ।॥” 
उसने कहा, आप ठीक कहते हैं ।” 

“इसके उपरान्त अब यह विचार करना चाहिए कि जिन मनुष्यों 
को हमारे वर्णन के अनुरूप होना है, उनके स्वभाव में क्या यह एक और 
गुण होना चाहिए या नहीं।* 

“कौन सा गृण ! ” 

“सत्यपरायणता की भावना, किसी भी रूप में असत्य को स्वीकार 


( ३८७ ) 


करने से किरकना उससे घृणा करना और सत्य से प्रेम करना ।* 
उसने कहा, हां, ऐसा संभवपर है 
“प्रिय मित्र, यह केवछ संभवपर ही नहीं प्रत्यत पर्णतया अनिवार्य 
तथ्य है कि जो व्यक्ति स्वभाव से ही किसी वस्तु में अनुरक्त होता है वह 
उस प्रिय वस्तु से संबद्ध और उसकी सजातीय वस्तुओं से भी अवच्यमेब 
आनन्दित होगा।* 
उसने कहा, सत्य है।' 
और क्या सत्य की अपेक्षा बडद्धिमत्ता की अधिक सजातीय अन्य 
कोई' वस्तु तुम उपलब्ध कर सकते हो ? 
उसने उत्तर दिया, असंभव। 
“तो क्‍या कोई एक ही स्वभाव बुद्धिमत्ता का और असत्य का युगपद्‌ 
अनुरागी हो सकता है ?” । 
“कदापि नहीं। 
“तब तो सच्चे विद्यावल्छलभ को, बालकपन से ही, सवपिक्षया परिपूर्ण 
सत्यानुसरण का ही सघन संलग्नतापूर्वक उद्योगी होना चाहिए। 
पूर्णतया ऐसा ही होना चाहिए।” 
पर फिर, हम निश्चय ही यह जानते हैँ कि जब किसी मनष्य की 
इच्छाएं किसी एक ओर अत्यन्त प्रबलतापर्वक भूकी होती हैं तो वे अन्य 
वस्तुओं के प्रति दुर्बल पड़ जाती हें। उनकी दशा मानों उस धारा के 
समान होती हैं जो अन्य प्रणाली में प्रवाहित कर दी गयी हो | 
“निशुचयमेव यही बात हैं। 
अतः जब किसी मन॒ष्य की इच्छाएँ ज्ञानाध्ययन एवं तदानषंगिक 


विषयों की ओर प्रवाहित होना सीख जाती हैं, तो मेरे विचार में वे 
आध्यात्मिक आनन्द में ही निमग्न रहने लगती हैं, और यदि वह आदमी, 


( ३८८ ) 


दिखावटी नहीं बल्कि सच्चा विद्याप्रेमी होता है तो उसकी इच्छाएँ उन 
सुखों की ओर से उदासीन हो जाती हैं जिनका साथन शरीर है।” 

“बह तो नितान्त आवश्यक है।” 

“इस प्रकार का मनुष्य संयतशील होगा और किसी प्रकार भी धन- 
लोलप नहीं होगा क्‍योंकि जिन वस्तुओं के लिए अत्यधिक घनोपलब्धि 
और महान व्यय का उद्योग किया जाता है, वे अन्य छोगों की दृष्टि में 
भरे ही महत्त्वपूर्ण हों, उसकी दृष्टि में ऐसी नहीं होतीं।” 

फएसा ही है।” 

फिर, विद्याप्रेमी (दार्शनिक) स्वभाव को' तद्भिन्न स्वभाव से पुथक्‌ 
करने के लिए एक यह और तथ्य विचारणीय है।” 

“कौन सा तथ्य ? ” 

“तुमको अनुदारता के लेशमात्र भी स्पर्श की उपेक्षा नहीं करनी 
चाहिए। क्योंकि जो आत्मा सम्पूर्ण मानव और दिव्य बस्तुओं में परिपूर्ण 
एवं अखण्ड सत्य की खोज में संलग्न रहती है, उसका मानसिक तुच्छता 
से बड़ा और कोई झात्रु नहीं हो सकता।” 

उसने कहा, परम सत्य ।” 

“और क्या तुम्हारा यह ख्याल है कि वह आत्मा जो कि सर्वकाल 
और सर्वंसत्ता के मनन करने का अभ्यासी है, इस मानव जीवन को बहुत 
अधिक महत्वपूर्ण समभेगा ? 

उसने उत्तर दिया, असंभव । 

अतः ऐसा व्यक्ति मृत्यु को भी भयावह ख्याल नहीं करेगा ? 

“सब से कम भयावह समभेगा। 

तब तो ऐसा प्रतीत होता हैं कि कायर एवं अनुदारात्मा वास्तविक 
दर्शनशास्त्र का भागी नहीं हो सकता।* 

“मेरे ख्याल में नहीं हो सकता। 


का 


8) 

“तब क्‍या ? क्‍या कोई व्यक्ति, जो कि सुसंयतात्मा हो, धनलोलुप 
न हो, अनुदार न हो, अहंवादी (आत्मइलछाघी) न हो, कायर न हो, क्या 
शसा व्यक्ति अन्यायपरायण अथवा कठोर व्यवहार करने वाला हो 
सकता हैँ ?” 

“नहीं, ऐसा नहीं हो सकता ।* 

“विद्याप्रेमी (दार्शनिक) तथा अविद्याप्रेमी (अदाशनिक) आत्मा के 
पृथक्‍्करण में एक यह बात भी तुमको निरीक्षण करनी होगी कि कोई 
व्यक्ति युवावस्था से लेकर न्यायपरायण और मृदुरूस्वभाव हैँ अथवा 
अमिलनसार और चण्ड स्वभाव है। 

“निरचयमेब ।* 

“मेरा ख्याल है कि तुम इस बात की भी उपेक्षा नहीं करोगे।* 

“कौन सी बात की ? 

“यह कि बह सुशिक्ष्य है अथवा दुःशिक्ष्य । अथवा क्या तुम्हारा यह 
विचार है कि कोई व्यक्ति ऐसे काम से उचित प्रकार से प्रेम कर सकता 
जिसको करने में उसको दुःख होता है तथा जिसमें बहुत अधिक परिश्रम 
से अत्यल्प फलोपलब्धि होती है ? 

ऐसा नहीं हो सकता।'' ह 

“और यदि फिर स्मृतिशैथिल्य में निमग्न होने के कारण वह सीखी 
बात को याद न रख सके तो क्या वह ज्ञानशून्य हुए बिना रह सकता है । 

“भला वह अन्यथा किस प्रकार हो सकता है ? 

“तो क्‍या, अपना सारा परिश्रम व्यर्थ होने पर, वह अन्ततोगत्वा 
अपने आप को और अपने व्यवसाय को धिक्‍्कारने के लिए विवज्ञ नहीं 
ही जायेगा ? 

“क्यों नहीं ? 
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“तब तो हमको विस्मृतिपरायण जीवों (आत्माओं) को कदापि 
समर्थ विद्याप्रेमियों की पंक्ति में सम्मिलित नहीं करना चाहिए, बल्कि 
विद्याप्रेमियों में परिगणित होने के लिए बहुत अच्छी स्मृति आव- 
इयक हे ।' | 

“सर्वथा ऐसा ही होना चाहिए।' 

: किन्तु निश्चय ही हमकों यह भी नहीं कहना चाहिए कि स्वभाव में 
एकतानता (हार्मनी ) एवं शोमनता का अभाव, मर्यादा एवं समानुपात के 
अभाव के अतिरिक्त किसी अन्य परिणाम. का जनक हो सकता है।” 

“निश्चयमेव टीक हे।* 

“तथा क्या तुम्हारे विचार में सत्य समानुपात का सजातीय है अथवा 
असमानृपातका ?” 

“समानपात का।' 

“तब तो विद्या प्रेमियों के स्वभाव के अन्य वांछित गृंणों के साथ 
ही साथ हम ऐसे मस्तिष्क की खोज करें जो मर्यादा एवं चार्ता से 
समन्वित हो, जिसकी सहज प्रवत्ति उसको प्रत्येक वस्तु (सब वस्तुओं ) 
में आदर्श वास्तविकता के पक्ष की ओर सरछता से उपनीत होने के योग्य 
बना सके। ' 

“क्यों नहीं। 

“तब (और) क्‍या ? क्‍या हमने यह सिद्ध नहीं कर दिखलाया कि 
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जो गृण हमने गिनाये हैं वे परस्पर अविरोधी हें तथा उस आत्मा के लिए 
आवश्यक हैं जिसको वास्तविकता का पर्याप्त एवं परिपूर्ण द्शत (समव- 
धारण ) प्राप्त करना हैं ? 
उसने उत्तर दिया, नहीं, वे परमावश्यक है ।” ह 
“तो उस अनुसंधान ( अध्ययन ) में क्‍या तुमको कोई दोष 
दिखालाई पड़ता है. जिसका अभ्यास उचित प्रकार से कोई व्यक्ति 


न 


तब तक नहीं कर सकता जब तक कि वह स्वभावतः स्मृतिमान, त्वरित- 
ब॒द्धि, उदाराशय, शोभनशील, एवं सत्य, न्याय, धीरता तथा संयम का 
मित्र और बंधघु न हो ? ” । 

उसने उत्तर दिया, स्वयं मोमाँस (दोषान्वेषी देवता) तक इस पर 
दोषारोपण नहीं कर सकते।* | 

मेंने कहा, अच्छा, जब इस प्रकार के मनुष्य शिक्षा और परिपकवा- 
वस्था द्वारा परिपूर्णता को प्राप्त हो जाएँ, तो क्या तब भी राष्ट्र को तुम 
उनके हाथ में नहीं सौंपोगे ? 

और इस पर अदेइमान्तस्‌ कहने लगा, सॉक्रॉतीस तुम्हारे इन 
कथनों का प्रत्याख्यान कोई नहीं कर सकता। परन्तु तो भी जो व्यक्ति 
तुमको इस प्रकार तक करते हुए सुनते हैं उनके ऊपर कुछ विचित्र प्रभाव 
पड़ता हैं। वे यह कल्पना करते हैं कि प्रइ्नोत्तर (उत्तर प्रत्यत्तर) की कलछा 
में अकुशलूता के कारण बे तुम्हारे प्रत्येक प्रश्न पर तक के द्वारा क्रमशः 
थोड़ा थोड़ा कर के बहकते जाते हैं और इस प्रकार विवाद (विवेचना) 
के अन्त में यह थोड़ा थोड़ा बहकना मिल कर उनके लिए घोर पतन और 
उनकी पूर्वोक्तियों की साक्षात्‌ प्रतिवादिता (असंवादिता) उपस्थित 
कर देता है। तथा जिस प्रकार शतरंज के खेल में अकुशल खिलाड़ी, 
चतुर खिलाड़ियों द्वारा अन्त में ऐसे जिच्च कर (बाँध) दिये जाते हें कि वे 
'एक चाल भी नहीं चल पाते इसी प्रकार वे (तुम्हारे प्रतिपक्षी) भी 
अन्ततोगत्वा गतिरुद्ध कर दिये जाते हें तथा इस अन्यविध शतरंज के खेल 
में जो कि गोटियों से नहीं शब्दों से खेला जाता है, उनका मुख बन्द कर 
दिया जाता है; परन्तु तो भी इस परिणाम से सत्य तो अप्रभावित 
(यथापूर्व ) ही रहता हैं । में यह बात प्रस्तुत प्रकरण के संबंध में कह रहा 
हूँ । क्योंकि इस विषय में कोई भी व्यक्ति तुमसे कह सकता है कि प्रत्येक 
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प्रश्न के अवसर पर वह यक्तियों में शब्दों द्वारा तुम्हारा सामना करने में 
असमर्थ है, किन्तु जब वास्तविक तथ्यों की ओर दृष्टिपात करता है तो वह 
देखता हैं कि फिलासाफ़ी की ओर प्रवत्त होने वाले व्यक्ति, जो कि अपनी 
शिक्षा को परिपूर्ण करने के लिए इसका केवल स्पदमात्र कर के यवावस्था 
में ही इसको नहीं त्याग देते, प्रत्यृत जो इसके अध्ययन में अतिदीघे समय 
लगाते हैं उनमें से अधिकांथ धर्ते होने का तो कहना ही क्‍या अनोखे या 
अलौकिक: हो जाते हैं, तथा उनके मध्य में जो उत्तम आत्मा माने जाते 
वे भी तुम्हारे द्वारा पुरस्कृत अध्ययन (अध्यवसाय) से संसार के किसी 
काम के नहीं रहते। 
और यह सुनकर मेने कहा, क्या तुम यह समभते हो कि वे ऐसा कहने 

में कोई गलती करते हैं ? ” 

उसने उत्तर दिया, में नहीं जानता, परन्तु में तुम्हारी एतद्विषयक 
सम्मति हर्षेपर्वक सुनना चाहूँगा । 

“तो लीजिए सनिये, मेरी समझ में उनका कहना ठीक है ।” 

उसने कहा, तब यह कहना कैसे ठीक हो सकता है कि हमारे नगर 
तब तक बूराइयों से मुक्त नहीं होंगे जब तक कि विद्याप्रेमी (दार्शनिक ) 
लोग--जिंनकों हम समाज. के लिए (उन नगरों के लिए) निकम्मा मान 
चुके हं--उनके शासक नहीं हो जाते ? ” 

मेंने उत्तर दिया, तुम्हारा प्रश्न ऐसा हैँ कि उसका उत्तर एक दृष्टांत 


द्वारा दिया जा सकता हैं। 
उसने कहा, और तुम, मेरा ख्याल है, अवश्य ही दृष्टान्त कथन के 
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अभ्यस्त नहीं हो :. . 
द क्‍ ८ 
मेने कहा मुर्भे इस दुष्प्रतिपाद्य तक में फैसा कर अब तुम 
। परिहास कर रहे हो फिर भी, यह दुष्टान्त भी सुन छो, जिससे 
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कि तुम और भी भली प्रकार देख सको कि मेरी कल्पना कैसी गृंठल या पंगु 
हैं। क्योंकि राष्ट्र के संबंध में सज्जन पुरुषों की स्थिति ऐसी निर्देयतापूर्ण 
होती है कि संसार में किसी अन्य वस्तु से उसकी तुलना नहीं हो सकती । 
किन्तु इस स्थिति की समता प्राप्त करते के लिए, एवं उनके पक्ष का समर्थन 
करने के लिए अनेकों वस्तुओं को ऐसे संश्लूंषण में, एकत्रित करना पड़ेगा 
जैसा कि चित्रकार छोग अजा-मृग एवं अन्य ऐसे ही जीवों का चित्रण 
करते समय करते हैँ । अनेकों (जहाजों) नावों या एक नाव में निम्नलिखित 
घटना होने की कल्पना करो। कल्पना करो कि पोतनायक अन्य किसी भी 
नाविक से ऊँचाई (लम्बाई) और वल में अधिक हे परन्तु थोड़ा बधिर है 
और वैसे ही दृष्टि दोष से भी युक्त है तथा उसका नौकाचालन कला का 
ज्ञान भी उसकी श्रति एवं दृष्टि के ही समान है। ध्यान करो कि नाविक 
परस्पर कर्णाधिकार प्राप्त करने के लिए भगड़ रहे हैं, उनमें से प्रत्येक का 
दावा है कि नाव का संचालन उसका अपना अधिकार है, यद्यपि उसने 
आज तक नौकाचालन कला नहीं सीखी हे न अपने गुरू का ही नाम वतरू 
सकता है, और न उस समय का ही निर्देश कर सकता है जब कि उसने 
इस कला को सीखा था | और इससे भी बढ़ कर बात यह है कि वे यह 
ग्रतिपादित करते हैं यह कला सिखाई बिलकुल नहीं जा सकती, और जो 
कोई यह कहे कि यह सिखाई जा सकती हैं उसको काट कर खण्ड खण्ड करते 
के लिए तैयार हैं। इसी बीच में वे लगातार नौकाध्यक्ष के चारों ओर 
भुंड के फुंड इकट्ठे होकर प्रत्येक प्रकार के आग्रह से उससे अनुनय विनय 
करते हैं कि वह संचालनाधिकार उनको सौंप दे । और जब कभी वे असफल 
हो जाते हैं, और अन्य लोग अधिक सफलता प्राप्त करते हैं तो वे उन 
दूसरों को मार डालते हैं या नौका से समुद्र में फेंक (निर्वासित कर ) देते 
हैं। और तदुपरान्त अभिजात नोकाध्यक्ष को भाँग-घतूरे अथवा अन्य 
किसी मादक द्रव्य या अन्य प्रकार से हतचेत कर के वे नौका की अध्यक्षता 
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आप्त कर लेते हैं, नौका के भण्डार को मनमाना उड़ाने लगते हूँ तथा 
आनन्द से खाते पीते मौज उड़ाते ऐसी यात्रा करते हैं जैसी कि ऐसे लोगों 
से आशा की जा सकती है। तथा मानों इतना ही पर्याप्त न हो अतएव 
इसके अतिरिक्त, जो कोई भी नाविक नौकापति को नौकाधिकार इन लोगों 
को सौंप देने के लिए समभाने अथवा विवश करने में अत्यन्त चतुरता से सहा- 
यता प्रदान करता है उसको यह लोग नौका चालक, दिग्दशंक, नाविककला- 
विशारद इत्यादि पदवी देकर उसकी स्तुति एवं प्रशंसा करत॑ हूँ, तथा 
जो व्यक्ति इस चातुर्य से शून्य होता हैं उसको निकम्मा समझ कर उसकी 
निन्‍्दा करते हैं। इस बात का उनको लेशमात्र चेत भी नहीं होता कि 
सच्चे कर्णंधार को यदि उसको नौका का वास्तविक शासक बनना अभीष्ट 
हो तो वर्ष के समय को, ऋतुओं को, आकाश को, हवाओं को, तारों को 
तथा उन अन्य सब बातों को, जिनका उसकी कला से संबंध है ध्यान से 
निरीक्षण करना चाहिए, तथा वह इस बात में विश्वास नहीं रखता कि 
अन्य लोगों की सम्मति अथवा असम्मति से कर्णाधिकार हस्तगत करने 
की कोई कला अथवा विद्या है अथवा इस तथाकथित कछा को अधिगत 
करने, तदनुसार व्यवहार करने एवं नाविक विद्या को प्राप्त करने की 
_ युगपत्‌ सम्भावना है। नौका की ऐसी गतिविधि होते हुए क्या तुम नहीं 
समभक सकते कि इस प्रकार शासित नौका के नाविकों द्वारा वास्तविक 
कंर्णधार सचमुच ही तारे गिनने वाला, व्यर्थ का बकवादी, निकम्मा, 
इत्यादि कहलायेगा ? ” 

अदेइमान्तस्‌ ने उत्तर दिया, ऐसा ही है।” 

मेंने कहा, में समभता हूँ कि तुम मेरा तात्पर्य समभते हो और तुमको 
. इस बात की आवश्यकता नहीं है कि में इस दष्टान्त को सिद्ध कर के दिखलाऊँ 
ओर यह प्रदर्शित करूँ कि जिस स्थिति का मेंने वर्णन किया है वह हमारे 
राष्ट्र और विद्याप्रेमी (दाशनिक ) के संबंध का ठीक ठीक प्रतिबिब है।” 


_ २६५ ) 


उसने कहा, ठीक है।” 
अतएव, जिस मनुष्य को यह जान कर अचरज हो रहा हो कि दाशनिक 
गण हमारे राष्ट्रों द्वारा सम्मान भागी नहीं होते उसको प्रथम तो तुम यह 
. वृष्टान्त सिखाओ और तदुपरान्त उसको यह प्रतीति दिलाने का प्रयत्न करो 
कि यदि वे सम्मानित हों तो ऐसा होना कहीं अधिक आच्चर्य जदक बात होगी) 
उसने कहा, में ऐसा ही (उपदेश) करूँगा।” 
और इसके आगे उससे यह भी कहना कि तुम्हारा यह कथन ठीक है 
कि विद्याप्रेमियों (दाशनिकों) में उत्तम आत्माएँ दुनिया के किसी काम 
की नहीं। परन्तु उसको यह आदेश भी करना कि वह इस निकम्मेपन के 
लिए उन उदारात्माओं को दोष न दे बल्कि उनको दोष दे जो उनका 
उपयोग करना नहीं जानते। क्योंकि यह प्रकृति की पद्धति नहीं है कि 
कर्णधार नाविकों से यह प्रार्थना करे कि वे उसके द्वारा शासित हों अथवा 
“बुद्धिमान छोग धनिकों के द्वार पर जाएँ। इस सूक्ति का रचयिता मूठ 
बोलने वाल्य था। परन्तु यथार्थ सत्य यह है कि रोगी मनुष्य चाहे धनी 
हो, या निर्धन, उसको स्वयं ही वेद्य के द्वार पर जाना पड़ेगा, तथा प्रत्येक 
उस व्यक्ति को जो कि शासित होना चाहता है उस भनुष्य के द्वार पर 
जाना होगा जो शासन करने की योग्यता रखता हे; ऐसा नहीं हो सकता 
कि, यदि शासक वास्तव में कसी योग्य हे, तो उसको अपनी स्वाभाविक: 
ग्रजाओं से, अपने द्वारा शासित होने की विनती करनी पड़े। परन्तु हमारे 
आधुनिक शासकों की तुलना हमारे द्वारा अभी वर्णन किये नाविकों से 
एवं उन लोगों की तुलता सच्चे कर्णधारों से (जिनको यह लोग तारे 
गिलने वाले और निकम्में बतछातें हैँ) करते में तुम गलती नहीं करोगे |” 
उसने कहा, 'बिलकुर ठीक। 
“इसलिए, और इस प्रकार की परिस्थितियों में हम यह आशा नहीं 
कर सकते कि यह सर्वोत्तम व्यवसाय (फिलासफी ) उन लोगों से यथोचित 
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उच्च सम्माव पायेगा जिनकी जीवन पद्धति उसके विलकुछ विपरीत है । 
धरस्तु दर्शन की इससे भी कहीं अधिक दुःखदायी और महती अवज्ञा तो 
उसके ऊपर इस मार्ग के प्रबंचक पथिकों द्वारा लादी जाती है--अर्थात्‌ 
उन लोगों के द्वारा लादी जाती है जो उस समय तुम्हारे ध्यान में थे जबकि 
तुमने कहा था कि दर्शत शास्त्र पर दोषारोपण करने वालों का कथन है कि 
उसके अनुसरण करने वालों में अधिकांग धर्त हें और अच्छे प्रकार वाले 
निकम्मे हैं तथा जब मेने यह स्वीकार किया था कि तुम्हारा कथन ठीक 
४। यही बात है या नहीं ?' 
"हाँ।” 


( 
है 


तो क्या हमने अच्छी कोटि के (दार्शनिकों के) निकम्मेपल का कारण 
डीक ठीक नहीं समझा दिया ? 

“हाँ, समझा दिया। 

“इसके उपरान्त क्या हम अब अधिकांश (दार्शनिकों) की पतिता- 
उंस्था की अनिवायंता की मीमांसा करें और यह दिखलाने का प्रयत्न 
हरे कि इस विषय में भी फिलासफ़ी (दर्शानशास्त्र) को दोष नहीं दिया 
जानाचाहिये ।. 

“सर्वथा ऐसा ही कीजिये ।” क्‍ 

तो हमको, भावी उदारचेंता विद्वान्‌ के वांछडनीय सहज स्वभाव 
के वेणन के आरंभ को पुनः स्मरण करके जो कुछ हमको कहना है उसको 
सुनना आरंभ करना चाहिये । यदि तुम्हे याद होगा तो तुम जानते होगे 
कि ऐसे मनुष्य के चरित्र का सर्व प्रमुख लक्षण सत्य है। उसका 
उर्तेव्य सर्वदा और सर्वत्र उसी की खोज करना था, अन्यथा अपराधी 
होने का दण्ड यह था वह वंचक सिद्ध हो (ता) और उसको फिलासफ़ी 
भें भाग न मिलता । के 
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उसने कहा, हाँ, यह कहा गया था ।” 

“क्या यही एक बात (गृण) दार्शनिक के विषय में प्रचलित,बारणा 
(सम्मति) के नितान्‍्त प्रतिकूल नहीं हैं ? 

उसने उत्तर दिया, अवश्य है ।* 

“क्या, सच्चे ज्ञानप्रेमी के पक्ष के समर्थन में यह कहना समृचित यूक्ति 
नहीं होगी कि सच्चे ज्ञानप्रेमी का यह स्वभाव ही है कि वह यथाशक्ति 
यथार्थ सत्‌ की उपलब्धि के लिये सयत्न रहता है वह उन नाना पृथक्‌ 
पदार्थों में नहीं विरमता जिनकी यथार्थता आभास श्रित है, प्रत्युत वह अपने 
मार्ग पर अग्नसर रहता है, और तब तक न तो उसके अनुराग की धार ही 
गूट्ठल पड़ती है और न उसकी इच्छा ही शिथिल पड़ती है, जब तक कि 
वह प्रत्येक वस्तु की आत्मा के स्वरूप को, अपनी आत्मा के उस संवेदनात्मक 
एवं सजातीय अंश के द्वारा अवग॒त नहीं कर लेता जिसका कार्य इस प्रकार 
की यथार्थ सत्ता को उपलब्ध करना है अथात्‌ जो उस सत्ता का सजातीय 
है; इस प्रकार उसकी सम्प्राप्ति के पश्चात्‌ वास्तविक यथार्थता के साथ 
सच्चा संगम करके वह व्‌ द्धिमत्ता और सत्य को जन्म देगा (उत्पन्न करेगा) 
ज्ञान लाभ करेगा सच्चे अर्थ में जीवित रहेगा और बढ़ेगा और इस प्रकार 
आत्मा की वेदना का अस्त प्राप्त करेगा--परन्‍्तु इसके पूर्व नहीं 2?” 

उसने कहा, कोई अन्य युक्ति इससे अधिक उचित नहीं हो सकती। * 

“अच्छा तो क्‍या उसके स्वभाव में असत्य के प्रेम का कोई अंश होगा 
अथवा इसके विपरीत वह उससे घृणा करेगा ? 

उसने उत्तर दिया, वह उससे घृणा करेगा ।” 

“जब सत्य पथप्रदर्शन करेगा तो, में ख्याल करता हूँ, हम यह कदापि 
नहीं कह सकते कि बूराइयों का समुदाय (मंडली) उसका अनुसरण 
करेगा । 

“सो कैसे हो सकता है ? 


( डे&८ ) 
“उसकी अपेक्षा संयमसंवलित स्वस्थ एवं न्‍्यायोचित स्वभाव (चरित्र) 


उसका साथी होगा ।” 
उसने कहा, ठीक है ।' 
“तब फिर, दार्शनिक स्वभाव के नित्य साथ रहने वाले गुणों की मंडलों 


के क्रम के पुनः प्रारंभ से प्रतिपादन को दोहराने की क्या आवश्यकता है ? 
तुमको निश्चय ही स्मरण होगा कि हमने धैये आत्मौदायें शिक्षाप्रवणता, 
एवं स्मृति को इस (दाशनिक) प्रकार के स्वभाव से संबद्ध पाया था। 
और इसपर तुमने यह आपत्ति की थी की यद्यपि प्रत्येक मनुष्य हमार 
कथन को मानने को बाध्य होगा, तथापि जब कोई केवल शब्दों को छोड कर 
उन दाब्दों द्वारा संकेतित पुरुषों पर दृष्टिनिहित करेगा तो प्रत्येक व्यक्ति 
यही कहंगा कि उसने उनमें से कुछ को प्रत्यक्ष ही निकम्मा पाया 
और अधिकांश को सब दृषणों से दूषित (पूर्णतया पतित) पाया । इस पर 
इस बदनामी के कारणों की खोज करते हुए हम प्रस्तुत प्रश्न पर आ पहुँचे 
कि अधिकांश दाशंनिकों के दुष्ट (पतित) होने का क्‍या कारण है । 
और इसी के निमित्त हमने सच्चे दाशनिकों के स्वभाव को पुनः विवृत 
किया और हमको उसकी परीक्षा और परिभाषा करके यह बतलाना पड़ा 


कि वह स्वभाव निरचयमेव कैसा होना चाहिये ?” 

उसने कहा, यही बात हैं ।* 

६. मेने कहा, तो अब हमको अधिकांश मनुष्यों में इस दाशंविक 
स्वभाव के भ्रष्ट हो जाने के कारणों का चिन्तन करना है, जिससे बहुत 
थोड़े से ऐ से व्यक्ति बच पाते हैं जो भ्रष्ट तो नहीं पर निकम्मे कहलाते 
है। इसके पदचात्‌ क्रमशः हम उन व्यक्तियों पर दृष्टिपात करेंगे जो इस 
स्वभाव का अनुकरण और इस वृत्ति का अनधिकारपूर्ण ग्रहण करते ह 
और यह मालूम करेंगे कि ये लोग किस कोटि के जीव हैं जो उस जीवन 


( ३६६ ) 


पश्र को ग्रहण करके, जो उनके लिये कहीं ऊँचा और उनकी शक्त्तियों से 
परे है, अपने चरित्र की विविध कलहपूर्णता एवं विसंवादिताओं से सर्वेत्र 
श्रोर सब मनुष्यों में फिलासफ़ी (दर्शनशास्त्र) पर वह (दोष ) आरोपण 
करवाते हैँ जिसका तुमने वर्णन किया है ।” 

उसने पूछा, “तुम कौन से दोषों का वर्णन कर रहे हो ? ” 

मेने उत्तर दिया, “यदि हो सका तो में उनको तुम्हें समभाने का 
यत्न करूँगा । में समभता हूँ कि इस विषय में तो सभी हमसे सहमत होंगे 
कि पूर्ण विद्याप्रेमी के लिये जैसे स्वभाव का हमने अभी (निर्धारण) वर्णन 
किया है वह मनुष्यों में विरलतया एवं असाधारतया उपजने वाला है और 
बहुत ही थाड़े से व्यक्तियों में उपलब्ध होता है । क्‍या तुम ऐसा नहीं 
समभते ? ” 

में पूर्ण शक्ति से तुम्हारे कथन का समर्थन करता हूँ।” 

तो अब यह देखो कि इन थोड़े से व्यक्तियों को (स्वभावों को) 
विनष्ट करने के लिये तत्पर वस्तुओं की संख्या और विस्तार कितना 
अधिक है।” 

“बह क्‍या है ?” 

सबसे अधिक अचंभे में डालने वाली बात तो यह है कि प्रकृति 
का धत्येक वरदान जिसकी हम प्रशंसा किया करते हें अपने धारण करने 
वाले की आत्मा को दूषित करने और उसको दरश्शनश्ञास्त्र (फिलासफ़ी ] 
से मार्गच्युत करने की ओर प्रवृत्त होता है । मेरा अभिप्राय वीरता, संयम 
इत्यादि गुणों की पूरी सूची से है ।” | 

उसने कहा, “यह वात सुनने में तो बड़ी अटपटी प्रतीत होती है | 

मेने कहा, , इसके अतिरिक्त, जीवन की सब तथाकथित सुविधाएँ-- 
यथा सुन्दरता और धनवत्ता, और शारीरिक शक्ति, और नगर में व 
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कौट्ुम्बिक संबन्ध तथा इन्हीं की सजातीय अन्य वस्तुए---भी दूषित और 
अरष्ट करने वाली हैं । तुम मेरा तात्पयं समभते हो न ? ” 

उसने उत्तर दिया, हाँ, में समभता हूँ । परन्तु में इसका सुव्यस्थित 
कथन अधिक प्रसन्नता पूर्वक सुनना चाहूँगा। 

मेने कहा, इस सत्य को इसके पूर्ण रूप में ठीक ठीक ग्रहण कर लो, 
बस तब सारी बात स्पष्ट प्रतीत होने रूगेगी और मेरा पूर्वोक्त कथन 
तुमकों इतना अद्भुत नहीं मालम पड़ेगा ।” 

. उसने पूछा, तो मुझे आप क्‍या करने का आदेश करते हें 

मेने उत्तर दिया, (हमको यह ज्ञात है कि सब बीज और सब वद्धि 
को प्राप्त होने वाली वस्तुएँ, चाहे वह वनस्पति हों अथवा जीवकोटि 
हों, जितनी ही अधिक प्राणशक्ति पूर्ण होती है, ठीक पोषण उचित ऋतु 
और योग्य भूमि से वंचित होने पर,उतनी ही अपनी परिपूर्णता को पहुँचने 
से पिछड़ जाती है । क्योंकि बुराई असत्‌ की अपेक्षा सत की कहीं अधिक 
विरोधिनी है ।* 

“क्यों नहीं ? ” 

“अतएव, में समभता हूँ कि श्रेष्ठ स्वभाव पोषण की अनुकूल स्थिति 
भें निम्नकोटि के स्वभावों की अपेक्षा कहीं अधिक हानि उठाते हैं ।” 

“यही बात है । 

मेने कहा, अदेइमान्तॉस, तो क्या इसी प्रकार हम यह नहीं कह 
सकते कि श्रेष्ठ सहज गुणों वाली आत्माएँ, कृशिक्षा के परिणाम स्वरूप: 
अन्य आत्माओं की अपेक्षा हीनतर हो जाती हें ? अथवा कया तुम 'यह 
समभते हो कि घोर अपराध एवं विशुद्ध अमिश्चित नीचता पोषण दोष 
से दूषित अत्यन्त सत्त्वसंपन्न आत्मा से उत्पन्न नहीं होते बल्कि लूघु आत्मा 
से उत्पन्न होते हैँ, अथवा अक्ष म आत्मा कभी कोई महान कार्य नहीं कर 
सकेगी चाहे वह अच्छा हो या बुद ?” 


० 
हि है 
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उसने उत्तर दिया, नहीं, आपका कहना ठीक ॥! ह 

“तब तो दाशंनिक (विद्याप्रेमी) के स्वीकृत स्वभाव को यदि उचित 
शिक्षा मिले तो विकसित विवरद्धित होकर उसको अवश्य परिपूर्णता छाम 
करनी चाहिये परन्तु यदि उसका वपन, आरोपण और विवर्धन प्रतिकृद 
भूमि (परिस्थितियों ) में हो तो जब तक कोई देवता सहाय न करे,परिणार 
बिलकुल उलटा होगा । अथवा तुम भी उस साधारण जम समुदाय में से 
एक हो जिनका विश्वास हैं कि कुछ यवक गरुओं से बिगाड़े गये हैं, और 
कतिपय व्यक्तिगत गृ्‌रु लोग ऐसे हँ जो उल्लेख योग्य सीमा तक (युवक; 
शिष्यों को) दूषित करते हँ । जो छोग ऐसा कहते ही स्वयं क्य 
बड़े से बडे सीफ़िस्ट नहीं हैँ ? तथा क्‍या वे ही युवाओं और बढ़ों को 
पुरुषों और स्त्रियों को एक परिपूर्ण रीति से (अपने ख्याल के अनुसार ) 
शिक्षण देकर पूण नहीं बनाते तथा अपनी इच्छानुसार घटित नहीं करते 

उसने पूछा, “कब, (ऐसा होता है) ? ” 

' भेंने उत्तर दिया, (जब कभी जनसमुदाय परिषदों में एकत्रित होता 
हूँ अथवा न्यायालयों में या थियेटरों में अथवा शिविरों में या जनसमूह के 
किसी सार्वजनिक सम्मेलन में, तथा तुमूलनाद के साथ कुछ कही तथा 
की गई बातों की निन्‍दा करता है और कछ की प्रशंसा करता है और दोनो 
ही की अति कर देता है; इसके साथ ही साथ वे गला फाड़ कर चिल्लाते 
हैं और करतल ध्वानि करते हूँ एवं,चद्रानों एवं एकत्रित होने के स्थान की 
प्रतिध्वनि मिल्ल कर उनकी निन्‍्दा एवं प्रशंसा की तुमूल ध्वनि को द्विगणित 

कर देते हैं । ऐसे अबसरों पर, क्‍या, लोकोक्ति के अनुसार, यूवक क 
हृदय भीतर ही भीतर नहीं उछलने रूगेगा ? क्‍या तुम समभते हो कि 
कोई भी व्यक्तिगत शिक्षा इस निन्‍दा एवं प्रशंसा की प्रबक वेगवती धार 
के समक्ष डटी रहेगी और बह नहीं जायगी; इसके प्रबल प्रवाह में प्रवाहित 
नहीं हो जायगी, जिससे कि वह भी उन्हीं वस्तुओं को आदरणीय अथवा 
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नीच हय (नहीं) कहने लगेगा जिनको वे एऐसा कहते हैं, वैसा ही (नहीं) 
करेगा जैसा वे करते हैं तथा वैसा ही हो तक (नहीं)जायेगा जैसे कि वे हैं ? 
उसने उत्तर दिया, सॉक्रातीस ! यह तो परम अनिवायं है ।” 
का 

७. मेने कहा, “और इससे भी आगे जो प्रमुख आवश्यकता तथा 
विवशता है उसका तो हमने अभी उल्लेख ही नहीं किया है । 

उसने पूछा, “वह क्‍या है? 

“बही ,जो कि यह शिक्षक और सॉफ़िस्त उस समय क्रियात्मक रूप में 
आरोपित करते हैं जब उनके शब्द निष्फल हो जाते ह। क्‍या तुम नहीं 
जानते कि वे अविधेय को नागरिकाधिकारों के अपहरण का, धन का 
तथा मृत्यु तक का दण्ड देते हैं ? 

उसने कहा, हाँ ऐसा ही करते है तथा अत्यन्त बलात्कार के साथ |” 

“तो फिर इसके विपरीत तुम्हारी समझ में, किस सॉफ़िस्ट अथवा 
कस व्यक्तिगत शिक्षण की (बात) चल सकती है ?” 

उसन कहा, में समभता हूँ किसी की नहीं चल सकती ।” 


मेने कहा, “नहीं जी, इसके विरुद्ध प्रयत्न तक करना अतिशय मूर्खता 
हैं। क्योंकि (मानव) चरित्र तथा सदुगुणों का कोई ऐसा विरूग अथवा 
विभिन्न नमूना न तो है, न हुआ है, और न कभी होना संभव ही है जो 
उनकी शिक्षा से विपरीत दिशा में जाने वाली अन्य शिक्षा से उत्पन्न हुआ 
हो--मेरे कहने का तात्पयं मानवोद्योग है, मित्र, क्योंकि लोकोक्ति के 
अनुसार देवताओं के सम्बन्ध में सब नियमों के अपवाद हो जाते हैं । इस 
विषय में तो तुमको निश्चय हो जाना चाहिये कि यदि समाज और ज्ञासन 
(सरकार) की वत्तमान स्थिति में कोई वस्तु सुरक्षित रहती है अथवा 
सुपरिणत हूं तो उसके विषय में तुम्हारे यह कहने में कोई बुराई 
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नहीं होगी कि भगवान की महिमा (विधि के विधान ने) उसकी रक्षा 
की है ।” 

उसने कहा, “और न में ही अन्यथा समझता हूँ ।” 

मेने कहा, तो इसके साथ ही तुम निम्नलिखित बात और समभ लो ।' 

क्या?” 

“प्रत्येक वेतनार्थी व्यक्तिगत शिक्षक जो जनसम्‌दाय द्वारा (राज- 
नीतिज्ञों के द्वारा) सोफिस्ट कहलाता है तथा जिसको वे अपना प्रतिस्पर्धी 
समझते हे वे वास्तव में जनसमुदाय के बहुमत की उन सम्मतियों के 
अतिरिक्त और कुछ भी उपदेश नहीं करता जिनको कि वे अपने परिषद्‌ 
में एकत्रित होने के समय प्रकट करते हैं और वह (सोफ़िस्ट) इसी ज्ञानको 
वृद्धिमत्ता (शुभा) कहता है । यह स्थिति इस प्रकार की है कि मानो: 
कोई व्यक्ति अपने यहाँ पले हुए किसी विशालकाय और बलवान पशु की 
मतोवृत्तियों और इच्छाओं का ज्ञान प्रात कर रहा हो--यथा, उसके 
समीप कंसे जाया जाय, उसको कैसे स्पर्श किया. जाय, किस समय 
और किन बातों से वह अत्यन्त उग्र या अत्यन्त मृदु हो जाता है, तथा 
(उग्रता और मुदुता) प्रत्येक के अवसर पर वह कौन सी पृथक्‌ 
पृथक ध्वनियाँ करने का अभ्यस्त है एवं दूसरों द्वारा उच्चरित कौन 
सी ध्वनियाँ इसको शान्‍त अथवा क्रुद्ध कर देती ह--और जब उस 
पशुके साथ सुदीघकाल तक बस कर उस्रक्ते सम्पक से इन सब बातों में 
वेशारव प्राप्त कर ले तब इस ज्ञान को बृद्धिमानी (शूभा) कहने लगे 
और इस ज्ञान को सुव्यस्थित करके एक विद्या या कला का रूप प्रदान 
कर दे एवं उसका उपदेश करने लगे, यद्यपि वास्तव में उसको इस विषय 
का किचिन्मात्र भी ज्ञान न हो कि इन सम्मतियों और इच्छाओं में से 
कौन सी आदरणीय अथवा नीच है, अच्छी अथवा बूरी है, न्‍्याय्य या 
अच्याय्य हे परन्तु तो भी वह इन शब्दों का प्रयोग इस महान्‌ पशु की 
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निवारिणाओं के विषय में करे अर्थात्‌ जो वस्तुएँ उस पशु को प्रिय 
लगे उन्हें अच्छा कहे तथा जो उसको अप्रिय हों उनको ब्रा कहे-- अच्छे 
और बुरे की अन्य कोई व्याख्या उसके पास न हो एवं जो अनिवार्यतया 
आवश्यक हें उसी को न्‍्यायोचिंत और आदरणीय कहे, कारण कि उससे 
स्वयं कभी यह अनुभव ही नहीं किया हैं आवश्यक और अच्छे के बीच 
कितना महान्‌ अन्तर है और इसीलिये जो इस बात को समझाने में 
असमर्थ हैं । परमेश्वर के नाम पर क्‍या तुम यह नहीं समझते कि ऐस। 
व्यक्ति अनोखा शिक्षक होगा ?” 

उसने उत्तर दिया, हाँ में ऐसा ही समझता हूँ । 

“क्या तुम ख्याल करते हो कि ऐसे (उपयुक्त) मनृष्य और उस्च 
मनुष्य के बीच में कोई अन्तर है जो बहुरंगी जनसंम्द के जमघट के पास 
से चित्रकारी, संगीत अथवा राजनीति तक के संबंध में उसकी 
मनोवृत्तियों एवं प्रसन्नताओं को सीख लेने को ही शुभा (वद्धि- 
मानी ) समभता हैं ? क्‍योंकि यदि कोई व्यक्ति जनसंघ की संगति 
करता है तथा अपनी कविता या अपनी कला की अन्य कोई कृति 
अथवा कोई राष्ट्र राजनीतिक सेवा उसको प्रदान और प्रदर्शित करता 
है,तथा जनसमूह को अपने ऊपर इतना अधिकार देता है जितना 
नितान्‍्त अनिवायं अधिकार से अधिक है तो दियोमीदीस की छोकविश्रुत 
आवश्यकता उसको जनता की रुचि के अनुसार भेंट प्रदान करने के लिये 
विवश कर देगी। परन्तु जो यह (जनसमूह) पसंद करता है वही सचमुच 
सुन्दर और आदरणीय है क्या इस विषय में चेष्टापूर्वक प्रस्तुत की गई 
किसी ऐसी उपपत्ति को तुमने सुना है जो मात्र उपहासास्पद न हो ? 

उसने कहा, नहीं ! और में कल्पना करता हूँ कि कभी भविष्य में 


सुनूंगा भी नहीं । 
द ८ 
८, इन सब बातों को ध्यान में रखते हुए, अब हमारे पूर्व प्रश्न को 
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स्मरण करो । क्‍या जनसमुदाय के लिये अनेकों सुन्दरवस्तुओं की अपेक्षा 
सौन्दर्य तत्त्व की वास्तविकता को सहन करना अथवा उससें 
आस्था रखना सम्भव हूँ, अथवा क्या वे नाना व्यक्त पदार्थों के वरुद्ध 
उनमें निहित सार तत्त्व में विश्वास कर सकते हैं ?” 

उसने उत्तर दिया, 'लिशमात्र भी नहीं । 

मेंने कहा, _तो जनसमुदाय के लिये फिकासफ़र होना असंभव है ।” 

“असंभव हैं। 

“और इसीलिये यह अनिवाये है कि विद्या (शुभा) से प्रेम करन 
वाले उनके (जनसमूह) द्वारा निन्दित होने चाहिये ।* 

“अनिवार्य है ।” 

“और इसी प्रकार उन सामान्य जनों द्वारा भी जो जनसमूह की 
संगति में रह कर उनकी अनु कूलता संपादित करना चाहते हैं । 

“स्पष्ट ही है । 


इस दृष्टिकोण से क्या तुमको कोई सुत्राण का ऐसा उपाय सूक पड़ता 

हैंजोी' सहज दाशंनिक (विद्याप्रेमी) को अपने व्यापार में तब तक 
छगा रहने देग। जब तक कि वह अपने मन्तव्य पर्यन्त पहुँचता है ? जो कुछ 
'पहुले कह चुके है उसके प्रकाश में इस पर विचार करो । हम इस विषय 
में सहमत हो चुके हैं कि सीखने में शीक्षता, अच्छी स्मृति, धीरता एवं 
ओजस्विता दार्शनिक के स्वभाव के लक्षण हैं ।” 

प्हूँ 

“तब तो क्‍या ऐसा व्यक्ति छड़कपन से ही सब वातों में सर्वप्रथम 
नहीं होगा, विशेषकर यदि उसके शरीर का स्वभाव (स्वास्थ्य) उसकी 
आत्मा की समता का हो ? ” 

उसने उत्तर दिया, “भला, क्‍यों नहीं ? ” 
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“तब तो में समभता हूँ कि उसके संबंधीगण और साथी नागरिक 
उसक बड़े होकर उनका कार्य सिद्ध करने योग्य होने पर उसका उपयोग 
करने की इच्छा करेंगे। 

“क्यों नहीं ? ” 

“तब तो उसके समक्ष प्रणिपातपूर्वक उसकी प्रार्थना और स्तुति पाठ 
करेंगे जिससे कि उसकी भावी शक्ति पहले से ही खुशामद करने से उनके 
हाथ में आ जाए।” 

उसने कहा, हाँ, सचमुच प्राय: ऐसा ही हुआ करता है। क्‍ 

“तो, तुम्हारे. विचार में, ऐसा युवक, इस प्रकार की परिस्थितियों में 
कैसा आचरण करेगा विद्ेषकर यदि उसका जन्म किसी महान नगर के 
सम्पन्न परिवार में हुआ हो और इसके साथ ही साथ वह सुन्दर और 
प्रठम्बकाय हो ? क्या उसका हृदय (आत्मा) असीम उच्चाभिलाषाओं से 
परिपूर्ण नहीं होगा, क्या वह अपने आपको हैँलेनी और बर्बर दोनों ही का 
प्रबन्ध करने के योग्य नहीं समझेगा, और इसी कारण/धृष्टाकृति, वितथ-- 
गर्वोत्फुल्ल एवं वेसमझ होकर अपने को परमोच्च नहीं समझने लगेगा ? 

उसने उत्तर दिया, “निश्चय ही वह ऐसा समभने लगेगा। 

. अब यदि इस प्रकार की मनोदशा वाले व्यक्ति के पास कोई 
नम्रतापूर्वक आकर जो सत्य बात है उसको बतराए कि उसको समझ. 
बूम प्राप्त नहीं है और उसको इसकी प्रगाढ़ आवश्यकता है, तथा उसको 
प्राप्त करने का एकमात्र उपाय उसकी उपलब्धि के लिए दासवत्‌ परिश्रम 
करना है, तो क्‍या तुम्हारी समझ में इन विक्ृत परिस्थितियों में तथा 
उनके प्रतिकूछ इस शान्त पुकार को सुनना उसके लिए कोई सरल 
कार्य होगा ? 

उसने कहा, कहीं इससे प्रतिकूल ।” 


| ४०७ ) 


मेंने कहा, यदि यह भी मात्र लिया जाय कि सौभाग्यपूर्ण सहज 
स्वभाव के कारण तथा विवेकपूर्ण सीख के शब्दों पर ध्यान देने से किसी 
ऐसे युवक को कुछ समझ आ जाए तथा वह फिलासफी द्वारा प्रभावित हो 
उसके प्रति आक्ृष्ट हो, तो जो लोग ऐसा होने से उसकी सेवाओं और 
मित्रता से वंचित होने की आशंका करने लगेंगे, तुम्हारी समझ में उनका 
बरताव कंसा होगा ? क्‍या उसको सुप्रवृत्ति के वशीभूत न होने देने के 
लिए तथा उसके समभाते वाले (के प्रयत्नों) को व्यर्थ कर देने के लिए 
वे लोग प्रच्छन्न (एवं व्यक्तिगत ) षड़यंत्रों एवं सार्वजनिक अभियोगों द्वार 
कोई कथन अनकहा और कोई काम विना करा छोडेंगें ? ” 

उसने उत्तर दिया, ऐसा होना नितान्‍्त अनिवाय॑ 

“तो क्या ऐसी स्थिति में व्यक्ति के लिए दार्शनिक बने रहने की कोई 
संभावना है ? 

“बिलकुल नहीं । 


५ 
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मेने कहा, तो तुमने देख लिया न, कि हमारा यह कथन अयथार्थ नहीं 
था कि वे ही गुण जो कि दाशैनिक स्वभाव के घटक हूँ, जब परिस्थितियां 
एवं पालन पोषण विक्रृत होता है, तब वास्तव मे उसका दशनाध्ययन से 
पराझ्मुख करने का कारण हो जाते हूँ, और यही परिणाम, धनसंपन्नता 
एवं इसी प्रकार की अन्य तैयारियों का भी होता हैं जो कि जीवन की 
तथाकथित सुविधाएँ मानी जाती हूँ ? 

उसने उत्तर दिया, “नहीं, आपका कथन ठीक ही था।” 

मैंने कहा, मेरे श्रेष्ठ मित्र, ऐसा और इतना महान विनाश एवं पतन 
होता है सर्वोत्तम स्वभाव का, इस परमोदार प्रवृत्ति के सम्बन्ध में---उस 
सर्वोत्तम स्वभाव का जो हमारे कथनानुसार, यों ही अत्यन्त विरलू होता 
है। तथा इसी प्रकार के व्यक्तियों में से वे लोग निकलते हें जो समाजों 
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(राष्ट्रों) तथा व्यक्तियों को सब से बड़ी हानि पहुँचाते हैँ, एवं जब देवात्‌ 
धारा अच्छी प्रणालिका की ओर मुड़ जाती है तो यही लोग सब से महान 
भलाई भी करते हें; परन्तु तुच्छ स्वभाव वाला व्यक्ति किसी मनुष्य अथवा 
पुर के लिए कभी कोई महान कार्ये नहीं कर सकता। 

उसने कहा, परम सत्य बात हैं। 

“जो फिलासफी के योग्य वर (अधिकारी ) हैं उन लोगों के इस प्रकार 
पराइझ्मुख होकर उसको अनाथ और अपरियगृहीता (अपरिणीता) छोड़ 
देने पर, वे स्वयं अयथार्थ और पराया जैसा जीवन व्यतीत करते हैं, जब कि 
अयोग्यवर, उसको (दर्शन को) नाथहीना अरक्षिता पाकर भ्रष्ट कर 
देते हें और उस पर उन कलूंकों को आरोपित कर देतें हें जिनके द्वारा तुम्हारे 
वचनानुसार उसके बदनाम करने वाले छोग उसको यह घोषित करते हुए 
उलाहना देते हें कि उस (दर्शन शास्त्र) के कुछ संगी किसी काम के नहीं 
होते और अधिकांश बहुत बुराइयों (अथवा दण्ड) के योग्य होते हैं। 

उसने कहा, और क्या ? लोग ऐसा तो सामानन्‍्यतया कहते ही हैं। 

मेंने कहा, और ठीक ही कहते हूँ। क्‍योंकि अन्य तुच्छ मनुष्य, इस 
क्षेत्र को रिक्त एवं खुला किन्तु बड़े बड़े नामों एवं भड़कीली उपाध्ियों से 
भरापुरा देख कर, अपने परिश्रमसाध्य शिल्प को छोड़ कर कूद कर इस 
क्षेत्र में आ धमकते हें,जिस प्रकार कि बन्दीगण (केदी ) बन्दीगृह से भाग कर 
धर्म स्थान में शरण लेते हें; और यह लोग बह होते हैं जो अपने तुच्छ 
शिल्प में अत्यन्त निपुण होते हैं। क्योंकि यद्यपि दर्शन शास्त्र इस पतिता- 
बस्था में हैं, तथापि अन्य शिल्पों की तुलना में वह अब भी उच्च महिमा 
बनाये है; और इस महिमा को प्राप्त कर लेना ही उस कपटी जनसमुदाय 
की आकांक्षा और अभिलाषा है जो सहज स्वभाव से इसके अयोग्य है, 
जिनकी आत्माएँ उनके नीच चरित्रों से इतनी बुरी प्रकार से दबी और 
कटी फटी हो गई दरें जितने कि उनके शरीर उनके तुच्छ शिल्पों से विकृत 


([ ४०८ ) 
हो चके हें। क्‍या यह अनिवार्य नहीं हे ? 


किक 


उसने उत्तर दिया, बिल्कुल ठोक।' 

मेने कहा, क्‍या जो चित्र वे उपस्थित करते हैं वह बिल्कुल एक 
वोने खल्वाट कसेरे से नहीं मिलता जिसने धन कमा लिया है, 
दास्यता (बेगार) से अभी अभी मुक्त हुआ है, एवं स्वान कर के तथा 
नवीन वस्त्र धारण कर के जिसने अपने को वर की भाँति सजा लिया हैं 
और अब अपने स्वामी की कन्या से विवाह करने जा रहा है जो कि अब 
अकिचन और परित्यक्ता है? 

उसने उत्तर दिया, बिछ॒कुछ भी अंतर नहीं है। 


% १॥ हे हे 


“तो ऐसों की सन्‍्तति किस प्रकार की होगी ? क्‍या वे नीच और 
जारजन्मा नहीं होंगे ? 

“परम अनिवारयतया ऐसा ही होगा। 

“जब संस्कृति और शिक्षा के अयोग्य व्यक्ति दर्शनश्ञास्त्र के 
(आल्वीक्षिकी ) के समीप पहुँचते हैं और उसके साथ (जो कि उनसे 
उच्चतर कोटि की वस्तु हैं) अनुचित समागम करते हें तो इस समागम 
से उत्पन्न विचारों और सम्मतियों के विषय में हम क्‍या कहेंगे ? क्‍या वे 
वास्तव में ऐसे ही विचारों का उत्पादन नहीं करेंगे जिनको चालबाजी कहना 
समृचित होगा तथा जिनमें कुछ भी निब्याज तत्व नहीं होगा और. न 
कोई वास्तविक बद्धिमत्ता का ही भाग होगा ? 

उसने उत्तर दिया, बिल्कुछ ऐसा ही होगा। 
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मेंनें कहा, अदेइमान्ताँस तब तो आच्वीक्षिकी के साथ योग्य समागम 
करने वालों की संख्या बहुत थोड़ी सी बच रहती हैं; यथा, सयात्‌ कोई 
संभ्रान्त एवं सुशिक्षित व्यक्ति निर्वा($्स से विवश हो कर अपने 


॥ ड95 ढ़ 


स्वभाव के आदेशानुसार कुप्रभावों की अनुपस्थिति में इंस (आन्वीक्षिकी ) 
विद्या का सच्चा भक्त रह जाये; या स्यात्‌ ऐसा हो कि किसी महात्मा 
का छोटे से नगर में जन्म हो और वह इस नगर की तुच्छ स्थानीय राजनीति 
की ओर कुछ भी ध्यान न दे; और स्यात्‌ मनुष्यों का एक छोटा समुदाय 
छसा भी हो सकता है जो आलन्वीक्षिकी के साथ अपनी स्वाभाविक सजातीयता 
के कारण अन्य शिल्पों की समुचित अवज्ञा कर के उसकी ओर आशक्नष्ट 
हुआ हो, एवं कुछ अन्य प्रसंगों में हमारे मित्र थियागस्‌ की लगाम भी कुछ 
रोक थाम करने में क्रियाशील हो सकती है। क्योंकि थियागस के प्रसंग में 
अन्य सब ऐसी परिस्थितियां समुपस्थित थीं जो उसको दर्शन झास्त्र से 
विमुख कर देतीं पर उसके शरीर की रुग्णावस्था ही उसको राजनीति से 
बहिष्कृत कर के रोके हुए है। स्वयं मेरे अपने विषय में दिव्य चिन्ह (दाइ- 
'मोनियन्‌) की तो चर्चा ही करना व्यर्थ है, क्योंकि में ख्याल करता 
हँ कि मेरे पूर्व यह (अद्भुत) वस्तु स्थात्‌ ही कभी किसी व्यक्ति को 
मिली हो। जो व्यक्ति इस छोटे से समुदाय के अन्तर्गत हैँ, जिन्होंने इस 
सम्पत्ति की मधुरता तथा धन्यता का आस्वाद पा लिया है, जो बहुजनों के 
: पागलपन को भी पर्याप्त रूपेण समझ चुके हें, जिन्होंने देख लिया है कि 
आजकल की राजनीति में कुछ भी स्वस्थ एवं उचित तत्त्व नहीं है (अथवा 
कोई भी आजकल का राजनीतिज्ञ ईमानदार नहीं है) तथा ऐसा कोई भी 
सहायक नहीं है जिसकी सहायता से न्याय का रक्षक न्याय के पक्ष में 
लड़ता हुआ त्राण पास के, बल्कि इसके प्रतिकूल उस (न्याय रक्षक) की 
दशा वन्य पशुओं के मध्य में फेंसे हुए व्यक्ति के समान है जो उनके कुझृत्यों 
में साका नहीं करना चाहता एवं जो एकाकी उन'सब की पशुता का सामना 
करने के अयोग्य है, अतएव जो इस प्रकार अपने मित्रों एवं राष्ट्र की किसी 
प्रकार की भलाई के पूर्व ही बिना अपना या पराया भछा किए बिना ई 

असमय में अन्त को प्राप्त हो जायगा--इन्हीं सब कारणों से, मेरा कहना 
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है, दार्शनिक शान्‍्त रहता है और अपने काम में रूगा रहता है (अथवा, 
अपनी राह पर चलता रहता है), मानों वह उस मनुष्य के समान है जो 
ओलों और धूल के अंधड़ में किसी दीवार की ओट में खड़ा हुआ हो, 
तथा अन्य छोगों को पूर्णतया उच्छु खलता से भरा देख कर, यदि वह 
जीवन में अपने को अन्याय एवं कुक्ृत्यों से मुक्त रख सके और अन्त समय 
आने पर झ्ान्तिपूर्वक एवं तृप्त रहते हुए आद्या सहित इस छोक से विदा ले 
सके तो इतने से संतुष्ट रहता है।* 

उसने कहा, परन्तु विदा होने के पूर्व इतना प्राप्त कर लेना कोई 
अत्यन्त मामूली सी बात नहीं है ।* 

मेने उत्तर दिया, यदि उसको अपने स्वभाव के अनुकल राष्ट्र में रहना 
नसीब हो तो इतना कर लेना कोई बड़ी भारी सिद्धि भी नहीं है । ऐसे 
(--स्वभाव के अनुकूल) राष्ट्र में ही वह अपने पूर्ण विकास को प्राप्त 
कर सकेगा तथा अपने कुशलक्षेम के साथ सर्वसाधारण के सौख्य की रक्षा 


कर सकेगा ।* 
+८ की पर 


११. दर्शनश्ास्त्र की बदनामी के कारण और बदनामी का अनौ- 
चित्य यह दोनों ही मैं ख्याल करता हूँ भली भाँति प्रदर्शित कर दिये गये, 
हाँ यदि तुमको कूछ और कहना (आपत्ति--हो ) तो दूसरी बात है ।* 

उसने कहा, “नहीं, इस विषय पर मुझे अब आगे कुछ नहीं कहना है । 
पर तुम्हारे विचार में हमारी वत्तमान शासन प्रणालियों में से कौन सी 
व्यव था दर्शनज्ञास्त्र के अनुकूल है ।” द 

मैंने कहा, कोई भी नहीं, परन्तु मेरी शिकायत (आक्षेप) का आधार 
ही यह है कि आजकल की कोई भी शासन व्यवस्था दाशनिक के स्वभाव के 
लिए योग्य (उपयुक्त ) नहीं है। इस (स्वभाव) के विकृृत और परिवर्तित 
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होने का ठीक ठीक कारण भी यही हैं; जिस प्रकार कोई विदेशी बीज 
अन्य देश में बोया जाने पर तद्देशीय भूमि गुणों से अभिभूत होकर अपना गुण 
गँवा देता है और उसी भूमि के सामात्य पौदों के समान हो जाता है, इसी 
प्रकार यह (दाशनिक) जाति भी अपने स्वाभाविक गृणों को सुरक्षित 
नहीं रख सकती और पतित एवं विक्ृत हो कर अन्य स्वभाव वाली हो 
जाती है। परन्तु जैसा उत्तम यह दाशनिक स्वभाव है यदि इसको ऐसी ही 
उत्तम राज्यव्यवस्था मिल जाए तो यह बात स्पष्ट सिद्ध हो जाएगी कि यह 
स्वभाव दिव्य है और अन्य सब स्वभाव एवं व्यापार केवछ मानवीय हूँ। 
और इसके पहचात स्पष्ट ही तुम्हारा अगला प्रश्न यह होगा कि यह उत्तम 
व्यवस्था क्या वस्तु है? 

उसने कहा, “नहीं, तुमने ठीक नहीं समझा। में यह नहीं पूछने जा 
रहा था बल्कि यह जानना चाहता था कि यह उत्तम व्यवस्था वही हैं 
जिसका हमने राष्ट्र की स्थापना करते हुए वर्णन किया है, या कोई और ।” 

मेंने उत्तर दिया, और अन्य सब बातों में तो यह वही है, पर एक और 
विशेष बात यह है तथा इसका हमने तब भी उल्लेख किया था कि ऐसे 
राष्ट्र में सर्वदा एक ऐसा अधिकारी वर्ग (शासक शक्ति) रहना चाहिए 
जिसकी विधान व्यवस्था संबंधी धारणा वही हों जो कि नियम निर्धारण 
करते समय तुम नियामकों (नियमनिर्माताओं) की थी ? ” 

उसने उत्तर दिया, हाँ, यह बात कही जा चुकी है। 


मेंने कहा, हाँ , परन्तु तुम्हारे उन आक्षेपों के भय से जिनसे यह स्पष्ट 
हो गया है कि इस विषय का प्रतिपादन लम्बा, उकतानें वाला और कठिन 
होगा, इसकी पर्याप्त व्याख्या नहीं की गयी थी। और इसके अतिरिक्‍त 
भी जो विवरण शेष रह गया है वह किसी प्रकार सरल नहीं है। 

“शेष से तुम्हारा क्या तात्पयें है ? ' 


( ४१३ ) 


“थह्ट कि दर्शनझ्ास्त्र का उपयोग करने वाला राष्ट्र पूर्ण विनाश स 
बचने के छिए उसका किस प्रकार उपयोग करे। क्योंकि सब महान्‌ वस्तुएँ . 
भयावह होती हैं, जैसा कि लोकोंक्ति में भी सच कहा गया हे कि सुन्दर 
वस्तु कठिन होती है ।” 

उससे कहां, तथापि, इस बात को स्पष्टतया समझा कर हमारा 
विवरण तो पूरा कर ही दिया जाना चाहिए।” 

मेने कहा, “इस कार्य में इच्छा की कमी के कारण तो रुकावट होगी 
नहीं, हाँ यदि योग्यता की कमी के कारण ऐसा हो तो हो सकता है। मेरा 
उत्साह तो तुम स्वयं अपनी आँखों से देख सकते हो। और फिर इस बात 
को भी तुमको ध्यान देकर देख लेना चांहिए कि मैं कितने उत्साह और 
निवड़कता के साथ यह घोषित करने के लिए उद्यत हूँ कि राष्ट्र (राज्य ) 
को इस दर्शनञ्यास्त्र के अनुसंधान को आधुनिक छोक व्यवहार के विपरीत 
प्रकार से स्वीकार करना चांहिऐं ।* 

“किस प्रकार ? 

मेंते कहा, आजकल जो व्यक्ति इस (दर्शन शास्त्र के अध्ययन) के 
अंगीकार करते हैं वे लड़कपन के पार कर के आए हुए युवक होते हैं जो 
गाहंस्थ्य और धनोपार्जन के धंधा में संठग्न होने के पूर्ववर्ती कालांश में 
(अथवा गृहस्थी एवं धनार्जन के धंथों से बचे खुचे समय मं) इसके सब से 
कठितव भाग में (चंचु प्रवेश करते) हाथ डालते हें और तदृपरान्त इ सके। 
छोड़ देते हें---तथा यही छोग निश्चय के साथ दाशनिकों के आदछ 
माने जाते हैं। सब से कठिन भाग से मेरा तात्पर्य तकविद्या से है । 
पीछे जीवन में, यदि निमंत्रित होने पर वे दूसरों के दार्शनिक विवेचन सुनने 
का अनुग्रह करते हैं तो यह समभते हें कि उन्होंने इस क्षेत्र में बहुत कुछ 
कर लिया है। उनके विचार में इस ग्रकार का कार्य गौण होना चाहिए। 
और वृद्धावस्था के आने पर, कतिपय अपवादों को छोड़ कर उनका 
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(दर्शन शास्त्र का) प्रकाश हेराकलाइतस्‌ के सूर्य के प्रकाश से भी अधिक 
बुर जाता है, क्योंकि वह फिर प्रज्वलित किया ही नहीं जाता। 

उसने पूछा, (तो उनको क्‍या करना चाहिए ?” 

“इसके बिलकुल विपरीत । अपने बचपन और लड़कपन में तो उनको 
अपनी कुमारावस्था के अनुकूल शिक्षण और दर्शनाध्ययन में रूगे रहना 
चाहिए और जब उनके शरीर बढ़ते हुए पूर्ण पुरुषावस्था को प्राप्त कर 
रहे हों उस समय उनको अपने शरीर पर ही ठीक ठीक ध्यान देना चाहिए 
जससे (भावी) बौद्धिक (दाशनिक ) जीवन के लिए आधार और सहारा 

उपलब्ध हो सके। परन्तु अवस्था के बढ़ने के साथ ही साथ जब बुद्धि 
वरिपकक्‍्वता लाभ करने रूगे तो उनको उसका व्यायाम अधिक कठोर कर 
देता चाहिए। तथा जब शारीरिक शक्ति क्षीण होने लगे, और वे राजनैतिक 
एवं सैनिक सेवा की आयुसीमा का अतिक्रमण कर चुकें तो यदि उनको 
सुखपूर्वक जीवन व्यत्तीत करना हो और अन्त समय आने पर इस जीवन 
को इसी के तुल्य सुखसौभाग्य से युक्त पारछोकिक जीवन से चरितार्थ 
करना हो तो अन्त में उन्हें अपने को मुक्त विचरण करने को छोड़ देना 
चाहिए तथा दार्शनिक चिन्तन के अतिरिक्त प्रासंगिक अवसरों को छोड़ 
कर उनको और कुछ नहीं करना चाहिए ।” 
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१२. उसने कहा, सॉक्रातीसू, वास्तव में तुम बड़े ही अभिनिविष्ट 
प्रतीत होते हो,परन्तु में समभता हूँ कि थ्रासीमाक़स्‌ प्रभूति तुम्हारे अधि- 
कांश श्रोतागण तुम्हारे विरोध में और भी अधिक अभिनिविष्ट हैँ और 
तनिक भी समाहित अथवा आइवस्त होने को तैयार नहीं हैं ।” 

मेने कहा, (हम दोनों के, थ्वासीमाक़स तथा मेरे, बीच फिर से 
कलह उपजाने का उद्योग मत करो,क्योंकि हम अभी अभी आपस में मेल और 
मित्रता स्थापित कर चुके हें तथा इसके पूर्व भी हम कोई शत्रु नहीं थे । 


(डे 


क्योंकि हम तो तब तक कोई प्रयत्न उठा हीन रकक्‍खेंगे जब तक या तो उस 
(थ्रासीमाक़स्‌ ) को एवं अन्य सब (श्रोताओं) को पूरा विश्वास उत्पन्न 
न करा दें अथवा ऐसी कोई सिद्धि प्राप्त त कर लें जो उनको प्राप्तव्य भावी 
जीवन में ऐसे ही विवेचनों के प्रस्तुत होने पर लाभदायक हो ।* 

उसने कहा, “तुम्हारी भविष्यवाणी भी क्‍या ही थोड़े से समय के लिये 
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मेने उत्तर दिया, “नहीं, अनन्तकाल की तुलना में तो यह समय नहीं 
के बराबर है । फिर भी, इन कथनों में विश्वास न करने की बहुजनों की 
प्रवृत्ति कूछ भी आइचर्यंकर नहीं है । क्‍यों कि यहाँ कही हुई बातों 
का प्रत्यक्षीकरण उन्होंने कभी किया ही नहीं है, बल्कि इसके 
स्थान पर) केवल बलात्‌ क्रृत्रिम ढंग से टुसेठाँसे शब्दों और वाक्यांशों 
की तुकबंदी ही देखी है, ऐसे स्वाभाविक और आनुषंगिक विवेचन नहीं 
देखे हैं जेसा अब (यहाँ) चल रहा है । परन्तु किसी ऐसे मनुष्य (कौ 
आक्ृति ) को जो वाचा और कर्मणा यथाशक्‍्य साथुता की आत्मा के पूर्णतया 
समान एवं सदृश है, एवं तदनुरूप नगर में शासन करता है, यह ऐसी बात 
हैं जो उन्होंने एक अथवा अनेक उदाहरणों में कभी नहीं देखी है । क्या 
तुम्हारे विचार में उन्होंने ऐसा देखा है ?” 

“कदापि नहीं ।” 

“और न, मेरे प्रिय मित्र, वे कभी गंभीरतापूर्वक ऐसे पक्षपातशून्य 
एवं स्वतंत्र विवेचनों को सुनने के लिये ग्रवृत्त हुए हैँ, जिनकी एकमात्र 
चेष्टा ज्ञानप्राप्ति के निमित्त किसी भाव,सत्य की खोज हो,तथा जो उन सब 
बाल की खाल खींचने वाले श्ञास्त्रार्थों एवं मिथ्या विवादों से (जो कि 
न्यायालयों और व्यक्तिगत वार्त्तालापों में चलते हेँ,तथा जिनका फल केवल 
आभास और भगड़े उत्पन्न करना है), अलग रहते हैं और (उनको) 
दूर से ही नमस्कार करते हैं।” 


( ४१६ ) 


उसने कहा, “नहीं, (उन्होंने) यह भी नहीं किया ।* 

मेने कहा, इसी कारण, और इसी बात को पहले से ही देख कर 
हमने अपनी आशंका के होते हुए भी सत्य के अनुरोध से उस समय यह बात 
प्रकट की थी कि उस समय तक हमारे नगर, उनकी व्यवस्था एवं मनुष्य 
कोई भी पूर्णता प्राप्त नहीं कर सकेंगे जब तक कोई देवयोग उन थोड़े से 
अविक्ृत शेष दार्शनिकों को (जिनके माथे इस समय निकम्मेपन का टीका 
लगा हुआ है )--चाहे वे ऐसा चाहे अथवा न चाहे--राष्ट्र के शासन 
का दायित्व ग्रहण करने के लिये विवश एवं नागरिकों को उनकी 
आज्ञा मानने के लिये बाधित नहीं कर देगा, अथवा, अन्यथा जब तक 
किसी देवी अन्तःप्रेरणा से उन लोगों के पुत्र जो कि इस समय शासनशक्ति 
एवं राज्यत्व में अधिकृत है, अथवा बे स्वयं ही दर्शनशास्त्र के उत्तट अनुराग 
से आविष्ट नहीं हो जायेंगे । यह कहना (दावा करना) कि उपर्युक्त 
दोनों बातों में से कोई एक अथवा दोनों का घटित होना संभव नहीं हो सकता 
में कहता हूँ, नितान्त अयुक्तियक्त है । यदि ऐसा होता तब ही हमको 
दिवास्वप्न सी बातें कहने का परिहास पूर्ण दोष लगाना उचित होता । 
यही बात है न ?” 

ऐसा ही है। 

“तब तो यदि निरवधि भूतकाल में,अथवा वत्तमान काल में ही 
किसी बबर प्रदेश में जो कि हमारी दृष्टि से अगोचर है कोई श्रेष्ठ दार्शनिक 
स्वभाव वाला व्यक्ति राष्ट्र के शासन का दायित्व ग्रहण करने के लिये 
बाधित हुआ हो' अथवा भविष्य काल में होवे तो हम अपने विवदमान 
सिद्धान्त के विषय में प्राणान्त तक शास्त्रार्थ करने को प्रस्तुत हैं कि जब कभी 
यह दर्शनशास्त्र की देवी राष्ट्र में अधिकारिणी होगी तो जो शासन 
विधान हमने वर्णन किया है वह या तो वास्तविक व्यवहार में आया होगा, 
आ रहा है अथवा आयेगा। यह ऐसी बात नहीं है जिसका घटित होना 
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असंभव हो और न हम असंभव बातों के विषय में वार्तालाप ही कर रहें 
हैं। और यह हम भी स्वीकार करते हें कि यह कार्य कठिन है ।* 

उसने कहा, मुझे भी ऐसा रूगता हैं । 

मेने कहा, परन्तु क्या तुम यह कहना चाहते हो कि बहुजनों का 
ऐसा विचार नहीं है ?' 

उसने उत्तर दिया, स्यात्‌ ऐसा हो ।* 

मेंने कहा, प्रिय मित्र, बहुजनों को इस प्रकार एकान्तत: दोष मत 
दो । यदि विवाद की भावना को त्याग कर उनको ज्ञान्त करते हुए एवं 
(उनके चित्त में बद्धमूछ) विद्याप्रेम की निन्‍दा को दूर करने का उद्योग 
करते हुए तुम उनको यह बतलाओं कि दाशनिक [(विद्याप्रेमी) से तुम्हारा 
अभिप्राय किस व्यक्ति से है,तथा जिस प्रकार हमने अभी अभी उन (दा्श- 
निकों) के स्वभाव एवं व्यवहार का लक्षण-प्रतिपादन किया है उसी प्रकार 
उनको भी समकाओ, जिससे कि उनको यह ख्याल न हो सके कि तुम्हारा 
तात्परय भी उन्हीं व्यक्तियों से है जिनको वे (दाश्शनिक ) समके हुए हैं, ती 
वे निश्चय ही अपनी राय बदल देंगे । अथवा, यदि वे छोग दाझनिकों के 
प्रति ऐसी उदात्त (दृष्टि) रक्‍खेंगे, तो क्या तंब भी तुम यह बात स्वीकार 
नहीं करोगे कि वे अपनी सम्मति बदल दंगे और दूसरी प्रकार से उत्तर 
देंगे ? या तुम्हारा यह विचार है कि यदि कोई व्यक्ति स्वर्य॑ ईर्ष्या रहित 
और मृदुल हो तो भी दूसरे व्यक्ति मुंदुल के प्रति कठोर एवं ईर्ष्या रहित के 
प्रति ईष्याल होंगे ? में इस प्रश्न के तुम्हारे उत्तर को तुमसे पहले ही बत- 
लाये देता हैँ और कहता हूँ कि ऐसा अविनम्न अथवा रूक्ष स्वभाव कुछ 
थोडे से ही मनष्यों में पाया जाता है अधिकांश मनुष्यों में नहीं ।* 

उसने कहा, और में सर्वथा तुमसे सहमत हू 

“और क्या तुम इस बात में भी मुझसे सहमत नहीं हो कि बहुज़नों 
के दर्शनशास्त्र के प्रति इस रूक्ष भाव का दोष. उस विप्लवी नाविकवर्ग 


, 


पर है जो कि उस वर्जित प्रदेश में अनधिकृत एवं अनिमंत्रित प्रवेश किये 
हुए है जहाँ उनका कोई संबंध नहीं है,एवं जो द्वेष भावना से परिपूर्ण होने 
के कारण परस्पर कलह करते रहते हैं, तथा सर्वंदा व्यक्तियों की ही बात 
करते हँं--जो कि ऐसी बात है जो दर्शनशास्त्र के लिये सबसे कम शोभा 
देती है ? 

उसने उत्तर दिया, "सब से कम । 

१३ 

१३. क्‍योंकि, हे अदेईमान्तसू, निर्च ही जिस मनुष्य का मस्तिष्क 
वास्तव में शाइवत तत्त्वों के चिन्तन में रमा रहता है उसको मनुष्यों के तुच्छ 
धन्धों पर दृष्टिपात करने और उनके साथ कलहों में जुटने तथा ईर्ष्या 
और घृणा से परिपूर्ण होने का अवसर ही नहीं मिलता, वह तो अपनी 
दृष्टि को नित्य एवं अपरिवत्तंनशील कोटि की वस्तुओं पर ही स्थिरता- 
पूर्वक लगाये रहता है, और यह देखते हुए कि वे (बस्तुएँ) न तो किसी 

अन्य को हानि पहुँचाती है और न उनको ही (अन्यों के द्वारा) हानि पहुँ 
चायी जाती हें,किन्तु विवेक के आदेशानूसार सब परस्पर हेलमेल (संवा- 
दिता, समन्वय ) से रहती हेँ,वह यही उद्योग करेगा कि (जहाँ तक हो सके ) 
वह उनका अनुकरण करे, और जहाँ तक हो सके, अपने को उनके सदश 
बनाये । अथवा, इसके विपरीत क्‍या तुम्हारा यह ख्याल है कि किसी 
व्यक्ति के लिये उन वस्तुओं का अनुकरण न करना संभव है जिनमें वह 
(प्रशंसा करते हुए) आसक्त है ?” 

उसने उत्तर दिया, असंभव है ।* 

“तब तो विद्याप्रेमी (फिलासफ़र) दिव्य कोटिक्रम (सुष्टिक्रम) 
की संगति करते हुए स्वयं भी मानवोचित मर्यादा (या सीमा) तक दिव्य 
एवं सुव्यवस्थित (अथवा दिव्य व्यवस्थायुक्त) हो जायगा । पर निन्‍्दा 
तो सर्वत्र ही ढेरों होती ही है ।” 


( ४१६ ) 


| बजे 


“बिल्कूछ ठीक 
मैंने कहा, .तब, यदि, उसके ऊपर केवल अपने को ही घड़ने और 
ढालने के लिये नहीं बल्कि अन्य मनुष्यों के स्वभाव को भी व्यक्तिगत 
और सावंजनिक जीवन में उन दृष्ट/न्तों (उदाहरणों) से अंकित करने 
के लिये जो कि उसने (शाश्वत दिव्य जगत्‌ ) में देखे हें, कुछ दबाव डाला 
जाय, तो क्या तुम्हारा यह ख्याल है, कि वह संयम, न्याय एवं अन्य प्रत्येक 
नागरिक गृण का मामूली सा शिल्पी सिद्ध होगा ? 
उसने उत्तर दिया, “इस की अत्यन्त कम संभावना है । 
“अच्छा, यदि बहुजन को यह विदित हो जाये कि हम फिलासफरों के 
विषय में जो कुछ कह रहे हैं वह सत्य है,तो क्या तब भी वे दाश निकों के 
: ग्रति रुष्ट बने रहेंगे, और क्‍या तब भी वे हमारे इस कथन पर भरोसा 
नहीं करेंगे कि जब तक किसी नगर की रूपरेखा उन कलाकारों द्वारा 
अंकित 'न की जाये जो कि दिव्य (--स्वर्गिक) आदर्श का अनुकरण करते 
(उपयोग करते) हैँ तब तक कोई भी नगर धन्य (छतकत्य वा सुखी ) 
नहीं हो सकता ?” 
उसने कहा, यदि उनको इसका चेत हो जाये तो वे रुष्ट नहीं रहेंगे। 
पर जो चित्रांकन का विचार तुम्हारे मस्तिष्क में डे उसका प्रकार तो 
मुझको बतलाइये ।“* 
मेने कहा, नगर एवं मनुष्यों को चित्र फछक के रूप में स्वीकार 
करके वे प्रथम उसको मान द्वारा स्वच्छ करेंगे--यह कोई सरल कार्ये 
नहीं है । तथापि यह तो तुमको ज्ञात ही है कि साधारण सुधारकों से 
उनके कार्य में यह भेद का प्रथम विषय होगा कि वे व्यक्ति अथवा राष्ट्र 
के कार्य में तब तक हस्तक्षेप नहीं करेंगे और नियमनिर्माण नहीं करेंगे 
जब तक या तो उनको स्वच्छ चित्राधारफलक नहीं मिलेगा या वे 
स्वयं उसको स्वच्छ नहीं बना लेंगे। 


5 मन.) 


उसने कहा, “(और उनका ए सा करना ठीक होगा ।“ 

“और तत्परतातू, क्‍या तुम नहीं समभते कि वे विधानव्यवस्था 
का रेखाचित्र प्रस्तुत करंगे ? 

“क्यों नहीं ? 


“इसके उपरान्त, में ख्याल करता हूँ कि रेखाचित्र प्रण-कार्य में वे 
प्राय: उभय दिल्लाओं म॑ दृष्टिपात करते हुए न्याय, सौन्दर्य, संयम एवं 
इसी प्रकार के अन्य गुणों के विशुद्ध तात््विक रूप की ओर देखेंगे और उसके 
पठचात्‌ पर्यायक्रम से उस पर द ष्टिपात करेंगे जिसको वे मानव जाति में 
अनुर्रष्ट करने का प्रयत्त कर रहे हें, तथा इस प्रकार तानाविध व्यापारों 
(अथवा तत्त्वों या अध्ययनों ) से सम्मिश्रण और संयोजन करते हुए मानव« 
वर्ण प्रतिक्षृति प्रस्तुत करेंगे, एवं उनकी आन्तरिक धारणा उस मूर्त्ति अथवा 
आकृति से परिगृहीत होगी जिसको मनुष्य जाति में प्रकट होने के समय 
होमर ने भी ईद्वर की मूत्ति अथवा प्रतिमा कह कर वर्णन किया 
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उसने वहा, ठीक हैं । 

“और वे तव तक एक चिह्न को मिटा कर उसके स्थान पर दूसरा 
बनाते जायेगे जब तक कि शक्य की मर्यादा के भीतर वे मानव चरित्रों को 
यथासंभव ईदवर को प्रिय छूगने वाला न बना दें । 

उसने कहा, 'सचम्‌ चर ही यह परम सुन्दर चित्र होगा। 

मैंने पूछा, तो क्या हम उन्त छोगों पर कोई प्रभाव उत्पन्न कर रहे 
(उनके हृदय पर छाप छगा रहे) हे जो तम्हारें कथनानुसार हम पर बछ 
एवं वेगपुर्वक आक्रमण करने के लिये बढ़े आ रहे थे ? क्या हम उनके 
हृदय में यह विश्वास जमा सकते है कि इस प्रकार के विधान चित्रों के 


कई 


चितेरे की सत्ता उस व्यक्ति के रूप में हैँ जिसकी हम उस समय प्रशंसा 


( ४२१ ) 
कर रहे थे जब कि राष्ट्र को उसे सौंप देने के प्रस्ताव ने उन ( हमारे 
विरोधियों ) को क्द्ध कर दिया था तथा क्या वे अब हमारे इस प्रस्तुत 
कथन को सुन कर कुछ म॒द्गुतर चित्तवाले हो गये हैं ? 

उसने उत्तर दिया, “यदि उन्तमें कोई समझ है तब तो वे बहुत ही 
मृदुल-चित्त हो गये होंगे । 

"वे भला इसका प्रतिवाद कर ही किस प्रकार सकते हें ” क्‍या वे 
इस तथ्य का प्रत्याख्यान करेंगे (कर सकेंगे) कि विद्याप्रेमी यथार्थसत्ता 
एवं सत्य के प्रेमी होते है ? 

उसने कहा, 'एसा समझना तो परम उपहासास्पद होगा ।” 

“अथवा क्या वे इस तत्त्व का प्रत्याख्यान करंगे कि उनका स्वभाव, 
जैसा किवहहमा रे द्वारा चित्रित हुआ है उत्तम एवं श्रे ष्ठ चरित्र के समान है ! 

“यह भी नहीं कर सकते। 

“अच्छा तो क्‍या वे यह बात अस्वीकार करेंगे कि इस भ्रकार के स्वभाव 
वाला मनुष्य उचित प्रवृत्तियों में पोषित होकर (अनुकूल परिस्थितियों 
में स्थित हुआ) उस सीमा (मात्रा) तक पूर्णतया अच्छा एवं विद्यात्रमी 
(दार्शनिक) होगा जितनी कि किसी भी व्यक्ति के विषय में कही जा 
सकती है ? अथवा वे यह कथन उन व्यक्तियों के विषय में कहेंगे जिनको 
हमने बहिष्कृत कर दिया है ? 

“निदचय ही नहीं । 

“तो क्या अब भी, जब हम यह कहे गे कि जब तक शासनाबिकार 
दार्शनिक वर्ग के हाथ में नहीं आ जायेगा तब तक नगर और नागरिकों 
के कप्टों का अन्त नहीं होगा और न वह वगरनीति जिसकी हमने 
शब्दों में कल्पित किया है क्रियात्मक रूप में वास्तविक हो सकेगी, वे 
हमारे प्रति उम्र ही बन रहेंगे ? 

उसने कहा, “स्थाल्‌ कुछ कम उम्र हो जायेंगे । 


“क्या कुछ कम उम्र होने की अपेक्षा हम यह नहीं कह सकते कि वे 
बिलकुल ही अपदस्थ और आश्वस्त हो गये हैं, जिससे कि यदि और 
किसी कारण नहीं तो केवल लज्जावश ही वे अपनी स्वीकृति देदें ? 

उसने कहा, सर्वेथा तुम ऐसा कह सकते हो ।” 

१४ 

१४. मेने कहा, _तो हमको मान लेना चाहिये कि वे (हमारे प्रति- 
पक्षी) लोग इस राय से सहमत हो गये । क्या कोई यह अपवाद खड़ा 
करेगा कि राजाओं और शासकों की सन्‍्तति का दाशनिकों के स्वभाव 
सहित जन्म लेने का कोई संयोग ही नहीं हो सकता ? 

उसने उत्तर दिया, (एक भी ऐसा नहीं कहेगा ।'' 

“और क्‍या कोई यह सिद्ध कर सकता हे कि यदि कोई 
(बच्चा ) एस स्वभाव वाला उत्पन्न भी हो तो बह अवध्यमेव पतित 
ही हो जाना चाहिये ? उनके उद्धार की कठिनता तो हमको भी मान्य 
हैं; परन्तु कया कोई इस पक्ष का प्रतिपादन कर सकेगा कि सर्वेकाल में 
एंसे सब व्यक्तितयों में से एक का भी उद्धार नहीं हो सकेगा ? '' 
ससोकेस ?'' 

मत कहा, “परन्तु एसे एक व्यक्ति का भी प्रादुर्भाव (यदि उसका 
नगर उसका आज्ञापालक हो ) उन सब बातों को संभव कर देने के 
लिये पर्याप्त है जो इस समय असंभव और अविश्वास के योग्य 
प्रतीत हो रहीं हैं ।' 

उसने कहा, हाँ, एक ही पर्याप्त है । 


_उेहकहम-- 
+ 
्क 


मेने कहा, क्योंकि यदि ऐसा शासक हमारे द्वारा वर्णित नियमों 
तथा ब्रथाओं (संस्थाओं )को लागू करे तो निश्चय ही यह बात असंभव 
नहीं है कि त्ागरिक छोग उनके अनुसार काम करने के लिये राजी हों ।” 
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“कदापि नहीं ।” 

तो फिर क्‍या अन्य लोगों का भी उसी सम्मति पर आ जाना जिस 
पर कि हम पहुँचे हें तनिक भी अद्भुत अथवा असंभव बात होगी ? ” 

उसने कहा, नहीं में ऐसा नही, समझता।” 

“और फिर, में ख्याल करता हूँ कि यह बात तो पहले ही पर्याप्त- 
रूपेण स्पष्ट करके दिखला दी गयी है कि यदि यह सब (उपर्युक्त ) बातें 
संभव हों तो सर्वोत्तम है। ” 

“हाँ, पर्याप्तरूपेण दिखला दी जा चूकी है ।” 

“तब तो इस नियम विधान के विषय में अब हमारी वत्तमान सम्मति 
यह है कि यदि हमारी योजना वास्तविकता प्राप्त कर सके तो सर्व- 
श्रेष्ठ योजना है और यह वास्तविकता की साधना कठिन है तथापि 
असंभव नहीं है ।' । 

उसने कहा, यही सम्मति (निर्णय) है ।* 

१ 

१५. अतएव इस उद्देश्य के बड़ी कठिनाई और परिश्रम से सिद्ध 
हो जाने के पश्चात्‌ अब हमको जो बातें शेष रह गयी है. उनके विषय 
में कहना है--यथा, किस प्रकार से तथा किन अध्ययनों और 
अनुशीलनों के परिणाम स्वरूप यह विधान के रक्षक राष्ट्र के लिये 
उपलब्ध हो सकेंगे और किस वयस्‌ में वे पृथक्‌ अध्ययनों में संलरूग्त 
होंगे ।” 

उसने कहा, हाँ, निश्चय ही अब हमको इसी विषय पर 
बातचीत करना है ।' 

मैंने कहा, स्त्रियों पर अधिकार रखने और सन्‍्तान उत्पन्न करते 
तथा शासकों को नियुक्त करने के अप्रिय एवं जटिल विषय को मेंने 
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पहले छोड़ दिया था क्‍योंकि में जानता था कि नितानन्‍त सत्य और 
उचित मार्ग निन्‍दा की भावना को उत्पन्न करेगा और उसको वास्तविक 
स्वरूप प्रदात करना कठिन होगा; पर मेरी इस चतुराई से कोई छाभ 
नहीं हुआ क्योंकि अब मुझको फिर यथावत्‌ इसका विवेचन करने के 
लिये बाध्य होना पड़ा हैं । स्त्रियों और भच्तानों का विषय तो 
लिबटाया जा चुका हें, परस्तु शासकों की शिक्षा के विषय का तो पुनः 
आरम्भ से ही अन्वेषण ( परीक्षण ) किया जाना चाहिये । यदि तम्हे 
स्मरण हो तो तुमकों विदित होगा कि हम कह रहे थे कि सुख दुःख की 
कसौटी पर कसे जाने पर उन (शासकों) को अपने को राष्ट्र प्रेमी 
सिद्ध कर्ता पड़ेंगा तथा इस बात की प्रतीति करानी पड़गी कि ने 
परिधम के भार अथवा भय अथवा अन्य किसी भाग्य- विवत्तन में इस 
अठल श्रद्धा (राध्ट्रप्रेम) को नहीं त्यागेंगे, एवं जो कोई इसको अक्षण्ण 
नहीं रख सकेगा उसको त्याग देना होगा और बह जो कि इस परीक्षण 
मे. अग्नि में परीक्षित स्वर्ण के समान शरार््भ एवं अक्षत प्रकट हो उसी को 
शासक रूप में स्थापित किया जायेगा एवं उसी को जीवन में तथा मरण 
के उपरान्त सम्मान प्राप्त होगा एवं पुरस्कार भी। हम कछ इसी 
प्रकार की बातचीत कर रहे थे. तभी हमारी विवेचना इस प्रस्तुत प्रइन 
के छिह जाने के भय से अपना मुख छिपा कर सटक गई | 

उसने कहा, “आप बिलकछ सत्य कहते हैं; मे ठीक ठीक याद है ।' 

मेंते कहा, “प्रिय मित्र, में उस समय उन बष्ट शब्दों को कहने में 
सकचा रहा था जितको प्रकट करने के संकट को अब ओढ़ना पड़ा है । 
परन्तु अब तो मुझे साहस के साथ यह निर्णायक कथन कहने दिया जाय 
कि श्रेप्ठ और पर्पूर्ण संरक्षकों के स्थान पर हमको दाशेनिकों (फिलास- 
फरों) को स्थापित करना चाहिये। 

उसने कहा, “हाँ, इसको कहा हुआ मान लीजिये | 
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“यह भी बात ध्यान में रखनी चाहिये कि स्वाभाविकतया इन लोगों 
की संख्या बहुत थीड़ी होगी । क्‍यों कि उनके स्वभाव के विभिन्न गुण जो 
कि हमारे वर्णनानुसार उनकी शिक्षा के लिये पहले से चाहिये अत्यन्त 
विरलतया एकाधार में उपलब्ध होते हें, पर प्रायः यह गृण पृथक पृथक्‌ 
पाये जाते हैं । 


उसने कहा, इससे तुम्हारा क्या अभिप्राय हैं ? 


यह तो तुम जानते ही हो कि प्रत्युत्पन्नमतित्व, अच्छी स्मृति, 
चत्रता, शीघ्र समझने की शक्ति एवं इन्हीं की अन्य,सहचर सुवृत्तियाँ, 
यौवनसुलूम-स्फूत्ति, तथा आत्मोदायं यह सब ऐसे गुण हें जो मानव 
स्वभाव में नियमित, शान्‍्त एवं स्थिर जीवन बिताने की प्रवृत्ति के साथ 
अत्यन्त विरछता के साथ सयुंक्त उपलब्ध होते हें, इसके विपरीत ऐसे 
व्यक्तित अपने स्वभाव की चपलता के कारण संयोगानुसार इतस्तत: 
दिग्धान्त होते रहते हैं तथा समग्र स्थैयं उनके जीवन से निकरू जाता है।” 


उसने कहा, सत्य कहते हो। 


“दूसरी ओर, थैय्यंवान एवं स्थिर स्वभाव वाले व्यक्ति, जिन पर 
व्यवद्वार में अपेक्षाकृत अधिक भरोसा किया जा सकता हैं, एवं जो युद्ध में 
सरलता से भयभीत और विकम्पित नहीं होते, अध्ययन में प्रायः ऐसा 
ही करते हैं । उनको सरलता से सजग नहीं किया जा सकता वे कठिनता 
से सीखते हे मानों जड़ित हो गये हैँ, तथा जब कोई बुद्धिसंबंधी कार्य 
उनको करने के लिये दिया जाता है तो ऊंघने और जमुहाई लेने रूगते हें ।' 

उसने कहा, ऐसा ही हे । 


“पर हमने प्रतिपादन किया था कि किसी भी व्यक्त में उपर्युक्त दोनों 
स्वभावों का वांछनीय एवं उचित संयोग होता चाहिये अन्यथा न तो उसको 
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निर्दिष्टतम शिक्षा में भाग लेना चाहिये, न सम्मान में और न शासन 
कार्य में ।” 

उसने कहा, , ठीक हैं । 

“और ऐसा स्वभावसंगम विरल होगा न ? 

“क्यों नहीं ? 

“तब तो उनका परीक्षण हमारे दारा पहले वर्णित कठिन श्रम,मय 
और आमोद में ही नहीं होता चाहिये,बल्कि अब हमको एक और परीक्षण 
बतलाना है जिसका हमने उस समय उल्लेख नहीं किया था, और बह यह 
कि उनको नाना प्रकार के ज्ञानाध्ययन व्यापार में भी अभ्यस्त करना 
चाहिये और यह निरीक्षण करना चहिये कि क्या उनका स्वभाव कठिन- 
तम अध्ययन को सहन करने के योग्य है अथवा वह इस परीक्षण से इस प्रकार 
शिथिल एवं विचलित हो जाता है जैसे कि अन्य व्यक्ति दूसरे प्रकार के 
परीक्षणों और व्यायामों से शिथिल एवं विचलित हो जाते हैं ।' 

उसने कहा, उनका इस प्रकार निरीक्षण करना योग्य ही हैं । पर 
यह बतलछाइये कि उत्तम अध्ययन से तुम्हारा क्या तात्पय है ? 

न्न्न श्‌ हट ने 
१६. “में ख्याल करता हूँ कि तुमको स्मरण होगा, हमने मानवात्मा 
में तीन भेद करने के उपरान्त न्याय, संयम, वीरता और बुद्धिमत्ता के 
लक्षणों की पृथक्‌ पृथक्‌ स्थापना की थी। 

उसने कहा, “यदि मुझे याद न रहा हो तो में आगे के विवेचन को सुनने 
के योग्य नहीं हूँ ।' 

“क्या तुमको उसके पूर्व का भी कथन याद हे ! ' 

कौन सा ? 

“मुझे विद्वास है कि हम यह कह रहे थे कि इन बातों के परिपूर्ण 
विवेक के लिये एक दूसरा लम्बा मार्ग ग्रहण करना आवश्यक है एवं उस 


है 
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मार्ग को ग्रहण करने वाले को वह मार्ग इन सब तथ्यों को स्पष्ट कर देगा; 
परन्तु फिर भी इस विषय में पूर्वोक्त विवेचन की कोटि की ही सर्वंगम्य 
उपपत्तियाँ उपस्थित कर देना भी संभव है। और तुमने कहा था कि 
इतना (यही) पर्याप्त होगा, बस इसी समभौते के कारण ही वह कथन 
प्रस्तुत किया गया था, जो मेरी समभ में तो पूर्ण यथार्थता से घट कर 
थापर यदि उससे तुम संतुष्ट हो गये हो तो तुम वैसा कहो ।” | 

उसने कहा, “मुझको वह पर्याप्त मात्रा में संतोषप्रद था और दूसरों 
को भी संतोषप्रद था एसा लगता है ।” । 

मेने कहा, परन्तु मित्र इस विषय में वह मात्रा (माप) जो कि 
पुर्ण सत्य से लेशमात्र भी कम होती है उचित अथवा पर्याप्त मात्रा 
नहीं होती (हो सकती ) क्योंकि कोई भी अपूर्ण वस्तु किसी वस्तु की माप 
नहीं हो सकती, यद्यपि लोग कभी कभी यह ख्याल करने लगते हें कि बस 
(पर्याप्त माथापच्ची ) हो चुकी और आगे अनुसंधान की आवश्यकता 
नहीं है ।” 

उसने कहा, हाँ, सचमुच यही बात है, बहुतों का आलस्य के कारण . 
ऐसा अनुभव होता है ।” 

मेने कहा, परन्तु यह एक ऐसा अनुभव हैं जो किसी राष्ट्र और 
उसके नियमों के संरक्षकोंको सबसे कम झञ्योभा देता हैं ।” 

उसने कहा, ऐसा ही है। 

मेने कहा, “तब तो मित्र, ऐसे व्यक्ति को लम्बे मार्ग से घूम कर जाना 
चाहिये एवं शारीरिक व्यायाम की अपेक्षा अपने अध्ययन में कदापि भी 
कम परिश्रम नहीं करना चाहिये । अन्यथा जैसा अभी हम कह रहे थे, 
वह उस सर्वोच्च ज्ञान (अध्ययन) को कदापि प्राप्त नहीं होगा जो कि 
सर्वाधिक मुख्यतया उसकी अपनी वृत्ति है । द 

२८ 
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5क्षने पूछा, क्यों, क्‍या वही सर्वोत्तम तत्त्व नहीं है किन्तु स्याय एक 
अन्य वर्णित गुणों से भी महत्तर कोई तत्त्व है ?” 

मेंने उत्तर दिया, सो तो है ही । पर इतना ही नहीं, किन्तु इच.तत्त्वों- 
की भी रूपरेखा मात्र का चिन्तन करना चाहिये, जैसा कि हम अब (तक्र.' 
करते ) रहे हैं, परन्तु हमको उनके परिपूर्ण और यथार्थ अंकन में कूछ भी: 
कसर नहीं छोड़नी चाहिये । अन्यथा अन्य तुच्छ महत्त्व की वस्तुओं . के 
विषय में परिपूर्ण यथार्थता एवं ज्ञान की स्पष्टता प्राप्त करने के लिये 
यथा साध्य पूरापूरा परिश्रम करना किन्तु सर्वोत्तम वस्तुओं के विषय में 
सबसे अधिक यथातथ्यता की माँग न करना क्‍या उपहासास्पद बात 
नहीं होगीः ? ” 

* उसने उत्तर दिया, हाँ, ऐसा ही है, यह अत्यन्त श्रेष्ठ भावना है.+ 
परन्तुक्या तुम यह रूयाल करते हो कि कोई तुमसे यह बिना पूछे छोड़ देगा 
कि वह सर्वोच्च ज्ञान (अध्ययन) क्या है और उसका संबंध किससे है ? ” 

मेंने कहा, “कदापि नहीं । तुम चाहो तो पूछो । निरचय ही तुम्र 
इस बात को प्राय: सुन चुके हो, पर इस समय या तो तुम इसको समभे नहीं 
हो और या मेरी यक्ति का विरोध करके तुम मेरे लिये बखेड़ा खड़ा करने 
का विचार रखते हो | में समभता हूँ कि दूसरी बात अधिक ठोक हैं । 
क्योंकि यह बात तुम प्राय: सुन चुके हो कि सत्‌ का स्वरूप सर्वोच्च जानने 
योग्य (ज्ञान) वस्तु है एवं उचित (न्याय) वस्तुएँ और शेष अन्य वस्तुएँ 
इसी के उपयोग से उपयोगी और लाभदायक होती हैं। मुझे इस बात 
का पूर्ण विश्वास हैँ कि तुम यह जानते हो कि में इसी के विषय में बोलने 
वाला हूँ और आगे यह कहने वाला हूँ कि हमको इसका सम्यक्‌ ज्ञान बहीं 
हैं। तथा यद्वि हम इसको न जानते हो तो चाहे हम इस सत के ज्ञान के 
बिना हम अन्य सब वस्तुओं को कितना ही भरी प्रकार क्‍यों न जानते 
हों तो भी वह ज्ञान किसी काम का नहीं होगा,जिस प्रकार सत की प्राप्ति 
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के बित। अन्य सब प्राप्तियाँ (अधिकार) भी किसी काम की नहीं होतीं 
अथवा, क्या तुम्हारा यह ख्याल हैं कि सत्‌ को छोड़ कर अन्य सब वस्तुओं 
को स्वायत्त करना कोई लाभ है अथवा सुन्दर और सत्‌ के विषय में कूछ 
न जानते हुए, सत्‌ से पृथक्‌ (विलग) अन्य सब वस्तुओं को जानना कुछ 
लाभप्रद है १” 

उसने उत्तर दिया, 'दिव की सौगन्ध मेरा ऐसा विचार नहीं हैँ । 
ह १७ 
परन्तु इसके अतिरिक्त तम यह भी जान॑ंते हो कि बहुजन तो हृदय. को 
(प्रिय क,) ही सत्‌ मानते ह और उत्तम बुद्धि वारके लोग बुद्धि अथवा 
ज्ञान को ही सत्‌ मानते हैं ।” 
नहीं ! ” 

“और प्रिय मित्र, यह भी तुमको विदित ही है कि यह दूसरी सम्मति: 
वाले लोग यह नहीं बतला सकते कि यह बुद्धि अथवा ज्ञान है क्या, और अन्त 
में वे यही कहने के लिये विवश हो जाते हैं यह बुद्धि अथवा ज्ञान सत्‌ की 
बुद्धि अथवा सत्‌ का ज्ञान हैं ।” 

उसने कहा, “और यह कितनी अधिक हास्यास्पद बात है ।” 

मैंने कहा, 'हाँ, यह कितनी असंगत बात हूँ कि हमको सत्‌ के विषय . 
में अज्ञान रहने पर उलाहना देते हुए वे तत्काल मुड़ कर हमसे ऐसी बातें . 
करने लगते हैं कि मानों हम उसको जानते हों । क्योंकि वे कहते हें कि. 
उनका ज्ञान सत्‌ का ज्ञान है, मानों उनके सत्‌ शब्द के उच्चारण मात्र से 
हम उनका तात्पर्य समझ गये हों | 

उसने कहा, बिलक्‌छ सत्य बात हूं । पर 

अच्छा, फ़िर यह छोग, जो कि सत्‌ की परिभाषा हद्य (प्रिय) . 
शब्द द्वारा उपस्थित करते हैं,इन दूसरे लोगों की अपेक्षा विचार मूढ़ता से 
कछ कम संक्रान्त हैं ? या क्या वे भी उन्हीं के समान यह मानने को विवश 
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नहीं कर दिये जाते कि प्रेय आनन्द कुछ बुरी प्रकार के (असत्पेय) भी 
होते है ? 

“पूर्ण निरचयेव |” 

“मैं समभता हूँ कि इसका परिणाम यह हुआ कि वे एक ही वस्तु 
को अच्छा और बुरा दोनों स्वीकार करते हैं । क्यों ह या नहीं ? ” 

“सत्य है । 

“तो क्‍या यह बिलकुल स्पष्ट नहीं हैं कि इसके विषय में प्रायः बहुत 
से विकट विवाद होते हैं ?” 

“क्यों नहीं ? 

“और लीजिये, क्या यह भी स्पष्ट नहीं हैं कि जब कि न्याय्य और 
सम्मान्य के विषय में बहुत से लोग व्यवहार (3०४०७) अधिकार और 
सम्मति में यथार्थता के बिना आभास को ही अच्छा समभते हैँ, सत्‌ के 
प्रसंग में कोई भी आभास मात्र से संतुष्ट नहीं होता, सब यथार्थतता की ही 
खोज करते हैं और इस विषय में सभी आभास का तिरस्कार करते हैं ।” 

उसने कहा, बिलकूछ ठीक ।” 

“तो वह वस्तु जिसका प्रत्येक व्यक्ति अनुसंघान करता है, तथा जो 
कुछ करता है उसी के निमित्त करता है, और यह सब इस अस्तर्ज्ञानि के 
विश्वास पर करता है कि वह वास्तविक सत्य है पर तो भी इसके स्वरूप 
को सम्यक्‌ प्रकार से समझने में अथवा इसके विषय में अन्य वस्तुओं के 
समान स्थायी आस्था प्राप्त करने में भग्नाश ही रहता हैं और इसी कारण 
अन्य वस्तुओं से भी संभव लाभ पाने में असफल रहता है---जो वस्तु ऐसे 
लक्षण और महत्त्व वाली हैं, में तुमसे पूछता हूँ क्या उसके विषय में हम उन 
श्रेष्ठ नागरिकों में, ऐसी ही अन्धता और अज्ञान रहने दे सकते हूँ, जिनके 
हाथों में हमको सर्वेस्व सौंपना है ?” 

' उसने कहा, “सबसे क्रम (ऐसा होने देंगे) ।” 


६ 2३१ ) 


मेंने कहा, “कुछ भी हो, में तो यह रुयाल करता हूँ कि यदि सुरदर 
और उचित (न्याय्य) के विषय में भी यह ज्ञात न हो कि उनका सत्‌ से 
क्या संबंध एवं संपर्क (वे किस प्रकार सत्‌ ) है तो उनके विषय में अज्ञान 
व्यक्ति उनक अधिक योग्य रक्षक नहीं हो सकता और मुझे तो यह सन्‍न्देह 
हू कि सत्‌ को जानने से पहले कोई भी व्यक्ति उन (सुन्दर और उचित 
या न्‍्याय्य) को भी नहीं समझ सकेगा । 

उसने कहा, तुम्हारा सन्देह ठीक ही है । 

तब तो हमारी राष्ट्र व्यवस्था का परिपूर्ण और सुनिर्णीत संघटन 
तभी होगा न जब कि ऐसा संरक्षक उसकी चौकसी करने वाला होगा 
जो इन बातों को जानता है ?” 
जज कि 

१८. उसने कहा, “अवश्यमेव । परन्तु सॉक्रातीस, छुम स्वयं क्‍या 
ज्ञान को सत्‌ समभते हो अथवा प्रेय को अथवा इन दोनों से भिन्न किसी 
अन्य वस्तु को ?” 

मंत्र कहा, क्‍या खूब आदमी हो जी; में तो कभी से यह जानता 
हैँ कि तुम इस विषय में अन्य मनुष्यों के विचारों से सन्तुष्ट नहीं होगे ।'प 

उसने कहा, 'सॉकातीसू, मुझको भी यह उचित नहीं प्रतीत होता कि 
कोई मनुष्य, जिसने (तुम्हारे समान) इतने दीर्घकाल तक इस विषय क 
चिन्तन किया हो, अपनी सम्मति न दे कर दूसरों की ही सम्मति कहने के 

लये प्रस्तुत रहे ।” 

मंन्त कहा, "पर तब क्या तुम अज्ञात वस्तुओं के विषय में सज्ञान के 
समान बातचीत करना उचित समभते हो ? ” 

उसने उत्तर दिया, "ज्ञानवान्‌ के समान तो कदापि नहीं, परन्तु 
तो भी अपनी सम्मति को सम्मति रूप में व्यक्त करने को तैयार रहना 
में' उचित समभता हूँ ।” द 
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मेंने कहा, नहीं, क्या तुमने यह नहीं देखा है कि विज्ञान से निरस्त 
सम्मतियाँ भद्दी होती हें ? अच्छी से अच्छी होने पर भी ऐसी' सम्मतियाँ 
अन्धी होती हैं । अथवा क्‍या तुम्हारा यह विचार है कि जो लोग सद्ब॒द्धि 
के बिना भी सत्सम्मतिवान्‌ होते हें वे उन अच्धे मनुष्यों से कूछ बढ़ कर 
हैं जो ठीक राह पर चलते हैं ?” 

उसने उत्तर दिया, उनमें किड्नचिन्मात्र भी अन्तर नहीं होता ।” .. 

“तो क्‍या, जब कि तुम दूसरों की ऐसी बातों को सुन सकते हो जो 
प्रकाशमय और सुन्दर हें, तब भी क्‍या तुम कुरूप बातों का चिन्तन करना 
अधिक पसन्द करोगे, उन बातों का जो कि झन्धी कुरूप और वक्रांग है ? ” 

ग्लोकोन्‌ न कहा, हे सॉक्रातीस, भगवान के नाम पर, लक्ष्य को पहुं- 
चते पहुंचते अब मत मुड़ो । क्योंकि यदि तुम सत्‌ की भी ऐसी ही व्याख्या 
कर दोगे जिस प्रकार कि तुमने न्याय संयम एवं अन्य सदगुणों की की है 
तो हमको सन्‍्तोष हो जाएगा ।” 

मेंने कहा, “प्रिय मित्र, तुम्हारे ही समान में भी बिलकल सन्तुष्ट 
हो जाऊंगा, पर मुझे यह भय है कि कहीं मेरी शक्ति जवाब न दे बैठे तथा 
कहीं मेरी मूढोचित उत्कण्ठा मुझको परिहासका पात्र न बना दे और में 
काठ का उल्ल न प्रतीत होऊँ। नहीं, मेरे प्यारे, इस समय तो सत्‌ के 
यथार्थ स्वरूप के विवेचन को एक ओर छोड़ देना चाहिये; क्योंकि आज 
मेरी उड़ान जिस अन्तः प्रेरणा के बछ पर भरी जा रही है, सत्‌ के मेरी कल्पना . 
के स्वरूप को उपरूब्ध करना उसकी शक्ति की पहुँच से अधिक ऊँचा है । 
परन्तु जो सत्‌ की सन्तान (प्रजा) के तुल्य रूमता है तथा बहुत कूछ (लछग* 
भग ) उसकी प्रतिभा के समीपतम हूँ उसके विषय में, यदि आप लोग भी 
चाहते हों तो, में बोछने के लिये इच्छुक हूँ, अन्यथा नहीं |” 

उसने कहा, “अच्छा बोलते चलिये, क्योंकि पिता के विवरण का 
ऋण तुम फिर आगे चुका दोगे। 


६ कक] 


.बह देखा जा सकता है उसका चिन्तन नहीं किया जा सकता जब कि दूसरे 
वर्ग. की वस्तु (अर्थात्‌ आइडिया) चिन्तन का विषय हो सकती है देखीः 
नहीं ज सकती । 

“बिलकूल यही बात ।” 

“तो दश्यमान वस्तुओं को हम अपनी किस इन्द्रिय से देखते हैं ? 

उसने उत्तर दिया, दृष्टि (नेत्र) से ।” 

मेने कहा, तथा क्‍या हम श्रोत्रेन्द्रिय से सुनने एवं अन्य इन्द्रियों से 

अन्य सब इन्द्रियगोचर पदार्थों को प्रत्यक्ष करने का काम नहीं करते ? 

क्यों नहीं ?” 

मेंने कहा, क्या तुमने कभी इस बात का भी विचार किया है कि 
इन्द्रियों के स्रष्टा ने दशेत और दुश्य की शक्ति अथवा इन्द्रिय पर कितना 
अधिकतम व्यय किया हूँ ?” 

उसने उत्तर दिया, “नहीं मेने कभी विचारा ।” 

“अच्छा तो इस विषय का इस प्रकार विचार करो । कया श्रोत्र और 
वाक्‌ को इसलिये किसी अन्य वस्तु (माध्यम) की आवश्यकता होती है 
कि श्रवण सुन सकें और श्रोतव्य सुना जा सके तथा इस तीसरे तत्त्व की 
(माध्यम) की अनुपस्थिति (अभाव) में श्रवण सुन न सकें और श्रोतव्य 
सुना न जा सके ?” 

उसने कहा, “किसी वस्तु (माध्यम) की आवश्यकता नहीं होती |” 
मेंने कहा, “मेरा रुयाल है कि इसी प्रकार अन्य किसी भी इन्द्रिय 
को माध्यम की आवश्यकता स्यात्‌ ही होती हो । अथवा तुमको कोई 
ऐसी इन्द्रिय का पता हैं (जिसको माध्यम की आवश्यकता होती है) ? 
. उसने उत्तर दिया, “नहीं, मुझे पता नहीं । 
“परन्तु क्या तुम नहीं देखते कि दृष्टि और दश्य को इस अतिरिक्त 
वस्तु की आवश्यकता होती है ? 
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“कैसे १ 

यद्यपि दूगों में दृष्टि (दर्शन शक्ति) हो तथा दृष्टा (दृष्टि का 
स्वामी) उसका उपयोग करने का इच्छुक भी हो, और यद्यपि रंग भी 
(पदार्थ में) वर्तमान हो तथापि तीसरी प्रकार की वस्तु की उपस्थिति 
के बिना, जो कि इस विशेष कार्य के लिये स्वाभाविकतया (नियुक्त) 
है, तुमको ज्ञात ही है कि दृष्टि कुछ देख नहीं सकेगी एवं रंग भी अदृश्य 
ही रहेंगे ।” 

उसने पूछा, “वह कौन सी वस्तु है जिसके विषय में आप यह कह 
रहे हैं ?” 


मेने उत्तर दिया, यह वह वस्तु हैँ जिसको तुम प्रकाश कहते हो । 
उसने कहा, “आप सत्य कहते हैं । 


तब तो, यदि प्रकाश तिरस्कार के योग्य न हो तो वह योग (बन्ध) 
जो कि दृश्यमत्ता को दृष्टि से जो ड़ता (बाँधता) है उस योग (बन्ध) की 
अपेक्षा जो कि अन्य जोड़ों (युग्मों) को जोड़ते (बाँघते) हैं 
कहीं श्रधिक मूल्यवान्‌ है ।” 
उसने कहा “निश्चय ही प्रकाश कदापि तिरस्कार के योग्य नहीं है ।” 


१९ 


“इस (प्रकाश) तत्त्व के कर्त्ता और दाता के रूप में तुम आकाश के 
किस देवता का नाम बतरा सकते हो ? यह किसका प्रकाश हैं जो हमारी 
दृष्टि को इतना उत्तम प्रकार से देखने योग्य और दृश्य पदार्थों को देखे 
जाने योग्य बनाता हैं?” 

उसने उत्तर दिया, “वह वस्तु जिससे तुम्हारा और अन्य लोगों का 
भी अभिप्राय है एक ही है, क्‍योंकि तुम्हारे प्रश्न का स्पष्ट संकेत सूर्य की 
ओर है।' 
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"तो क्या दृष्टि और इस देवता का संबंध वही ऐसा (निम्नलिखित) 
नहीं हैं? 
कैसा ? 
न तो दृष्टि और न नेत्र जो कि दष्ठि का आश्रय कहलाते हें, दोनों 
में से कोई भी सूर्य से अभिन्न नहीं हें। 
“कदापि नहीं है।” 
.. ... परन्तु, मेरा ख्याल हैँ कि सब इम्द्रियों के मध्य में यह नेत्रेन्द्रिय 
'सूर्य के सदशतम है।” 
अत्यधिक सदश है।” 
“और क्या वह शक्ति जो-कि नेत्र को प्राप्त है उसको सूर्य के उमड़ते 
हुए प्रवाह के रूप में ही मानों प्राप्त नहीं हुई है ?” 
“बिलकुल ऐसा ही हैं।” 
क्या यह भी सत्य नहीं हूँ कि सूर्य और दृष्टि एक ही वस्तु नहीं है, 
तथापि दृष्टि का कारण होते हुए वह स्वयं दृष्टि के द्वारा देखा जाता है?” 
उसने उत्तर दिया, “यही बात है।” 


तो बस तुमको समझ लेना चाहिए कि सत्‌ के पुत्र से मेरा अभिप्राय 

इसी (सूर्य) से था जिसको सत्‌ ने कुछ कुछ अपनी अनुक्ृति (प्रतिमा) 

के रूप में जना है; त्रृद्धि क्षेत्र में सत्‌ एवं विवेक तथा विवेक के विषयों के 

बीच जो सम्बन्ध है वही संबंध दृश्य जगत्‌ में इस सूर्य एवं दृष्टि तथा 
दृष्टि के विषयों के मध्य में हे।” 

उसने कहा, ऐसा क्यों कर है ? इसको कुछ अधिक स्पष्ट कीजिये |! 

" मेंने कहा, “यह तो तुम जानते ही हो कि जब नेत्र ऐसे पदार्थों पर 

'बड़तें हें जिनपर अभी दिन का प्रकाश नहीं पड़ रहा हैं बल्कि रात्रि की 

'चुँधली ज्योतियों चन्द्र और तारों का ही प्रकाश पड़ रहा है तो वह स्वयं 


(४३७ ) । 


चुंधले या प्राय: अन्धे हो जाते हैं और ऐसा लूगता है मानो वे दुक्‍्शक्ति के 
आश्रय ही. न हों।” ' 

उसने कहा, यह में भली भाँति जानता हूँ। 

प्र जब वे उन पदार्थों पर पड़ते हैं जो कि सूर्य से आलोकित है 

'तो में समभता हूँ कि वे स्पष्टतया देख पाते हैँ और उन्हीं नेत्रों में दुक्शक्ति, 
रहती प्रतीत होने लगती है।” 

“क्यों नहीं ?” के 

“इस तुरूना को आत्मा के संबंध में भी इस प्रकार घटित करो। 
जब आत्मा सत्य एवं वास्तविकता के चमकीले प्रकाश से आलोंकित क्षेत्र 
में दृढ़ता (स्थिरता) पूर्वक अवस्थित होतीं है तो समझ सकती और ज्ञान 
प्राप्त कर सकती है तथा विवेकवान्‌ प्रतीत होती है; परन्तु' जब उस क्षेत्र 
की ओर भुकती है जो कि तमसावछिन्न है--अर्थात्‌ संभूति और विनाश 
के (फएणात ० 96९००णांगए थात॑ ए०४आंआ४ 2७०७) के संसार 
की ओर भुकती है तो इसको आमासमात्र की उपलब्धि होती है और 
इसकी गति कुंठित हो जाती है, तथा यह अपनी आभासमतियों को भी 
इतस्ततः दोलायमान करती रहती है और ऐसा लगता है मानो वह विवेक 
शून्य हो ।” 

ऐसा ही है।' क्‍ क्‍ 

“तब तो उस (शक्ति अथवा यथार्थ सत्ता) को जो ज्ञात विषयों को 
तन्निष्ठ सत्य प्रदान करती है एवं ज्ञाता को जानने की शवित प्रदान 
करती है, तुमको सत्‌ का आइडिया (आकार, तत्त्व) समभना (या) 
कहना चाहिए, तथा इसको ज्ञान एवं सत्य का (जहाँ तक कि सत्य ज्ञान 
का विषय हो सकता है) उद्भव (कारण) समभना चाहिए,। और यद्यपि 
ज्ञान' एवं सत्य दोनों ही सुन्दर हैं, तथापि इस (सत्तत्व) को उन. दोनों, से 
अधिकतर सुन्दर विचार (कल्पना) करके तुम उसके विषय में सम्यक्‌ 
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विचार कर सकोगे। ठीक जिस प्रकार हमारे उदाहरण में प्रकाश और 
' दृष्टि को सूर्य तद्श समभना समुचित हें, किन्तु वे सूर्य ही हैं ऐसा समझता 
कदापि ठीक नहों है इसी प्रकार यहाँ भी (प्रकाश और दृष्टि) के प्रति- 
निधियों (ज्ञान और सत्य) को सत्तत्व सदृश समभना तो ठीक है परल्तु 
उनमें से एक एक को भी यह समझना कि वह सत्‌ है, गलत है। इसके 
विपरीत सत्‌ के गुण को तो इससे भी कहीं ऊँचा सम्मान अधिगत होना 
चाहिए।” 

उसने कहा, यदि यह सत्तत्व ज्ञान और सत्य का उद्गम है तथा 
स्वरूपतया सौंन्दर्य में उनसे भी बढ़ कर है तब तो (यह कहना चाहिए) कि 
तुम अचिन्त्य सौन्दर्य की बात कह रहे हो। क्योंकि निश्चय ही तुम्हारा 
तात्पर्य यह नहीं हो सकता कि वह (सत्तत्व) आनंद ([प्रेय) है।” 


मेंने कहा, 'चुप रहो जी, उसकी क्या चर्चा । परन्तु इस दृष्टान्त का 
इस प्रकार से और आगे परीक्षण करो।* 

“किस प्रकार ?” 

“में ख्याल करता हूँ कि तुम यह कहोगे कि सूर्य सब दृश्य पदार्थों 
को केवल दृश्यता ही प्रदान नहीं करता बल्कि प्रजनन, पोषण और 
परिवरद्धंन भी प्रदान करता है यद्यपि वह स्वयं प्रजनन (शक्ति सम्पन्न) 
नहीं है।” 

“अवश्य ही नहीं है। 

“इसी प्रकार तुमको यह भी कहना होगा कि ज्ञान के विषय सत्‌ 
की सत्ता से केवल अपना ज्ञातत्व ही नहीं पाते, किन्तु उसकी सत्ता एवं 
मूलसार तक उनको उसी से उपलरब्ध होता है यद्यपि सत सारतत्व नहीं 
हे प्रत्युत सारसत्ता से महिमा और अतिशायी शक्ति में कहीं अतिगामी है।” 
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२७० 

इस पर ग्लौकोन ने अत्यन्त परिहासपूर्णता के साथ कहा, “अह॒पंति 
(अपोलो) की सौगन्ध, क्या ही दिव्य अतिशयोक्ति है।” 

मेने कहा, ठीक है, पर इस विषय पर अपने विचार प्रकट करने के 
लिए मुझे विवश करने का दोष तो तुम्हारे ही सिर पर है।” 

उसने कहा, _तथापि आप रुकिये नहीं, यदि आप को कोई बात कहने 
को शेष रह गयी हो तो कम से कम सूर्य के दष्टान्त की तो व्याख्या कर ही 
दीजिये ।” 

मेने कहा, निरचय ही अभी तो में बहुत सी बातें छोड़े जा रहा हैं । 

उसने कहा, अच्छा तो लेशमात्र भी कहने से न छोड़िये। 

मेंते कहा, में ख्याल करता हूँ कि मुझे बहुत कुछ कहने से छोड़ना 
पड़ेगा परन्तु फिर भी जहाँ तक इस समय कह सकना संभव है में स्वेच्छा 
से कोई बात अवशिष्ट नहीं रखंगा।” 

उसने कहा, हाँ, कृपया न रखिये। 

मेंने कहा, _तो तुम कल्पना करो (कि ज॑ंसा हम कह रहे थे) कि 
(संसार में) ये दो शक्तियाँ है और उनमें से एक बुद्धिगम्य व्यवस्था 
और प्रदेश के ऊपर प्रभुता रखती है एवं दूसरी अक्षिगोलक के (दिखलाई 
देने वाले) जगत्‌ पर प्रभुता रखती है। में आकाशगोलक (खगोलक ) की 
बात इसलिए नहीं करता कि तुम यह समभोगे कि में शब्दों की खिलवाड़ 
कर रहा हूँ। निश्चय ही तुम दोनों प्रकारों को समझ गये न --एक 
दृष्टिगम्य, दूसरा बुद्धिगम्य । 

“हाँ समझ गया।” द 

“तो उनको अपनी कल्पना में एक ऐसी रेखा के रूप में निरूपित 
करो जो दो असमान भागों में विभकत है, इनमें से प्रत्येक भाग को पुनः 
पूर्ववत्‌ अनुपात में काटो (दृश्यमान्‌ जगत्‌ के खण्ड को भी एवं बुद्धिगम्य 
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खण्ड को भी) और तब यदि इन खण्डों को उनकी तुलनात्मक स्पष्टता 
एवं अध्पष्टता को अभिव्यक्त करने वाला मानों तो तुम परिदृश्यमान 
जगत्‌ के एक खण्ड को प्रतिकृृति ( ॥72865 ) समझ सकते हो। 
प्रतिकृृति अथवा प्रतिमा से प्रथम तो मेरा तात्पर्य छाया से हैं एवं द्वितीयत: 
जल में या ठोस, चिकने चमकीले पदार्थों में (दर्पण तुल्य पदार्थों में) 
प्रतिफलित प्रतिबिम्ब से एवं (यदि तुम समझ सको तो) इसी प्रकार 
की अन्य वस्तुओं से है ।” 

“हाँ, में समझता हूँ।” 

“द्वितीय खण्ड के रूप में उस (पदार्थ समूह) की कल्पना करो जिसकी 
यह (प्रथम खण्ड) प्रतिकृृति या प्रतिच्छाया है---अर्थात्‌ हमारे चारों ओर 
के पशु, सारे वृक्ष वनस्पति तथा मानव निर्मित सकल वस्तु समूह ।” 

. उसने कहा, “में ऐसा ही माने छेता हूँ।” 

मेने कहा, क्‍या तुम यह भी कहना स्वीकार करोगे कि वास्तविकता 
और सत्य अथवा उसके विपरीत गुण के संबंध में विभाजन इस अनुपात 
से सूचित होता है कि आभास्य का ज्ञेय से जो संबंध है वही संबंध प्रति- 
विम्ब से विम्ब का है?” 

उसने कहा, हाँ, एवं निरचयपूर्वक स्वीकार करूँगा।” 

“अच्छा तो अब इस' बात का विचार करो कि हम बुद्धिगम्य पदार्थों 
वाले खण्ड का विभाजन किस प्रकार से करें।” 

 “कहिये किस प्रकार से?” 

“इस प्रभेद के द्वारा कि इसका खंड ऐसा हैं कि जिसकी खोज 
(अन्वेषण ) करने के लिए आत्मा पूर्ववर्ती विभाग में अनुकृत वस्तुओं को 
प्रतिक्ृति मान कर चलने के लिए. बाध्य हो 'जाता है, तथा ऐसी मान्यताओं 
के द्वारा जिनसे कि वह (आत्मा) ऊपर . की ओर आरंभिक तत्व की दिशा 
में नहीं जेयता परन्तु नीचे निर्णय' (निष्कर्ष) की ओर जाता है; जब कि 


00० ही. 


इसका दूसरा खंड ऐसा है जिसमें यह , (आत्मा) - अपनी. मान्यता: 
(385079807 ) से ऐसे आरंभ अथवा मूलतत्व की ओर अग्रसर होती 
है जो कि मान्यता से अतीत है, तथा द्सरे खंड में व्यवहृत प्रतिकृतियों 
का यह (आत्मा) कोई उपयोग नहीं करती केवल मूलाक्ृतियों 
(40828) का आश्रय छेकर सुव्यवस्थित रूप से उन्हीं मूलाकृतियों में 
प्रगति करती है।” 

उसने कहा, में आपके कथन्‌ का तात्पयें सम्यक्‌ प्रकार से. नहीं 
समझा । फ 
मेंने कहा, “अच्छा, में फिर से प्रयत्न करूँगा। कुछ प्रारंभिक वक्तव्य: 
के पश्चात तुम मेरी बात और भी अच्छी प्रकार से समझ सकोगे । क्योंकि 
में ख्याल करता हूँ कि यह तो तुमको विदित ही है कि भूमिति शास्त्र और 
गणित शास्त्र एवं इसी प्रकार के अन्य विषयों के विद्यार्थी सर्व॑ प्रथम 
विषम और सम संख्यायें, तथा विविध प्रकार की आकृतियाँ, तीन प्रकार: 
के कोण एवं उसी' जाति की अन्य वस्तुओं को अपने विज्ञात्न की प्रत्येक. 
शाखा में प्रस्थापित ( 90०४प३४६८ ) करते हैं। इनको वे ज्ञात मानते. 
हैं, अपने प्रति अथवा अन्य छोगों के प्रति इनका इससे अधिक विवरण 
प्रस्तुत करने का कष्ट स्वीकार नहीं करते, तथा यह तथ्य सर्ववादिसम्मत - 
मान लेते हें कि यह वस्तुएं सब के लिए स्वतः स्पष्ट (स्वयं सिद्ध) हैं। 
इनसे आरंभ कर के वे इसके आगे अपने अन्वेषण का अविरोधेन अनुसरण. 
करते हुए उस निर्णय पर (निष्कर्षपर) जा पहुँचते हैं जिसका अन्वेषण 
करने के लिए उन्होंने प्रस्थान किया था (या वे चले थे)।” 

उसने कहा, “बिलकुल ठीक; यह तो मुझको विदित है।” 

“और तब क्‍या तुम यह भी नहीं जानते कि वे इन परिदद्ममात्त 
आक्ृतियों का और भी उपयोग करते हैं और उनके विषय में (बहुत 
कुछ) चर्चा करते हैँ, यद्यपि वे उनके विषय में विचार नहीं कर रहे 
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होते बल्कि उन वस्तुओं के विषय में विचार कर रहे होते हैँ जिनकी यह 
आकृतियाँ प्रतिकृृति हैं, वे वर्ग के आत्मस्वरूप एवं कर्ण के आत्मस्वरूप 
के निमित्त अपने अन्वेषण का अनुसंधान करते हें उसकी उस प्रतिकृति 
के निमित्त वहीं जिसको कि उन्होंने खींचा है ? ऐसी ही अन्य अवस्थाओं 
में भी होता है। उन्हीं वस्तुओं को, जितको कि साँचे में ढाल कर बनाते 
(घड़ते) अथवा खींचते हैं, जिनकी छाया होती है और जिनका जल में 
प्रतिबिम्ब पड़ता है, वे अब (इस बार) केवल प्रतिकृति के रूप में काम में 
लाते हैं, परन्तु जिस वस्तु की वास्तव में खोज हैं वह उन वास्तविक 
तथ्यों का दर्शन हैं जो कि केवल बुद्धि के द्वारा देखी जा सकती हैं।” 
उसने कहा, सत्य है।” 
२१ क्‍ 
“इसी वस्तु वर्ग को मेंने बुद्धिगम्य कह कर वर्णन किया था यद्यपि इस 
कथन में यह बात अन्‍न्तर्निहित थी कि प्रथम तो इसके अन्वेषण में आत्मा 
को मान्यताओं को काम में छाने के लिए बाध्य होना पड़ता हैँ तथा वह 
आरम्भिक तत्व की ओर इसलिए प्रगति नहीं कर पाती क्योंकि वह इन 
मान्यताओं की उलफकन से अपने को छुड़ाने और उनसे ऊपर उठने में 
असमर्थ रहती (होती) है। दूसरे यह कि वह स्वयं उन्हीं पदार्थों को 
प्रतिकृति अथवा सदृशकृति के रूप में काम में छाती हैँ जो नीचे के वर्ग 
के द्वारा स्वयं अनुक्ृत अथवा प्रतिविम्बत होते हैं, एवं जो इन (निचले 
वर्ग की वस्तुओं की) तुलना में अधिक स्पष्ट और मूल्यवान (सम्मान्य ) 
समझे जाते हैं। 
उसने कहा, में समझता हूँ कि तुम भूमिति शास्त्र एवं उसी की 
जाति के अन्य शिल्पों के विषय क्षेत्र के विषय में बोल रहे हो।* 
“तो, बुद्धिग्म्य खण्ड के दूसरे विभाग से मेरा तात्पर्य तुमको उस 
वस्तु ज्ञान से समभना चाहिए जिसको विवेक ( [02808 ) 
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हेतुविद्या (तर्क विद्या) की शक्ति से ग्रहण करता है, तथा जिसमें 
वह मान्यताओं ( 7एएु०४०७४८०७ ) को प्रारंभिक तथ्य 
के रूप में उपयोग नहीं करता बल्कि विशुद्ध (केवल) मान्यता के 
रूप में उपयोग में छाता है--अर्थात्‌ उसे पैर रखने, सहारा छेने या 
उछलने के स्थान के रूप में उपयोग करता है कि जिससे यह ऊपर 
उठ कर अथवा उछल कर उस तत्व तक पहुँच सके जो सब मान्यताओं 
से परे है तथा सब कुछ का आदि उद्गम है, तथा उस तक पहुँच कर एवं 
उस पर अवलरूम्बित प्रथम तत्वों को ग्रहण करके वह इस प्रकार क्रमश: 
नीचे की ओर उतरते हुए (किसी) निर्णय (अथवा निष्कर्ष) पर 
पहुँचता है और इस प्रक्रिया में इन्द्रिय-प्राहथ पदार्थों का कोई उपयोग 
नहीं करता, बल्कि केवल (शुद्ध) भावों ( 4668$8 ) का ही उपयोग 
करता है, उन्हीं के बीच गमन करता हुआ एक भाव से दूसरे भाव की ओर 
जाता है और उन्हीं में अन्त में प्रक्रिय॒ को अवसित कर देता है।* 

उसने कहा, में तुम्हारी बात पूर्णतया नहीं समझा, क्योंकि तुम तो 
मुझको ऐसा कार्य वर्णन करते प्रतीत होते हो जो मामूली सी बात नहीं 
है, परन्तु कम से कम इतना तो में अवश्य,समभता हूँ कि तुम्हारा तात्पर्य 
वास्तविक सत्ता तथा बुद्धिगम्य ज्ञान के क्षेत्र का स्पष्ट पृथक वर्णन 
करना है, जिसका चिन्तन हेतु विद्या की शक्ति के द्वारा किया जाता हैं 
तथा तुम उनका ऐसा निरूपण करना चाहते हो जो अन्य ऐसी तथाकथित 
कलाओं और विद्याओं के विषयों से अधिक सत्य एवं सुनिश्चित हैं, जिनका 
आरंभ विन्दु उनकी मान्याएँ मात्र हैं। और यद्यपि, यह सत्य हैं कि जो लोग 
इनका चिन्तन करते हैं वे अपनी बुद्धि का उपयोग करने के लिए बाधित 
होते हैं, इच्द्रियों का नहीं तथापि क्‍योंकि वे मान्यता से आरंभ करके अपने 
अनुसंधान में आरंभिक तत्व (तथ्य) की ओर अग्रसर नहीं होते, अतएव तुम 
यह नहीं सोचते कि वे उनके विषय में उच्च (शुद्ध) विवेक का उपयोग करते 

नर 
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हैं, यद्यपि वे वस्तुएँ प्राथमिक तत्व के साथ ( संयोग में )। समझे 
जाने पर स्वयं बुद्धि (विवेक) गम्य हैं । एवं में ख्याल करता हूँ कि तुम 
भूमितिवेत्ताओं एवं उनके सदुश लोगों की मानसिक प्रवृत्ति को समझ 
(सम्बुद्धि) कहते हो, विवेक नहीं कहते क्योंकि तुम समझ को आभासज्ञान 
एवं विवेक के मध्यवर्तिनी वस्तु समझते हो । 

मेने कहा, तुम्हारी अवगति बिछकुछ संतोपप्रद है (पर्याप्त है) । 
और अब इन चार खण्डों की प्रतिनिधि, ([ कीसंवादिनों ) 
आत्मा में पाई जाने वाली चार अवस्थाएँ मान लो--सर्वोक्च खण्ड के 
जोड़ का विवेक, दूसरे खण्ड की जोड़ की समझ, तीसरे के जोड़ म आस्था 
को रकक्‍्खो, और अन्तिम के जोड़ में कल्पना (छाया कल्पना) को रकखों, 
तथा यह विचार करते हुए इनको समनुपात में ऋ्रमव्यवस्थित करो कि वे 
उसी मात्रा में स्पष्टता और सुनिश्चितता की भागिनी होती है जितनी 
मात्रा में उनके विषय सत्य और बास्तविकता के भागी होते है ।' 

उसने कहा, में समझ गया; मे तुमसे बिलकुल सह्ममत हें और उनको 
इसी क्रम में स्थापित करता हूं । 

सप्तम पुस्तक 
४ 

?. मेने कहा, “इसके पश्चात शिक्षा तथा शिक्षा के अभाव के संबंध 
में हमारे स्वभाव की तुलना इस (निम्नोक्‍त) अनुभव से करो । कल्पना 
करो कि (कुछ ) मनुष्य एक प्रकार की भूगर्भस्थित गुफा में निवास कर 
रहे हैं, इस गुफा का मुख जो कि गुफा की समग्र लूंबाई तक फैला है, प्रकाश 
की ओर खुला हुआ है । खयाल करो कि बाल्यकाल से ही उनकी गर्दनें 
और पैर जकड़ कर बँधे हुए हैं, जिससे व॑ एक ही ठौर पड़े रहते हें 
केवल अपने सामने की ही ओर देख सकते हैं, क्योंकि वे 
बन्धनों के कारण अपना शिर तक घुमाने (मोड़ने में) अस- 
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मर्थ हैं (अथवा क्‍योंकि उनके बन्धनं उनको शिर घुमाने से रोकते हैं) । 
इसके आगे कल्पना करो कि उनके पीछे कुछ दूरी पर कुछ ऊपर की ओर 
एक प्रज्वलित अग्नि का प्रकाश आ रहा है, तथा अग्नि और इन बन्दियों के 
मध्य में एक ऊँचा उठा हुआ मार्ग है जिसके बराबर एक नीची दीवार बनी 
हुई है, जैसी भीत या ओट पुतलली का खेल दिखाने वाले अपने दर्शकों के सामने 
बना लेते हें जिसके ऊपर वे अपना तमाशा दिखलाया करते हैं । 

उसने कहा, में (यह सब अपनी कल्पना में) देख रहा हूँ ।” 

“तो दीवार के परे सब प्रकार के उपकरणों को, मनुष्यों की प्रतिमाओं को 
तथा मनुष्यों की आक्ृतियों को भी ले जाते हुए (कल्पना में) देखो, यह 
वस्तुएँ दीवाल से ऊपर उठी हुई हैं तथा पत्थर, लकड़ी एवं अन्य प्रकार के 
उपकरणों से निर्मित हैं । इन मनुष्यों में से कुछ बीतचीत कर रहे हें, कुछ 
& 58 

उसने कहा, “यह तो तुम अनोखे कल्पना चित्र और विचित्र बन्दियों 
का वर्णन कर रहे हो ।' 

मेंने उत्तर दिया, 'वे (बिलकुल) हमारे ही सदृश हें, क्योंकि पहले 
तो तुम मुझे यह बतलाओ कि क्या ये आदमी अपने तथा एक दूसरे के विषय 
में उन परछाइयों के अतिरिक्त कुछ और देख पाए होंगे जोकि अग्नि (के 
प्रकाश) से गुफा की सामने की भीत पर प्रति फलित होती है ?” 

उसने उत्तर दिया, “यदि वे आजीवन अपने शिर को अविचलित 
रखने के लिये बाध्य कर दिये गये हों, तो वे ऐसा कैसे कर सके होंगे ।' 

“पुनइच, क्या जो पदार्थ उनके पीछे ले जाये जा रहे हैं उनके विषय 
में भी यह बात सत्य नहीं होगी ?' 

“क्यों नहीं ?” 

“तो यदि वे परस्पर वार्ताछाप करने की क्षमता रखते हों तो क्या 
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तुम यह नहीं सोचोगे कि अपने द्वारा देखें हुए पदार्थों का नाम लेने में वे 
यही ख्याल करेंगे कि वे वास्तव में गतिमान पदार्थों का नाम ले रहे हैं ? ” 

“अवश्यमेव |" 

“और, यदि किसी आने जाने वाले के कुछ ध्वनि करने पर उनके बन्दी- 
गृह में उतके सामने की दीवार से प्रतिध्वनि उत्पन्न हुआ करती, तो क्या तुम 
ख्याल करते कि वे सामने की दीवार पर चलने वाली छाया के अतिरिक्त 
अन्य किसी को बोलने वारा कल्पना करते ?“ 

उसने उत्तर दिया, “भगवान की सौगन्द, में ऐसा ख्याल नहीं करता ।” 

तब तो ऐसे बन्दी लोग प्रत्येक प्रकार से वास्तविकता सत्य को क्रृत्रिम 
पदार्थों की परछाई के अतिरिक्त और कुछ नहीं समझेंगे । 

उसने कहा, पूर्णतया अवश्यमेव ।' 

मेंने कहा, "अब इस बात का विचार करो कि संसृति चक के 
गति चक्र में यदि उनका बन्धन मोचन हो जाय तो इन बन्धनों और इस मूर्खता 
से उनके छुटकारे और स्वास्थ्य लाभ का क्या प्रकार होगा। मानलो उनमें 
से कोई एक बन्धनों से मुक्त किया गया और एकदम खड़े होकर, शिर घुमा 
कर चलने तथा प्रकाश की ओर अपनी दृष्टि उठाने को विवश किया गया 
और यह सब करने में उसने पीड़ा का अनुभव किया, एवं प्रकाश की चका- 
चौंध और चमक के कारण वह उन पदार्थों को पृथक पृथक पहचानने में अस- 
मर्थ रहा जिसकी परछाई उसने पहले देखी थी, तब यदि किसी ने उस से 
कहा कि तुमने पहले जो कुछ देखा था वह सब प्रवंचना और माया 
थी तो इस पर तुम्हारे ख्याल में उसका उत्तर इसके अतिरिक्त और क्या होगा 
कि अब सत्य (वास्तविकता ) के अधिक समीप होने एवं अधिक सत्य (वास्त- 
विक ) पदार्थों के अभिमुख होने से यह अधिक सत्य देख सका है ? और 
यदि कोई उसको गतिशीलछ पदार्थों को अंगुलिनिर्देश पूर्वक दिखला कर, 
प्रदनों के द्वारा उसको यह बतलाने के लिये विवश कर दे कि यह क्‍या है 
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तो क्‍या तुम यह ख्यारू नहीं करते कि वह हक्‍का बक्का रह जायगा एवं 
जो कुछ उसने पहले देखा था उसको उन वस्तुओं की अपेक्षा अधिक सत्य 
समभेगा जो कि उसको अब दिखलाई जा रही हैं ?” 

उसने कहा, कहीं अधिक सत्य समझेगा ।” 

२. और यदि वह स्वयं प्रकाश को ही देखने के लिये वाध्य कर दिया 
जाय तो क्या इससे उसकी आँखें दुखने नहीं लगेंगी और क्या वह मुख मोड़ 
कर उन्हीं वस्तुओं की ओर नहीं दौड़ेगा (शरण में नहीं जायगा) जिनको 
वह स्पष्टतया देख सकता है, तथा क्या वह उनको सचमृच ही उन वस्तुओं 
की अपेक्षा अधिक सुस्पष्ट और सुनिश्चित ( «ह़2८ ) नहीं मानेगा 
जो कि उसको अब दिखलाई जा रही हैं ? 

उसने कहा, यही बात है ।” | 

मेंने कहा, और यदि कोई उसको बलात वहाँ से घसीट कर ककश 
कठोर दुरारोह चढ़ाई पर से लेजाय और तब तक उसको न छोड़े जब' तक 
कि उसको सूर्य के प्रकाश में खींच कर न ले आये, तब क्या तुम ख्याल नहीं 
करोगे कि इस प्रकार घसीटा जाना उसको पीड़ाप्रद प्रतीत होगा और इस 
पर उसको रोष आयेगा, एवं जब वह निकल कर बाहर प्रकाश में आयेगा तो 
उसकी आँखें उसकी किरणों से ऐसी चौंधिया जायेंगी कि वह उन वस्तुओं 
में से एक भी नहीं देख सकेगा जो कि अब सत्य या वास्तविक कही जाती हैं? ” 

उसने उत्तर दिया, हाँ, एकदम तो नहीं देख सकेगा ।” 

“में समभता हूँ कि ऊपर की दुनियाँ की वस्तुओं को देखने के योग्य 
होने के लिये अभ्यस्त होने की आवश्यकता होगी । पहले पहल वह परछाँई 
को ही अत्यधिक सरलता से पहचान सकेगा, तदुपरान्त प्रतिमाओं और जरू 
में प्रतिफलित मनुष्यों एवं अन्य वस्तुओं के प्रतिबिम्बों को पहचानेगा, इसके 


( ४४८ ) 


पश्चात्‌ स्वयं वस्तुओं को, एवं इतसे वह आगे बढ़कर आकाशण्नस्थ रूपवर्गों 
एवं स्वर्य आकाश का चिन्तन करेगा पर इस कार्य में वह दिन में सूर्य और 
सूर्य के प्रकाश को देखने की अपेक्षा, रात्रिमें तारों और चन्द्रमा के प्रकाश 
को देखते. हुए, अधिक सरलता का अनुभव करेगा ।” 

“क्यों नहीं ? 

“और में खयाल करता हूँ, कि सबसे अन्त में वह स्वयं सूर्य को ही 
देखने में समर्थ हो जायगा, तब वह उसके सत्य स्वरूप को जल में प्रतिबिम्ब 
अथवा किसी विजातीय पदार्थ में प्रतिफलित विकृत अभिव्यक्तियों के द्वारा 
नहीं देखेगा, प्रत्युत स्वयं उसी के द्वारा उसके स्वस्थान में उसके यथार्थ 
रूप को देखेगा ।* 

उसने कहा, 'अवश्यमेव । 

“और इसके पर्चात बह तरकंणा करके यह निष्कर्ष निकालेगा कि यह 
(सूर्य) ही वह (वस्तु) है जो कि ऋतुओं तथा संवत्सर चक्र का प्रविधान 
करता है, परिदृश्यमान गोचर क्षेत्र में सब वस्तुओं पर प्रभुत्व रखता हैं 
तथा किसी एक प्रकार से उन सब वस्तुओं का कारण है जो उन सब (उससे 
तथा उसके साथियों ) ने देखी थीं । 

उसने कहा, स्पष्ट ही इसके पदचात्‌ उसका अगहा कदम यही होगा। 

“अच्छा, तब यदि वह अपने पुरातव स्थान को याद करेगा और उन 
बातों को भी याद करेगा जो वहाँ बुद्धिमला समझी जाती थीं, एवं अपने 
बन्दी साथियों को स्मरण करेगा, तो क्या तुम्हारा ख्याल यह नहीं है कि 
वह इस परिवर्तन के लिये अपने को सुखी मानेगा और उनके प्रति करुणा 
प्रकट करेगा 7 

सचमुच “ऐसा ही करेगा । 

और यदि उन बन्दी लोगों में परस्पर सम्मान और प्रश्गनंसा प्रदान 
करने की रीति हो तथा उन मनुष्यों को पुरस्कार देने का नियम हो जो 
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गतिशील परछाइयों को समभकने में त्वरित बुद्धि हों, तथा उनके विधि- 
विहित पूर्वगासित्त अनुगामित्व एवं यौगपत्य को सबसे 
अच्छा याद रखने सें समर्थ हों एवं इसी कारण यह अनुमान लगाने म सब 
से अधिक सफल हों कि आगे क्या आनेवाला है, तो क्या तुम ख्याल करते 
हो कि वह इन पुरस्कारों के विषय में अत्युत्सुक होगा, तथा उन लोगों से 
ईर्ष्या अथवा स्पर्धा करेगा जो कि इन बन्दी लोगों से समादृत होते और 
उत्त पर प्रभुता चलाते हैं, अथवा होमेर की तरह अनुभव करते हुए पृथ्वी 
पर अपने जीवनकाल में इन मनुष्यों के समान सम्मति रखने और इन्हीं 
के समान जीवन यापन करने की अपेक्षा किसी अकिंचन स्वामी का भूमि- 
. हारा दास होना एवं कुछ भी सहना कहीं अच्छा समझेगा ?” 

उसने उत्तर दिया, हाँ, में समभता हूँ इस प्रकार के जीवन की अपेक्षा 
वह कुछ भी (यातना) सहना वरण करेगा ।” 

मेंने कहा, एवं यह बात भी विचार कर लो । यदि ऐंसा व्यक्ति 
पुनः नीचे उतर कर अपनी पुरानी जगह जा पहुँचे तो इस प्रकार एकाएक 
सूर्य के प्रकाश से आने के कारण क्या उसकी आँखें अंधकार से नहीं भर 
जायेंगी ।” 

उसने कहा, निशचयमेव ऐसा ही होगा।” 

“अब जब कि उसकी दृष्टि अभी धुँघली ही हो और उसकी आँख 
अंधेरे की अभ्यस्त न हुई हों (तथा अभ्यस्त होने के लिये जो समय लगेगा 
वह बहुत थोड़ा तो होगा नहीं ) उसके पूर्व ही यदि उसको इन सनातन बन्दियों 
के साथ इन परछाश्यों के मूल्यांकन में प्रतिस्पर्धा करनी पड़े तो क्या वह 
उपहासास्पद नहीं बन जायगा, और क्या उसके विषय में यह नहीं कहा 
जायेगा कि वह ऊपर की यात्रा से अपनी आँखें गँवा कर छौटा है एवं ऊपर 
जाने का उद्योग करता लितान्‍्त निकम्मी बात है ? और यदि, जो आदमी 
उनकी म॒कक्‍त करके ऊपर छे जाने का उद्योग करता है, उसको पकड़ 


ह आल 

कर अपने वश में कर लेना और मार डालना सम्भव हो तो क्‍या वे उसको 
मार नहीं डालेंगे ? 

उसने उत्तर दिया बलात्कार वे से ऐसा करेंगे ।' 

डरे 

३. मेंने कहा, प्रिय ग्लौोकोन इस समग्र दृष्टान्त को हमको अपने 
विगत कथन पर घटित करना चाहिये, दृष्टि के द्वारा दिखलाई देने वाले 
गोचर क्षेत्र की समानता बन्दीगृह से करती चाहिये तथा, उसमें के अग्नि 
के प्रकाश की समानता सूर्य की शक्ति से । और यदि तुम ऊपर की यात्रा 
एवं ऊपर की वस्तुओं के चिन्तन से आत्मा का बृद्धिगम्य क्षेत्र 
में आरोहण का अर्थ मान लो तो तुम मेरी अटकल को ग्रहण करने में नहीं 
चूकोगे क्योंकि तुम उसको सुनना चाहते हो । पर यह भगवान ही जानें 
कि यह सत्य हैँ अथवा नहीं । किन्तु, यह ज॑ सा भी हो, परन्तु जो भासमान 
( 9770707678 ) तथ्य जैसा मुझको सूक पड़ता है वह यह है कि ज्ञात 
वस्तुओं के क्षेत्र में (ज्ञानक्षेत्र में) सबसे अन्त में और सबसे कठिनता से 
दीख पड़ने वाली चीज़ है यह सत्‌ की भावना या विचार, और जब यह 
दष्टिगोचर हो जाता ह तो अवश्यमेव हमको इस निष्कर्ष की ओर निर्देश 
करता है कि सर्वत्र सब वस्तुओं में जो कुछ भी साधु एवं सुन्दर हैँ उसका 
कारण यही है,--इस दुश्य जगत्‌ में प्रकाश और प्रकाश के स्वामी (सूर्य ) 
को यही जन्म देने वाला है, तथा बुद्धिगम्य लछोक में स्वतः सत्य एवं विवेक 
का अव्यवहित उद्गम हँ--जिस किसी को भी व्यक्तिगत' जीवन में अथवा 
सार्वजनिक जीवन में बुद्धिमत्ता से काम करना हो उसको इस पर अपनी 
दृष्टि डालनी चाहिये ।' 

उसने कहा, “जहाँ तक मेरी (सममन की) सामथ्य हैं में तुमसे 
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मेंने कहा, तो आओ, मेरे साथ इस एक और बात में सहमत हो जाओ' 
और आदइचये चकित न हो कि जो इस उच्चता को प्राप्त कर चुके हैं, वे मान-- 
वीय धच्धों में अपने को व्यापृत करने के लिये इच्छुक नहीं होते, किन्तु 
उनकी आत्मा नित्य उध्वंगामी प्रेरणा का अनुभव करती रहती है और 
उस उध्वेलोकगामिनी यात्रा के लिये उत्कण्ठित रहती है। क्‍योंकि म 
तो यह ख्याल करता हूँ कि यदि इस विषय में भी हमारे दृष्टान्त की सदुशता- 
ठीक हो, तो ऐसा (होना) नितान्त संभवपर है।” 

उसने कहा, “में (भी) ऐसा मानता हूँ।” 

मेंने कहा, “और फिर, यदि उस आदमी, को जो दिव्य चिन्तनसे मान- 

वीय हीनता की ओर लौट कर आया है अन्धकार में चौंधियाई हुई आँखों 
को टिमटिमाते हुए, चारों ओर परिवृत्त अन्धकार के अभ्यस्त होने के पूर्व 
न्यायालयों अथवा अन्य स्थानों में न्‍याय की छाया अथवा 
छायाजनक प्रतिमाओं के विषय में विवाद करने को बाधित होना पड़े और 
शास्त्रार्थ में इस प्रकार की वस्तुओं के विषय में उन छोगों की मनोगन 
धारणाओं का वादविरोध करना पड़े जिन्होंने कभी न्याय के वास्तविक 
स्वरूप की झलक नहीं देखी है एवं वह बुद्ध प्रतीत हो और उपहासास्पद बने 
तो क्‍या तुमको यह कोई आइचयजनक बात प्रतीत होगी ? 

उसने उत्तर दिया. 'मुभे यह बात किसी प्रकार भी आश्चर्यजनक 
नहीं लंगेगी । 

मेने कहा, किन्तु समभदार आदमी यह याद रक्‍्खेगा कि दृष्टि- 
विप्लव दो स्पष्ट प्रकार का होता है तथा दो कारणों से उत्पन्न होता है--- 
अर्थात्‌ एकदम प्रकाश से अन्धकार में जाने से या अन्धकार से प्रकाश में 
जाने से । तथा यह विश्वास रखते हुए कि, यही बात जीवात्मा के संबंध 
में भी घटित होती है, वह जब कभी किसी जीव को व्यग्रतापन्न, एवं वस्तुओं 
के विवेक में असमर्थ देखता है तो वह उस पर बेसमभेबूभे हँसेगा नहीं, 
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बल्कि यह परीक्षण करेगा कि क्या इसकी द्टि प्रकाशमय जीवन से अन- 
'भयस्त अंधकार में आने के कारण अन्धीकृत हो गयी है अथवा अज्ञान के 
गहरे अन्धकार से अधिक प्रकाशमय जगत में प्रवेश करने के कारण प्रकाजा- 
धिक्‍य ने उसकी दृष्टि को चौंधिया दिया हैं । और तब वह प्रथम को 
उसके अनुभव और जीवनमार्य के कारण सुखी समभेगा (संवर्धना करेगा) 
और दूसरे के प्रति करुणा का अनूभव करेगा, और यदि उसकी मौज उस 
(दूसरी कोटि के जीव) पर हँसन की ही हुई तो उसकी हँसी, प्रकाश के 
उद्धवधाम से अवतीर्ण आत्मा की हँसी उड़ाने की अपेक्षा कम उपहास के 
योग्य होगी । 

उसने कहा, “आप का कथन ठीक ठीक नपातुला हे । 

है. 

४. मेने कहा, “यदि यह सत्य हैं, तो इन विषयों में हमारा दृष्टिकोण 
यह होना चाहिये कि शिक्षा का वास्तविक स्वरूप वह नहीं है जो कि कूछ 
लोग अपने प्रतिपादनों में बतलाते हैं । उनका जो कहना है वह तो यह है 
कि वे ज्ञानशून्य आत्मा में ज्ञान की स्थापना (संचार) कर सकते हें, (मानों 
जैसे वे अन्धी आँखों में दुष्टि का आधान कर रहे हों) ।” 

उसने कहा, “वे सचम्‌च ऐसा ही करते हें ।” 

मेंते कहा, “किन्तु हमारी प्रस्तुत यूक्ति यह सूचित करती है कि आत्मा 
के अन्दर रहने वाकी इस शक्ति, तथा उस इन्द्रिय (०ह्टआ४7) का 
(जिससे हम में से प्रत्येक व्यक्ति ज्ञान प्रहण करता है) सच्चा उपमान 
नेत्रेन्द्रिय है जो कि बिना सारे शरीर को घुमाये हुए अन्धकार से प्रकाश 
की ओर नहीं फेरी जा सकती । ठीक इसी प्रकार यह ज्ञानग्राही इंद्रिय 
भी समग्र आत्मा के साथ ही भवजाल से (रंगमंच के दृश्य बदलने 
वाले चक्रों के सदुझ) यहाँ तक फेरी जानी चाहिये कि आत्मा सत्‌छोक 
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के सार एवं उज्ज्वलतम धाम के दर्शनचिन्तन को सह सके में समर्थ हो 
सके । और हमारा कहना है कि यही सत्‌ (28०007 ) है; क्‍यों है न ? ” 

“हाँ ।” 

मेने कहा, तो इस प्रक्रिया की कोई कला (7८६7०) हो सकती 
हैं, जो कि आत्मा का शीघ्रतम एवं सर्वाधिक प्रभावशाली परिवत्तेन प्रस्तुत 
करने वाली हो न कि उसमें दृष्टि उत्पन्न करने वाली । किन्तु यह कला 
यह मानकर चलती हैं कि आत्मा को दृष्टि तो प्राप्त है लेकिन वह उसको 
उस दिशा में फेर नहीं रही है जिसमें कि उसको उसे मोड़ना चाहिये । 
बस कला यही (दृष्टि संक्रान्ति) करने वाली हो । | 

उसने कहा, हाँ, ऐसा होना संभव है । 

अतः आत्मा के अन्य तथाकथित गुण तो शरीर के गुणों के सजातीय 
से प्रतीत होते हैं । क्योंकि यह सत्य है कि जहाँ वे पहले से ही उपस्थित 
नहीं होते वहाँ भी वे बाद को अभ्यास और आदत से प्रस्तुत किये जा सकते 
हैं । किन्तु बुद्धिमत्ता अथवा विवेक का गुण, इसके विपरीत, ऐसा प्रतीत 
होता है, कि निव्चयमेव अपेक्षाकृत अधिक दिव्यगुण वाला है, अपनी शक्ति 
को कदापि नहीं खोता है, किन्तु परिवर्तन की दिशा के अनुसार या तो 
उपयोगी और लाभदायक हो जाता है या फिर निकम्मा और हानिप्रद 
हो जाता है । जो मनृष्य सामान्य छोगों द्वारा चतुर धृत्ते कहलाते हैं, 
क्या तुमने उनके विषय में यह नहीं देखा है कि इन रूघु आत्माओं की दृष्टि 
कैसी तीक्ष्ण होती हैँ, जो वस्तुएँ उनके स्वार्थानुकूल होती हैं उनको यह 
दृष्टि कितनी जीघछ्ाता से ताड़ छेती है यह सब इसका प्रमाण है कि इस 
आत्मा की दृष्टि असमर्थे (दीन) नहीं हे किन्तु बलात्कार (ज़दरदस्ती) 
से ब्राईकी सेवा (दासता) में जोत दी गई है, और इसीलिये ऐसी आत्मा 
की दृष्टि जितनी ही अधिक तीक्ष्ण होती है उतनी ही अधिक घत्तेता करने 
में बह सफल होती है ? 


(. ढणएु४॑ ) 


उसने कहा, “निशचयमेव ऐसा ही है ।' 
मेने कहा, अच्छा अब यह विचार करो, यदि एंसी आत्मा का 
स्वभाव बचपन से ही मानों (ठोक पीठ कर ) उन सीसे के से भारों से विमृक्‍्त 
कर दिया जाता जो कि जन्म से ही उससे चिपटे रहते हैं, तथा जो खान- 
पान तथा इसी प्रकार के अन्य आमोदों एवं पेट्पने के द्वारा उस आत्मा 
से लिप्त होकर उसकी दृष्टि को निम्नगामिनी बना देते हँ--में कहता 
है कि यदि इन (भारों) से मुक्त होकर, वह आत्मा उन पदार्थों की ओर 
परिवत्तित कर दी गयी होती जो वास्तविक और सत्य हें तो उसी मनुष्य 
की वही शक्ति उच्च पदार्थों के दर्शत में भी उतनी ही तीक्ष्ण होती ठीक 
जितनी उन पदार्थों के दर्शन में हैं जिनकी ओर वह इस समय मुड़ी हुई है । 
उसने कहा, यह सम्भवपर है ।*' 
मेने कहा, अच्छा तो क्या जो कुछ कहा जा चुका है उसका सम्भव- 
पर और आवश्यक परिणाम यह नहीं हूँ कि न तो वे मनुष्य दढ्वी औचित्य 
के साथ नगरराष्ट्र के अधिरक्षक बनाये जा सकते हूँ जो कि सत्य के विषय 
में अशिक्षित एवं अनभिन्नह और न वे जो कि संस्क्ृति के अनुसरण में (जीवन 
के ) अन्त तक लगे रहने दिये गये हैं--एक (पहले ) इसलिये नहीं, क्योंकि 
उनके जीवन का ऐसा कोई एक लक्ष्य अथवा उद्देश्य ही नहीं है जिसकी 
ओर उनके सार्वजनिक अथवा व्यक्तिगत कार्यों की गतिविधि हो सके, 
दूसरे इसलिये नहीं क्योंकि वे तो यह विश्वास करते हुए कि वे जीवित 
दशा में पृण्यवानों के द्वीपों में पहुँच गये हैँ, (अर्थात्‌ जीवन्मक्त हैं) कभी 
स्वेच्छा से (बिना बाध्य किये हुए) कछ कर्म नहीं करेगे ? ' 
उसने कहा, सच हैं |" 
मेने कहा, तब तो नगरराषप्ट्र के संस्थापक हम लोगों का यह कत्तेव्य 
है कि हम श्रेष्ठ स्वभाव वाले व्यक्तियों को उस ज्ञान को प्राप्त करने के 
लिये विवश कर दें जिसको हमने सर्वोत्तम कह कर निर्दिष्ठ किया है--- 
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अर्थात्‌ सत्‌ के दर्शन की उपलब्धि के लिये उनको उस-चढ़ाई का आरोहण 
करने के लिये बाधित करें, तथा जब वे उस उच्चता के शिखर पर आरूढ़ 
हो कर (सत्‌ का) समुचित दर्शन कर चुकें तो उनको वेसा न करने दें 
जैसा कि अब करने दिया जाता है ।” 

“बह क्‍या ?” 

मेंने कहा, 'यही कि वे वही विरम जाएँ तथा नीचे उतर कर उन 
अन्दी लोगों के मध्य में जाकर उनके श्रम और सम्मान में (चाहें वह अल्प- 
मूल्य वाले हों चाहे बहुमूल्य ) साभा करने से इन्कार कर दे ।” 

उसने पूछा, तो क्या (आप का अभिप्राय यह है कि) हम उनको 
यह हानि पहुँचाएँ तथा जब कि वे उच्चतर जीवनयापन करने की योग्यता 
रखते हें तो उनको हीनतर जीवन व्यतीत करने के लिये विवद्ञ करें -? 

्‌ ह 

५. मेनकहा, मित्र, तुम फिर यह बात भूछ गये कि नियम (क़ानून) 
'को नगर राष्ट्र में किसी वर्ग के विशिष्ट सुख की चिन्ता नहीं होती; बह 
सारे नगर में इस अवस्था (सुख) को उत्पन्न करने का प्रयत्न करता है; 
इस उद्देश्य की सिद्धि के लिये वह नागरिकों को समफाबुका कर एव बाध्य 
करके परस्पर मेल मिलाप के सूत्र में आबद्ध करता हँऔर उनसे यह आकांक्षा 
करता है कि वे पृथक्‌ पृथक्‌ जो लाभ व्यक्तिश: समग्र समाज को प्रदान 
करने के योग्य हैं एक दूसरे को पहुँचाएँ, तथा वह स्वयंराष्ट्रमें ऐसे (उच्च ) 
मनुष्यों की सृष्टि इस निमित्त करता हैं कि राष्ट्र को एकता के सूत्र में 
बांधने में उनका उपयोग करें न कि वह उश्त्येक व्यक्ति को मनमाना मार्ग 
प्रहण करने दे ।* 

उसने कहा, सत्य हे, में भूल गया था ।” 

मैंते कहा, “तो ग्लौकोन तुम देखो कि हम उन फिलासफरों की कोई 
हानि तो नहीं करते बल्कि उनको अन्य नागरिकों के आरक्षक बन कर उनकी 
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-यवस्था का भार स्वीकार करने के लिय बाधित करने के अपने कार्य 
का औचित्य भी सिद्ध कर सकते हैँ । हम उनको समझायेंगे कि अन्य 
नगरों में उत्पन्न हुए तुम सरीखे मनुष्यों का वहाँ के उद्यमों में भागीदार 
न होना स्वाभाविक ही है । क्यों कि अनेकों राष्ट्रों में ऐसे व्यक्ति वहाँ की 
शासन व्यवस्था की संकल्प शक्ति के बिना आत्मतः ही विकसित होते है 
तथा आत्मपुष्ट व्यक्ति के लिये, जो कि अपने प्रणपोषण के लिये किसी 
का ऋणी नहीं है, यह न्यायोचित हैं कि बह थी अपने शिक्षणावेक्षण का 
सत्य किसी को चुकाने के छिये सॉत्साह ने हो। पर तुमको तो हमने 
तुम्हारे और शेष नगर के दोनों के लिये ही राजमक्षिका एवं मधुचत्रः के 
नायक जैसा बनने के लिये जन्म दिया है । तुमने अन्य छोगों की अपेक्षा 
अधिक अच्छी ओर अधिक पूर्ण शिक्षा पायी हैं, तथा तुम उभय प्रदार के 
जीवन क्रमों में भागीदार होने के अधिक योग्य हो । अतःब तुममें से 
प्रत्येक को बारी बारी से अन्य जनसाधारण को बस्तियों में अवश्य उतर 
कर जाना चाहिये, और वहाँ की तमसावृत वस्तुओं के निरीक्षण करने का 
अभ्यास करना चाहिये | क्योंकि एक बार उनके (देखने) पहचानने 
के अभ्यस्त हो जाने पर तुम उनको वहां के निवासियों की अपेक्षा 
द्य हज़ार बार अधिक अच्छी प्रकार देख सकोगे, तुम जान लोगे कि प्रत्येक 
प्रतिमा क्‍या है और किसके सदुश हैं. क्योंकि तुमने सुन्दर, स्याथ्य और 
सत्‌ के सत्य (की यथार्थता ) को देख लिया है । और इस ग्रकार हमारा 
नगर, हमारे ओर तुम्हारे द्वारा जागरूक वृद्धि द्वारा शासित होगा; वह 
अधिकांश ऐसे आजकल के अन्य नगरों के तुल्य नहीं होगा जो कि तमसाबृत 
से हुए स्वप्नदष्ट जनों द्वारा अधिबाभत और शासित हो रहे हैं, और यह 
लोग परस्पर परछाइयों के लिये लड़ते है और पदों के लिये कलह करते 
ह& मानों वह सर्वोत्कृष्ट वरदान हों; जब कि सत्य यह हैं कि सबसे श्रेष्ठ 
शासित और सब प्रकार के (कलहों ) दन्द्रों से मकत नगर वह है कि जिसमें 
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वह छोग जिनको कि शासन करना है पद स्वीकार करने के लिये सबसे कम 
उत्सुक होते हैं तथा वह राष्ट्र जिसको इसके विपरीत लक्षणों वाला शासक 


प्राप्त होता है इसके प्रतिकूछ प्रकार का होता है ।” 
उसने कहा, सर्वथा यही बात है ।” 


जब कि उनको अधिकांश समय एकसाथ उस शुद्धतर उच्च जगत्‌ 
में रहने दिया जायेगा तो क्या तब भी यह (उपर्युक्त) बात करने पर वह 
(हमारे शिष्य ) हमारे आदेश का उल्लंघन करेंगे, और बारी बारी से राष्ट्र 
के उद्यमों में भाग लेना स्वीकार नहीं करेंगे ?” 

उसने उत्तर दिया, “यह अ्रसंभव है। वे न्‍्यायी होंगे और यह आदेश 
भी न्याय्य ही है । तथापि यह बात निःसन्देह है कि वे पदाधिकार को हमारे 
आधुनिक नगरों के शासकों के स्वभाव से बिल्कुल विलक्षण प्रकार से--- 
उसको अनिवायें आवश्यकता (विवशता) मानकर-ग्रहण करेंगे।” 

मेने कहा, सच कहते हो मित्र, यही बात है । यदि तुम अपने भावी 
शासकों के लिये पदाधिकार-ग्रहण करने की अपेक्षा इससे भिन्न और अधिक 
अच्छा जीवनत्रम अविष्क।र कर सको तो तभी सुशासित नगर सम्भव 
हो सकता । क्‍योंकि ऐसे ही नगर म वह लोग शासन करते होंगे जो 
कि सम्पन्न हें--स्वर्ण-सम्पन्न नहीं बल्कि उस धन से सम्पन्न जो कि सुखी 
बनाने वाला है--अर्थात्‌ सदृगुण-एवं विवेक-पूर्ण जीवन से परन्तु यदि 
भिक्षुक और अपने ही लाभ के भूखे लोग सावंजनिक शासन के कार्य में 
इस विचार से रूगते हैँ कि वे शासन कार्य से अपने व्यक्तिगत छाभ को 
हस्तगत कर सकेंगे तो यह (--सुशासित राष्ट्र) असंभव हे ॥ क्योंकि 
जब पदाधिकार और शासन विवाद का उपहार बन जाते है तो इस प्रकार 
की आनन्‍्तरिक जनकलह स्वयं पदलोलप व्यक्तियों को भी नष्ट कर देती 
ढ़ और नगर को भी । 
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उसने कहा, यह सबसे अधिक सत्य बात हैं ।' 

मैंने पूछा सच्चे दाग निक के जीवन को छोड़ कर क्या तुम जीवन 
के किसी अन्य लक्षण अथवा आदर्श को बतला सकते हो जो राजनेतिक 
पदाधिकार को अवज्ञा की दृष्टि से देखता हो ?” 

उसने कहा, ईश्वर की सोगन्ध, में नहीं वबतला सकता । 

मेंने कहा, पर जो बात हम चाहते हैं वह यह है कि जो पदाधिकार 
स्वीकार करें वे शासन प्रेमी नहों । नहीं तो अन्य प्रतिपक्षी शासनप्रेंमियों 
'से उनका भूंगड़ा हो जाएगा। 

“क्यों नहीं ? 

“तब तो उन मनुष्यों को त्याग कर, जो कि सत्‌-शासन के उपायभूत 
सिद्धान्तों के विषय में सबसे अधिक बुद्धिमत्ता सम्पन्न है, जो अन्य प्रकार 
की भी विशिष्टताओं से विभूषित हैं तथा जिनका जीवन राजनेतिक- 
जीवन से अधिक स्पृहणीय है, तुम अन्य किन लोगों को नगर के आरक्षकों 
के करतेव्यभार को ग्रहण करने के लिये बाध्य करोगे ? ' 

उसने उत्तर दिया, “अन्य किसी को भी नहीं । 
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६. “तो क्या तुम हमसे यह चाहोगे कि हम आगे यह विचार करें 
'कि इस प्रकार के मनुष्य किसी राष्ट्र में कैसे उत्पन्न होंगे तथा, जिस प्रकार 
दन्तकथाओं में कुछ लोग हेडीस से देवलोक की ओर आखरूढ़ हुए वर्णन 
किये गये हैं, इसी प्रकार यह छोग ऊपर प्रकाश की ओर कंसे आरूढ़ किये 
जा सकते ६ ?” 

उसने उत्तर दिया, 'क्यों नहीं चाहूँगा ।* 

“अतएव ऐसा प्रतीत होता है कि यह बच्चों के शुक्ति उत्क्षेप खेल में 
सीप के चक्‍कर खाने की सी खिलवाड़ की बात नहीं है, वल्कि जिसको 
हम सच्चा दर्शनजास्त्र कहते हैँ वह तो आत्मा का रात्रि के सद॒झ्ष (प्रस्तुत 
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दिन के प्रकाश की ओर से फिर कर यथार्थ दिवाप्रकाश की ओर 

मुड़ जाना ओर परिवत्तित हो जाना अथात्‌ हमारी (उपर्युक्त) कथा में 
वर्णित वास्तविकारोहण--है ।” 

.. “बिलकुल यही बात है ।” 

“तो क्‍या, अब हमको यह विचार नहीं करना चाहिये कि किस प्रकार 
का अध्ययन इस प्रकार का परिणाम घटित करने में समर्थ है ?” 

“अवश्यमेव ।* 

'उ्लौकोन्‌ू, बतलाओ, तो, वह कौंन सा अध्ययन हो सकता है जो 
आत्मा को भव ( 8787077०70$ -- 060०7 78 ) सेसत्‌ (०8 #< 9078 ) 
की ओर प्रवृत्त करने वाला है ? बोलते बोलते मुझे एक विचार 
सूझ पड़ा हूँ : क्या हमने यह नहीं कहा था कि इन लोगों (आरक्षकों) को 
युवावस्था में योद्धा (युद्ध-मल्ल) होना होगा ? ” 

“कहा तो था।” 

“तब तो जिस विद्या (अध्ययन) की हम खोज में हें उसमें 
(अन्यगुणों के) साथ साथ यह गूण भी होना चाहिये ।” 

“कौन सा गुण ?* 

“यही कि वह योद्धाओं के लिये अनुपयोगी न हो ।* 

उसने कहा, “यदि सम्भव हो तो, ऐसा होना ही चाहिये ।” 

“हमारे विगत विवेचन में उनका व्यायाम और संगीत दोनों विद्याओं 
में शिक्षित होना बतलाया गया था।* 

उसने कहा, यही बात हैं ।” 

तथा,में ख्याल करता हूँ कि व्यायाम का संबन्ध उससे है जो बढ़ता और 
नष्ट होता है; क्योंकि वह शरोर की वृद्धि और क्षय के ऊपर अधिकृत हैं।' 

“बह तो प्रत्यक्ष ही है। द 
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“तब तो यह (व्यायाम) वह विद्या नहीं हो सकती जिसको हम 
खोज रहे हें । 

“नहीं ।” 

पर संगीत के विषय में क्या कहते हो ? क्या संगीत, (जिस सीमा 
तक हमने उसका वर्णन किया है) वह विद्या हो सकता है ?” 

उसने उत्तर दिया, “नहीं; क्योंकि यदि तुमको स्मरण हो तो संगीत 
तो व्यायाम की ही प्रतिमूर्ति बताया गया था। यह आरक्षकों को शीलानु- 
वृत्ति द्वारा सिखाता है; यह उनको ज्ञान तो प्रदान नहीं करता पर संवादिता 
से आध्यात्मिक-संबादिता एवं लय (77५ए90॥7) से संयम और शोभवता' 
प्रदान करने वाला है; तथा जिन शब्दों के द्वारा यह (संगीत) काल्पनिक 
विषयों अथवा सत्यकल्प विषयों का प्रतिपादन करता है उनके द्वारा भी 
उपर्यक्त गुणों के सजातीयगुणों को प्रदान करता है । पर इसमें किसी 
ऐसे अध्ययन का समावेश नहीं है जो तुम्हारे द्वारा मृग्यमाण सत्‌ की 
ओर प्रवृत्त होने वाला हो ।” 

मेने कहा, “तुम्हारी स्मृति नितान्त ठीक है,क्योंकि उसमें ऐसी किसी 
वस्तु का तनिक भी समावेश नहीं था । परन्तु श्रेष्ठ ग्लौकोन, इस प्रकार 
का अध्ययन कौन सा हूँ ? क्योंकि हमारी सम्मति में समग्र उपयोगी 
शिल्प तो पतनकारी (नीच) ठहरे थे ।” 

निःसन्देह; पर फिर भी संगीत, व्यायाम और शिल्पों को छोड़ 
कर इनसे पृथक्‌ अब कौन सा अध्ययन शेष रह गया है ? ” 

मेने कहा, अच्छा आओ, यदि हम इनसे पृथक और इनसे 
स्वतंत्र कुछ खोजने में समर्थ नहीं हो सके तो उस वस्तु को ग्रहण करें 
जो समान रूप से सर्वत्र उपयोगी है |” 

“बह कया ? 
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“उदाहरणार्थ वह सामान्यवस्तु ( ग्रहण करें ) जिसका सब 
शिल्प,सब विचारसरणियाँ एवं सब विज्ञान समानरूप से व्यवहार करते 
हैं, तथा जो उन आरंभिक बस्तुओं में से है जिसको हर एक- व्यक्ति 
को अवश्य सीखना चाहिय ।” 

वबहकक्‍या है ?” 

मेने कहा, यही तुच्छ सी बात--एक,दो, तीन का विवेक करना । 
संक्षेप में में इसको संख्या और गणना कहता हूँ । क्या इनके विषय में यह 
'बात ठीक नहीं है कि प्रत्येक शिल्प और प्रत्येक विज्ञान को अवश्यमेव 
उनको ग्रहण करना ही पड़ता हे ?” 

उसने उत्तर दिया, बिलकुल ठीक ।” 

मेने कहा, युद्ध की कला को भी? 

उसने उत्तर दिया, परम आवश्यकता-परवश | 

मैंने कहा, तभी तो निश्चय ही पालछामीडीस्‌ त्रागेदी में अगामेमनोंन्‌ 
को सर्वदा परम परिहासास्पद सेनाध्यक्ष प्रतीत करता रहता हैं । क्या 
तुमने इस बात पर ध्यान नहीं दिया है कि उसकी प्रतिज्ञा है कि संख्या के 
आविष्कार के द्वारा वह त्राय के रणक्षेण में सेना को पंक्तिश: एवं मण्डलियों 
में व्यूहित कर सका तथा उसने सब जहाज़ों एवं अन्य वस्तुओं को गिन लिया 
था, मानों वह कभी पहले गिनी न गयी हों और मानों अगामेमनॉन्‌ को 
इसका भी ज्ञान नहीं था कि उसके कितने पर हैं, और यदि उसको गिनना 
न आता हो तो ऐसा होंना ही चाहिये ? फिर भी यदि यह ठीक ह तो 
तुम्हारे ख्याल में वह कैसा सेनाध्यक्ष रहा छोगा ? 

उसने उत्तर दिया, , यदि यह सत्य है, तो वह मेरी सम्मति में अत्यन्त 
अनोखा (सेनाध्यक्ष ) रहा होगा। 

की । 
७' मैंसे कहा. तो क्या हम यह निर्धारित नहीं करेंगे कि हिसाब 
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लगाने और गणना करने की योग्यता योद्धा के लिये परम वांछनीय ( अनि- 
बाय) अध्ययल (का विषय) हैं ?” 

उसने उत्तर दिया, 'यदि उसको सैन्यव्यवस्था को तनिक, भी समझना 
है--अथवा इसकी अपेक्षा यह कहना चाहिये कि यदि उसको मनुष्य तक 
भी होना है, तो भी यह (ज्ञान) परमावश्यक हैँ ।” 

मेने पूछा, क्या इस अध्ययन के विषय में तुम्हारी धारणा मेरी धारणा 
के समान ही है ? 

“तुम्हारी धारणा कया हैं 

“ऐसा संभव प्रतीत होता है यह उसी प्रकार का अध्ययन हैँ जिसकी 
हम खोज में हैं तथा जो प्रकृत्या विचारोद्रोघन के प्रति ले जाने वाला है, 
यद्यपि यह वास्तव में बुद्धि को सारज्ञान (तत्त्वज्ञान) और यथार्थता 
(वास्तविक सत्ता) की ओर प्रवृत्त करता है, परन्तु आपाततः कोई भी 
इसका उचित (ठीक ठीक ) उपयोग नहीं करता ।” 

उसने पूछा, “तुम्हारे कथन का क्या तात्पर्य हैं ? ” 

मेने कहा, में अपनी सम्मति को तुम्हारे प्रति स्पष्ठतया समभाने का 
प्रयत्त करूँगा । और जब में अपनी बुद्धि में उन वस्तुओं का विवेचनपूर्तक 
पृथक्‌करण करूँ जो हमारे उद्देश्य की सिद्धि की ओर ले जाने वाली और 
नहीं ले जाने वाली हैं तो तुम भी चौकस रह कर उन पर दृष्टि रकखो तथा 
अपनी सहमति और असहमति (हाँ और न) को सूचित करो जिससे कि 
यहाँ भी हम अधिक स्पष्टतया देख सकें कि हमारी आशंका (हमारा 
अनुमान ) ठीक है या नहीं । 

उसने कहा, उनको' बतलाइये ।” 

मेने कहा, में बतलाता तो हूँ यदि तुम यह देख सको कि हमारे प्रत्यक्ष 
के द्वारा ज्ञात कुछ पदार्थ तो हमारी बुद्धि को चिन्तन के छिये प्रेरित नहीं 
करते क्योंकि उनके विषय में इन्द्रियों का निर्णय हो पर्याप्त प्रतीत होता 
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है, जब कि दूसरे कुछ पदार्थ ऐसे होते हैं जो कि बुद्धि को सर्वदा चिन्तन 
के लिये आमंत्रित करते हैं क्योंकि उनके विषय में इन्द्रियजन्य ज्ञान तनिक 
भी विश्वास के योग्य नहीं होता ।* क्‍ 

उसने कहा, स्पष्टतया ही तुम्हारा तात्पर्य दूरी पर देखे हुए पदार्थों 
तथा छाया (धूप-छाँह) चित्रों से है ।” 

मेंने कहा, तुमने मेरे कथन का तात्पर्य बिलकुल नहीं समझा ।* 

उसने पूछा, तो फिर आप के कथन का क्या तात्पर्य है ? 

मेंने उत्तर दिया, 'वे अनुभव जो बुद्धि को प्रेरित नहीं करते, वह होते 
है जो कि यूगपत्‌ ही दो विसंवादी प्रत्यक्षों में अवसित नहीं होते । तथा जो 
इस प्रकार का परिणाम उपस्थित करते हैं उनको में विचारोत्तेजक कहता 
हूँ, जब कि विषय का सम्पर्क चाहे दूर से हो अथवा समीप से, दोनों ही 
दशाओं में प्रत्यक्ष-ज्ञान समान रूप से न तो स्पष्टतया किसी एक वस्तु को 
तश्ित करता है और न उसके प्रतिकूल वस्तु को। एक उदाहरण से मेरा 
प्रात्ययें और भी अधिक स्पष्ट हो जायेगा । यह तीन अँगुलियाँ हैं, कनि- 
उठका, अनामिका, मध्यमा ।* 

उसने कहा, - बिलकूछ ठीक |” 

“मान लो कि में उनके अत्यन्त समीप से दिखलायी देने वाले रूप के 
विषय में बातचीत कर रहा हूँ । पर तुमको इस विषय पर विचार 
करना है ।” | 

“किस विषय पर ?” 

“उनमें से प्रत्येक एक समान अँगुली प्रतीत होती है, और इस नाते 
उसके मध्य में या सिरों पर दिखलाई देने, स्वेत अथवा काली होने मोटी 
अथवा पतली होने अथवा इसी प्रकार के अन्य किसी गृण से युक्त होने 
से कोई अन्तर नहीं पड़ता । क्योंकि इन गुणों के प्रसंग में अधिकांश मनुष्यों 
की आत्मा यह प्रश्न पूछने के लिये विचार नहीं करती कि अँगुली क्या 
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वस्तु हैं; कारण कि दृगिन्द्रिय (आत्मा) को यह कदापि सूचित नहीं 
करती की अँगुली एक ही समय अँगुली की विरोधिनी भी हो सकती है।” 

उसने कहा, “नहीं, कदापि नहीं ।” 

मेने कहा, अतः, यह आशा की जासकती है कि इस प्रकार का प्रत्यक्ष- 
ज्ञान चित्तवन और विचार का उत्तेजक अथवा प्रवोधक नहीं हो सकता ।” 

ऐसा ही है ।” 

“पर यह बतलाओं कि इन (अँगुलियों) की गूरुता और रूघुता 
के विषय में क्या कहा जाय ? क्‍या हमारी दृष्टि द्वारा प्राप्त किया उनका 

प्रत्यक्ष ज्ञान सम्यक्‌ प्रकार का है तथा किसी अँगूली का सिरे पर या मध्य 

में होता इस विषय में अन्तर उत्गन्न करने वाला होता है ? और इसी प्रकार 
क्या स्पर्श के द्वारा मोटेपन तथा पतलेपन एवं मुद्रुता कठोरता का समचित 
ज्ञान उपलब्ध होता है ? तथा क्या ऐसी वस्तुओं का विवरण प्रस्तुत करने 
में अन्य इन्द्रियाँ भी सदोष नहीं हैं ? अथवा, क्‍या वे सब इस (निम्न- 
लिखित ) प्रकार से अपने कार्य में प्रवत्त नहीं होतीं ?--कि प्रथमत: 
वही संवित्‌ (5०78४807 ) अथवा इन्द्रिय जिसका संबंध कठोर पदार्थों 
से है उसी का संबंध मृदु पदार्थों से भी है एवं बही हमारी आत्मा को यह 
सूचित करता हे कि उसके प्रत्यक्ष ज्ञान के अनुसार एक ही वस्तु कठोर 
और मुदुल दोनों ही है |" 

उसने कहा, ऐसा ही हैं । 

मेने कहा, ' तब तो, क्या यह भी एक ऐसा प्रसंग नहीं है कि जब हमारी 
आत्मा कटोरता के संबित्‌ के अर्थ के विषय में विमोहित हो जायगी क्योंकि 
वहीं इन्द्रिय उसी पदार्थ को मुदुल भी बतछाता है ? और इसी प्रकार 
यदि भारसंवित्‌ को सूचित करने वाली इन्द्रिय भारी को हलका, तथा 
हलके को भारी सूचित करेगी तो क्‍या हमारी आत्मा इस विषय में विमृढ़ 
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नहीं हो जायगी कि हलके और भारी के संवित्‌ में हलके और भारी का 
अथ (सूचितव्य) क्‍या है ?” 


उसने उत्तर दिया, “हाँ, सचमुच आत्मा को पहुँचने वाले यह संदेश 
अनोखे .से हैं और परीक्षण आवश्यक है।” 
मैंने कहा, “तो ऐसे प्रसंगों में ही जैसे कि यह हैं, आत्मा स्वाभाविकतया 
आकलनशील विवेक की सहायता का आह्वान करती है और यह 
विचारने की चेष्टा करती है कि वह प्रत्येक वस्तु जो कि उसको संवित्‌ 
द्वारा प्रस्तुत की गयी है एक ही है अथवा दो । 
क्यों नहीं ? 
और यदि दो प्रतीत हों तो दो में से प्रत्येक एक स्पष्ट और अलग 
इकाई होगी ?” 
“हाँ ।” 
तो यदि प्रत्येक एक इकाई, है और दोनों दो हैं तब तो दो 
काञ्रर्थ ही यह हुआ कि आत्मा उनको अलग अलग ग्रहण करेगी 
क्योंकि यदि वे अविभाज्य होतीं तो वह (आत्मा) इतको दो नहीं 
बल्कि एक ही समभती । 
“ठीक है । 
“और हम कहते हैँ कि दुष्टि ने भी बड़े और छोटे को पृथक्‌ पृथक्‌ 
नहीं बल्कि मिश्रित ही देखा । क्‍यों यही बात है न ?” 
्र है-३। 4 
“तथा इसके स्पष्टीकरण के लिये, बद्धिको बड़े और छोटे का चिन्तन 
इस प्रकार अस्पष्ट और मिश्रित (मिथनीक्ृत ) रूप में नहीं प्रत्युत दृष्टि 
से विपरीत प्रकार से पृथक पृथक रूप से करना पड़ता हैं । 


श्र 


“सत्य हैं । 


६, मा .) 


क्या इसी प्रकार के अनुभवों में ही पहले पहल यह प्रश्न हमको 
नहीं सूभ पड़ता कि “यह बड़ा क्‍या है और छोटा क्या है ? 

'सर्वथा यही बात हैं ।” 

“और बस यही एक के बृद्धिग्म्य और दूसरे के प्रत्यक्ष कहलाने 
का हेतु है ।” 

उसने कहा, “बिककुल यही बात है ।” 

८ 

८. बस ठीक यही बात तो में अभी समभकाने का प्रयत्न कर रहा था. 
जब कि मैंने यह बतलाया था कि कुछ वस्तुएँ तो विचारोत्तेजक होती हैं 
और कुछ नहीं होतीं--प्रथम की परिभाषा यह बतलाई थी कि विचारो- 
त्तेजक वह होती हैं जिनका इन्द्रियस्पश दन्द्वात्मक होता है, तथा जिनका 
(इन्द्रियस्पर्श ऐसा) नहीं होता वे (मेने बताया था कि) विचार को 
उत्पन्न नहीं करतीं ।” 

उसने कहा, “अब में आप की बात समझ गया और आप से सहमत हूँ ।” 

“तो. तुम्हारे विचार में संख्या और एक (इकाई) कौन सी कोटि 
के अन्तर्गत हैं ?” 

उसने उत्तर दिया, “में तो निर्णय नहीं कर सकता ।" 

मेने कहा, अच्छा तो इसका उत्तर तो जो कुछ पहले कहा जा चुका 
है उस पर विचार करके पा सकते हो | क्योंकि यदि इकाई स्वतः अपने 
रूप में दृष्टि द्वारा अथवा अन्य किसी इन्द्रिय द्वारा सम्यक्‌ प्रकार से देखी 
जा सके तो, जैसा कि हम अँगुली के प्रसंग में समझा रहे थे, यह हमारी 
बुद्धि को सारसत्ता के अवधारण की ओर प्रवृत्त नहीं करेगी । परन्तु यदि 
इसके साथ ही साथ कोई विरोध भी नित्य दिखलाई दे, जिससे कि वह एक 
और उसका विरोधी (अनेक) दोनों साथ साथ एक बराबर प्रतीत हों तो 
तत्काल इन दोनों के मध्य निर्णय करनें के लिये किसी वस्तु की आवश्यकता 


( ४६७ ) 


पड़ेगी और यह आत्मा को किकत्त॑व्य विमूढ़ होने, तथा उसमें विचार को 
उत्पन्न करके यह अनुसंधान और परिप्रइन करने के लिये बाध्य कर देगी 
कि “आखिर यह इकाई स्वरूपतया क्या है ?” और इस प्रकार इकाई का 
अध्ययन, एक इस तरह का अध्ययन सिद्ध होगा (ऐसी वस्तु सिद्ध होगा ) 
जिसमें आत्मा का मत परिवत्तेन करके उसको वास्तविक सत्‌ की ओर 
ले जाने की क्षमता है ।” 

उसने कहा, “परन्तु निश्चय ही उसके दृष्टि प्रत्यक्ष में यह बात विशे- 
षतया अन्‍्तर्भक्त है। क्योंकि हम एक ही वस्तु को एक ही समय एक और 
अनिश्चित अनेक दोनों रूपों में देखते हें।*' 

मैंने कहा, “अतएवं यदि यह बात इकाई के विषय में सत्य है तो यही 
बात सब संख्याओं के विषय में भी सत्य होनी चाहिये । क्‍यों है न यही 
बात ?” 

“क्यों नहीं ? ” 

“परन्तु, फिर, गणना और अंकगणित शास्त्र का संबंध तो सामग्र्येण 
संख्या से ही है ।* 

“अवश्यमेव यही बात है ।” 

“और यह (जीव या बुद्धि को ) सत्य की ओर ले जाते प्रतीत होते हैं। ; 

अनन्यसामान्य प्रकार से । 

“तब तो, जैसा कि मालूम पड़ता है, यह उन अध्ययनों के मध्य एक 
अध्ययन होंगे जिसकी हम खोज में हैं । क्योंकि सिपाही (योद्धा) को तो 
अपनी सेना की व्यूह रचना करने के लिये इनको सीखना चाहिये और 
फिलासफ़र को उत्पत्ति (और विनाश शील जगत्‌) से ऊपर उठने और 
सारसत्ता को भ्रहण करने के लिये इसको सीखना चाहिये अन्यथा वह 
कदापि सच्चा आकलनकर्त्ता नहीं हो सकता ।* 

उसने कहा, है तो यही बात ।” 


( डंडे ॥ 


“और हमारा संरक्षक तो एकाधार मं सिपाही और फिलासफ़र 
डोनों ही है ।' 

क्यों नहीं ? 

“तब तो, हे ग्लोकोन, यह उचित होगा कि शिक्षण की इस शाखा 
को हमारे नियम विधान के द्वारा निर्धारित कर दिया जाय तथा हम उन 
लोगों को, जिनको कि नगरराष्ट्र के सर्वोच्च कार्यों के सम्पादन में भागी- 
दार बनना है, मनाकर गणितश्ञास्त्र के अध्ययन में प्रवृत्त करने और उसको 
ग्रहण करने के लिये राजी करें, जिससे वे इस अध्ययन को शौकीनों की तरह 
(थोड़े समय के लिये ही ) स्वीकार न करें, बल्कि तब तक इसका अनुसरण 
करें जब तक कि वे विशुद्ध विवेक की सहायता से संख्या के स्वरूप का 
मतन करना सीख लें, अथवा व्यापारी और दुकानदार बनने वालों के 
समान क्रयविक्रय कार्य के लिये वह इस शास्त्र को न सीखे बल्कि य॒द्ध के 
उपयोग के लिये एवं उत्पत्ति-विनाथ-शील परिवत्तनमय जगत्‌ से आत्मा को 
सार और सत्य की ओर मोडने में सहायता पहुँचाने के लिये इसको सीखें ।' 

उसने कहा, आपका कथन परम सुन्दर है ।“ 

मेने कहा, और फिर, अब इस गणितशास्त्र की चर्चा छिड़ जाने पर 
मुर्भ अभी यह सूझ पड़ा हैं कि यह विज्ञान कितना कमसीय हैं और य्रदि 
ज्ञान प्राप्ति के निमित्त इसका अनुसंधान (अध्ययन) किया जाय, न कि 
दूकानदारी के लिये, तो यह हमारे उद्देश्य के लिये किलने ही प्रकार से 
उपयोगी है ।* 

उसने पूछा “यह कैसे ? ” 

“यह ऐसे, कि जैसा हम अभी अभी कह रहे थे यह (विज्ञान) बड़ी 
प्रवक्ता से आत्मा को उच्चता की ओर प्रेरित करता है एवं उसको शुद्ध 
भावरूप संख्याओं के विषय में विवेचना करने को बाध्य करता है और 
यदि विवाद में कोई दृश्यमान और स्पृश्यमान पदार्थ संख्याओं के साथ 
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प्रस्तुत किये जाते हैं तो यह उनको कदापि स्वीकार नहीं करता (उनके 
विरुद्ध विद्रोह कर देता है) । क्योंकि इतना तो तुमको निःसन्देह विदित 
है कि यदि कोई व्यक्ति शास्त्रार्थ में इकाई को खंडित करने का उद्योग 
करता है तो इस विद्या के विशारद उसका परिहास करते है और उसको 
ऐसा नहीं करने देते; इसके विपरीत यदि तुम विभाजन करो तो वे गुणन 
करते हैँ और स्वंदा इस बात के लिये चौकन्ने और सावधान रहते हैं कि 
इकाई अपने एकत्व को छोड़ कर कहीं खण्डों की अनेकता के रूप में प्रतीत 
न होने लगे ।” 

उसने कहा, “आप परम सत्य कहते हैं ।” 

“अच्छा, ग्लौोकोन, अब मान लो कि कोई उनसे यह पूछे, श्रेष्ठ 
मित्रों, आप यह जिन संख्याओं का वर्णन कर रहे हैं, जिनमें कि इकाई 
एसी हूं जंसी कि आप बतलाते हँ--अर्थात्‌ लेशमात्र भी भेद बिना भअ्त्येक 
इकाई दूसरी इकाई के बराबर है तथा उसका खण्डन नहीं किया जा सकता-- 
ये आप द्वारा वर्णित संख्याएँ, आखिर क्या वस्तुएँ हैं ?--तो तुम्हारे विचार 
में इस प्रश्न का वे क्‍या उत्तर देंगे ?” 

में समभता हूँ कि उनका उत्तर यह होगा कि जिन इकाइयों की 


बात वे कह रहे हैं वे केवल विचारगम्य हैं, तथा अन्य किसी प्रकार से उनका 


चिन्तन नहीं किया जा सकता ! 
मंते कहा, 'तब तो मित्र तुम देखते हो न, कि यह अध्ययन की शाखा 
हमारे लिये अपरिहाय॑ प्रतीत होती है क्योंकि प्रत्यक्षतया ही यह (विद्या ) 
आत्मा को गुद्ध सत्य के निमित्त शुद्ध वृद्धि का प्रयोग करने के लिये 

बाध्य करती हैं ! 

उसने कहा, हाँ, और यह ऐसा अत्यन्त प्रबलता के साथ करती है ।” 
ओर फिर, क्या तुमने यह बात भी ध्यान से देखी है कि जो व्यक्ति 
गणित की ओर स्वाभाविक प्रवृत्ति रखते हें वे स्वाभाविकतया रगभग 
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अपने सभी अध्ययनों में चतुर होते हैं ? तथा मन्दधी यदि इस विद्या में 
शिक्षित और अभ्यस्त कर दिये जाएँ तो, चाहे इससे अन्य कोई लाभ हो 
यान हो, वेसब के सब सुधर जाते हँऔर पृवपिक्षा अधिक सयाने 


भर 


(चतुर) हो जाते हें?” 

उसने कहा, एसा ही है।" 

“और फिर, जैसा कि मुझे विश्वास हैं ऐसे अध्ययन (विज्ञान) 
जिनके प्राप्त करने में और अभ्यास में इसकी अपेक्षा अधिक श्रम की 
आवश्यकता होती है, खोजने पर हमको सरलता से नहीं मिलेंगे और 
फिर भी बहुत से नहीं मिलेंगे ।” 

“नहीं, सचमच, नहीं ।* 

तो इन सब कारणों से हमको इस विद्या की अवज्ञा नहीं करनी 
'चाहिये, बल्कि सर्वोत्तम स्वभाव वाले व्यक्तियों की शिक्षा के लिये 
इसका उपयोग करना चाहिये ।” 

उसने कहा, में आप से सहमत हूँ ।* 

हर 

९. मेंस कहा, इस एक बात को सुनिर्धारित मान कर, अब आगे 
हमकी यह विचार करना चाहिये कि वह अध्ययन जो इसके पश्चात्‌ आता 
हैं वह हमारे उद्देश्य के अनुकूल हैं या नहीं ।” 

उसने पूछा, “वह क्या ? क्‍या आप का तात्पर्य ज्यॉमेट्री (भूमिति 
शास्त्र) से है ? 

मेने उत्तर दिया, बिलकूछ ठीक; यही बात है। 

उसने कहा, इसका उतना भाग जितना कि युद्ध संचालन के काम आता 
है प्रत्यक्षतया ही उपयुक्त है । क्योंकि शिविर की स्थापना में, (युद्ध क्षेत्र 
में) सुदृढ़ स्थान ग्रहण करने में, सैन्यपंक्ति संकोचन और विस्तार में, 
एवं वास्तविक युद्ध एवं सैन्य प्रयाण के सभी अन्य व्यूहों में यदि किसी 
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सैनाध्यक्ष ने भूमिति-शास्त्र का अध्ययन किया है तो वह ऐसे सेनाध्यक्ष 
से बहुत कुछ भिन्न होगा जिसने इस विद्या का अध्ययन नहीं किया है। 

मैन कहा, परन्तु, तो भी ऐसे प्रयोजनों के लिये तो भूमितिविद्या 
की और अंकगणित की थोड़ी सी मात्रा पर्याप्त होगी । जिस प्रश्न पर 
हमको विचार करना है वह तो यह है कि इस विद्या का अधिकांश और 
उच्च भाग सत्‌-तत्त्व की अवगति में सहायक होता है या नहीं । हमारा 
कहना यह है कि यह प्रवृत्ति उन सब अध्ययनों में पाई जाती हे जो कि 
आत्मा को अपनी दृष्टि को उस दिशा की ओर मोड़ने को बाध्य करते 
हैं जिसमें कि वास्तविक सत्ता के श्रेष्ठ (धन्यतम ) अंश का निवास है तथा 
जिसको देखना आत्मा के लिये परमावश्यक है ।” 


उसने कहा, “आप का कथन ठीक हैं ।” 


“अतएव, यदि यह (भूमिति विद्या) आत्मा को सारसत्ता का चिन्तन 
करने के लिये बाध्य करती है तो हमारे काम की है; और यदि परिवत्तन- 
शील जगत्‌ के चिन्तन के लिये बाध्य करती हैं तो हमारे काम की नहीं है । 

हाँ, हम भी ऐसा ही कहते 

मैंने कहा, कम से कम यह एक बात ऐसी है कि जिसके विषय में 
भूमिति. विद्या से लेशमात्र परिचित व्यक्ति भी विवाद नहीं करेंगे कि 
यह विद्या (शास्त्र) व/स्तविकता में भूमितिवेत्ताओं द्वारा इसके प्रतिपादन 
में प्रयकत भाषा की पूर्णतया विरोधिनी है ।* 

उसने पूछा, केसे ? 


“उत्तकी भाषा नितान्‍्त परिहासयोग्य होती है यद्यपि इस विषय में वे 
लाचार हैं, क्योंकि वे ऐसी बातें करते हैं कि मायों वे कुछ काम कर रहे हों 
और मानों उनके शब्द किसी व्यापार की साधना में प्रवृत्त हो रहे हों । 
क्रयोंकि उनकी सारी बातचीत, वर्ग बनाने, एक आक्ृति को दूसरी आक्ृति 
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पर रखने, और जोड़ने (या बढ़ाने ) इत्यादि की ही होती है, जब कि समग्र 
अध्ययन का वास्तविक उद्देश्य शुद्ध ज्ञान है । 

उसने कहा, यह सर्दथा सत्य हैं ।* 

“और क्या इससे आगे एक और विषय में हमको सहमत नहीं हाना 


चाहिये ? 

“किस विषय में ! 

“यही कि वह शुद्धज्ञान जा कि भूमिति-विद्या का उद्दृध्य हे शाश्वत 
सत्ततत्व का ज्ञान है किसी ऐसी वस्तु का ज्ञान नहीं है. जो कभी उत्पन्न हो 
जाती हैं और फिर कभी नप्ट हो जाती है । (अथवा ) संभूति और विनाश 
का ज्ञान नहीं है । 

उसने कहा, “यह बात तो तत्काल ही मानी जा सकती है क्योंकि 
भूमितिशास्त्र शाश्वत सत्तत््व संबंधी ज्ञान हैं । 

" तब तो मेरे श्रेप्ठ मित्र, इस (विद्या) की प्रवृत्ति हमारी आत्मा 
को सत्य की ओर आक्ृष्ट करने की होगी यह दार्शनिक दृष्टिकोण को उतान्न 
करेगी तथा उन (मानसिकश क्षितयों) को जा कि अब गलती से विम्न- 
गामिनी हो रही है ऊध्यंगामिनी बना देंगी।. 

उसने कहा, अन्य कोर वस्तु इससे अधिक सुनिश्चित नहीं हो। सकती । 

मेंते कहा, तब तो इस बात को छोड़ कर अन्य कोई भी बात अधिक 
कठोरता के (निश्चय के ) साथ निर्बारित नहीं की जानी चाहिये कि तुम्हारी 
सुन्दर नगरी के नागरिक कदापि भी भूमिति जास्त्र की अवहेलना नहीं 
करेंगे। और फिर इस विद्या के गौण फल भी तो तृच्छ नहीं हैं ।' 

उसने पूछा, “वे क्‍या हैं ? 

मेने कहा, “वे ही जिनका तुमने अभी उल्लेख किया था--अर्थात्‌ 
युद्ध में उसके उपयोग, और जैसा कि हम जानते ही हैं, सब विद्याओं को 
चारुतर-प्रकार से ग्रहण करने में भी उस विद्यार्थी में जो कि भमितिशास्त्र 


के ज्ञान में निष्णात है और एक दूसरे विद्यार्थी में जो कि ( इस विद्या 
में) निष्णात नहीं है अपरिमित अन्तर रहेगा। 

उसने कहा, हाँ, भगवान्‌ की सौगन्द अतीव अन्तर रहेगा। 

“तो क्या हम लोग अपने नवयुवकों के अध्ययन के लिये इस शास्त्र 
को द्वितीय विषय के रूप में निर्धारित करें ?” 

उसने उत्तर दिया, 'हाँ, हमकों ऐसा ही करना चाहिये ।” 

। न 

१०. क्या ज्यौतिष शास्त्र को तीसरा विषय निर्धारित करें, अथवा 
तुम इससे असहमत हो ?” 

उसने कहा, मैं तो निश्चय ही इससे सहमत हूँ, क्योंकि ऋतुओं, 
मासों वर्षों की गति के निरीक्षण की विचक्षण दृष्टि न केवल कृषि और 
नाविक कला के लिये उपयोगी है बल्कि युद्धकला के भी लिये हितकर है। 

मेने कहा, “मुझे हँसी आती है कि जब में यह देखता हूँ कि प्रत्यक्ष ही 
तुमको इस बात का स्पष्ट भय छगा है कि कहीं दुनिया तुमको निकम्मी 
विद्याओं का पोषक न खयाल करने लगे । सचमुच ही इस बात को हृदयंगम 
कर लेना कोई सरल काम नहीं है, बल्कि बढ़ा कठिन काम है, कि प्रत्येक 
आत्मा में ज्ञान प्राप्त करने की एक ऐसी इन्द्रिय है जो अन्य साधारण घन्धों 
और अध्ययनों से नष्ट और अंधी हो जाने पर ऐसे ही अध्ययनों से फिर 
से परिष्कृत और संज्योतित की जाती है, यह इन्द्रिय ऐसी हैँ कि इसका 
संरक्षण दशसहस्त्र चर्मचक्षुओं की अपेक्षा अधिक मूल्यवान है, क्योंकि केवल 
इसी के द्वारा सत्य का साक्षात्कार हो सकता है । अतएवं जो लोग इस 
श्रद्धा में हमारे साथ एकमत हें वे तुम्हारे शब्दों में बिवा किसी संकोच के 
विश्वास कर लेंगे । परन्तु वे लोग जिन्हें इसकी अणुमात्र भी चेतना नहीं 
है वे उन्हें (तुम्हारे शब्दों को) स्वाभाविकतया बिलकुल व्यर्थ समभेंगे । 
क्योंकि उनको ऐसे अध्ययन व्यापारों से कोई अन्य कहने योग्य छाभ होता 
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दिखलाई नहीं देगा । इसलिये, इसी ठौर यह निर्णय कर लो कि इन दोनों 
में से कौन से पक्ष से बात करना चाहते हो । अथवा क्‍या तुम दोनों में 
से किसी से भी बात नहीं कर रहे हो, बल्कि मुख्यतया अपने ही निमित्त 
विवेचन कर रहे हो, तथापि अन्य कोई व्यक्ति भी यदि इससे लाभ उठा 
सके तो तुम्हें कोई ईर्ष्या नहीं है ? 

उसने कहा, “मुझे यह दूसरा विकल्प ही पसन्द है कि में मुख्यतया 
अपने ही निमित्त वार्त्तालाप कर रहा हूं और उत्तर प्रत्युत्तर (प्रश्नोत्तर) 
कर रहा हूँ ।" 

मेने कहा, तब तुम एक पग पीछे हटो, क्‍योंकि भूमिति विद्या के 
' पश्चात्‌ जो अध्ययन आना चाहिये उसको हमने ठीक ठीक निर्णय नहीं किया 

उसने पूछा, उसमें क्या गलती हुई ? ” 

मेंने कहा, एक तलीय आक्ृतियों के पद्चात्‌, स्थल आक्ृतियों का 
' स्वरूपत: अध्ययन किये बिना ही हम सीधे घूमते हुए स्थूलपदार्थों के अध्ययन 
पर जा पहुँचे । जब कि द्वितीय मान (दिक्‌ ) के पश्चात्‌ ठीकक्रम तृतीय 
मान (दिक्‌ ) को ग्रहण करना होता । मेरे ख्याल में यह घनों एवं अन्य सब 
गहराई (मोटाई) वाले पदार्थों का मान (दिक्‌) है ।” 
उसने कहा, हाँ, सो तो है ही, परन्तु, सॉक्रातीस.इन विषयों में तो अभी 
कुछ खोज हुई प्रतीत नहीं होती । 

मैंने कहा, “हाँ, और इसके दो कारण हें; प्रथम तो यह है कि क्योंकि 
कोई नगरराष्ट्र इन विषयों का समादर नहीं करता अतएव अपनी आन्तरिक 
कठिनाई के कारण इन विषयों का अनुसंधान मन्धर गति से चला जा रहा 
है । और दूसरा कारण यह है कि खोज करने वालों को निर्देशक की आव- 
इयकता है जिसका होना सफलता की प्राप्ति के लिये अनिवार्य है, पर जो 
पहले तो मिल जाना ही आसान (सरल) नहीं है और यदि वह मिल भी 


हे । 


( ४७५ ) 


जाय तो, जैसी आजकल स्थिति है, इस क्षेत्र के शोधक इतने अभिमानी 
हैँ कि वे उसके निर्देश के वशवर्ती नहीं रहना चाहेंगे । पर यदि कोई समग्र 
राष्ट्र एकीमृुत होकर अध्यक्ष बन जाए और इस प्रकार के विषयों का 
समादर करे तो यह विशेषज्ञ छोग उसकी सम्मति को मान लेंगे, और 
निरत्तर और परिश्रमपूर्वक किया हुआ अनुसन्धाव सत्य को उद्घटित 
कर देगा । क्योंकि अब भी, जब कि यह विषय लोक तिरस्कृत हें, विद्या- 
थियों को स्वयं उनके अनुसंधान के ठीक ठीक प्रयोजन के अज्ञान के कारण 
रुद्धमार्ग हैं, तो भी इस सब विध्नवाधाओं के होते हुए भी वे अपनी अन्तहिंत 
मनोज्ञता के कारण बलपूर्वक अपने मार्ग पर अग्नमर हो ही रहे हैं, और 
यदि उनके विषय में सत्यज्ञान प्रकाशित हो जाय मुझे तो कोई आइचर्य 
नहीं होगा । 

उसने कहा, यह तो सच है कि इन विषयों में असामान्य आकर्षण 
ओर मनोज्ञता है । परल्तु में प्रार्थना करता हँ कि आप कृपा कर जो वात 
अभी वतलछा रहे थे उसको अधिक स्पष्ठता के साथ समभाइये । में ख्याल 
करता हूँ कि एक धरातल ( ८[४9०१०७ ) के अध्ययत को आप भूमिति- 
शास्त्र मानते है ? 

मेने उत्तर दिया, हाँ।” 

उसने कहा, और तत्पश्चात, तुमने ज्यौतिष शास्त्र उसके उपरान्त 
ग्रहण किया और तब तुम एक पण पीछे हट आये |” 

मेने कहा, हाँ, जल्दी समाप्त करने की धुन में में और विलूम्बित 
गति में पड़ गया । क्योंकि, जब कि क्रमशः दूसरी विद्या तृतीय (दिक) 
सान का--ठोस वस्तुओं का अध्ययन था, अपने लोगों की इस विद्या के 
अनुसंधान में विवेक शून्य अवहेलना के कारण में भी उसको छोड़ कर 
आगे बढ़ गया और में भूमिति विद्या के पश्चात्‌ ज्यौतिष शास्त्र की चर्चा 
करते छगा जो कि गतिशील स्थल पदार्थों की विद्या है ।! 
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उसने कहा, आप ठीक कहते हैँ । 

मैंने कहा, यह स्वीकार करते हुए कि यह विद्या जिसका विवरण 
छोड़ दिया गया है राज्याश्रय के द्वारा उपलब्ध हो ही जायगी, अब 
हमको चौथें अध्ययन के रूप में खगोल विद्या (ज्यौतिष शास्त्र) को 
स्थापित करना चाहिये ।* 

उसने कहा, यह विचार बिलकुल उचित है। एवं, सॉक्रातीस्‌, 
सामान्य लोगों के उपयोगितामूछकू समादर के स्थान पर, जिसके 
कारण अभी तुमन मेरी भर्त्सना की थी, में अब इसकी प्रशंसा तुम्हारे 
दृष्टिकोण के अनुसार करूँगा । क्‍योंकि में समभता हूँ कि यह बात तो 
सभी को प्रत्यक्ष है,कि इस विद्या का अध्ययन आत्मा को उच्चता की ओर 
देखने को विवश कर देता हैं और उसको इस दुनिया की वस्तुओं से हटा 
कर ऊँची दुनिया की ओर ले जाता है।* 

मेने कहा, 'हो सकता हूँ कि यह बात मेरे अतिरिक्त सब को 


स्पष्ट दिखलाई देती है क्‍यों कि मेरी सम्मति ऐसी नहीं है ।” 

उसने पूछा, तो फिर तुम्हारी क्‍या सम्मति हैं ?” 

“जो लोग (हम लोगों को) फिलासफ़ी की ओर ले जाने का 
प्रयत्वत कर रहे हैं, आजकल उनके द्वारा जो इस (ज्यौतिष विद्या) का 
व्यवहार किया जा रह हैं, वह तो मेरी समझ में आत्मा की दष्टि को 
बहुत निम्नाभिमुखी बनाने वालढू। हैं 

उसने पूछा, आप के इस कघन का क्‍या तात्पय हैं ?” 

मेंत्रे कहा, मुझे तो तुम अपने मन में “उच्च वस्तुओं के अध्ययन” 
की अति उदार व्याख्या करते मालूम पड़ते हो क्योंकि यदि 
कोई व्यक्ति अपनी गर्दन को पीछे की ओर मोड़ कर और शिर ऊपर की 
ओर करके किसी चित्रित छत पर से कुछ बात सीखे तो स्पष्ट है कि तुम यह 
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समभोगे कि वह व्यक्ति उस चित्रित सजावट. को नेत्रों से नहीं देख रहा 
बल्कि उच्च विवेक दारा उसका चिन्तन कर रहा है । स्यात्‌'है कि तुम्हारा 
विचार बिलकुल ठीक हूँ और में निरा बुद्ध हैँ । क्योंकि, में तो अपनी ओर 
से उस विद्या के अतिरिक्त अन्य किंसी विद्या को आत्मा की दृष्टि को 
ऊर्ध्वाभिमुखी बनाने वाला रुयाल नहीं कर सकता जो कि सार और परोक्ष 
सत्ता का प्रतिपादन करती है । पर यदि कोई व्यक्ति इन्द्रियग्राह्म वस्तुओं 
के विषय में जानने का यत्न करे फिर चाहे वह ऊपर की ओर ताके, चाहे 
नीचे की ओर भाँके, में तो कभी नहीं कहूँगा कि वह वास्तव में कूछ सीख 
रहा है+>-व्योंकि इस प्रकार की कोई वरतु वास्तविक ज्ञान का विषय 
नहीं हो सवबती और न में यही कहेगा कि उसकी आत्मा ऊपर की ओर 
देख रही है--प्रत्यूत नीचे की ओर देख रही है---चाहे वह धरती अथ्वा 
जलूपर उत्तानह्यित होकर बहुंते हुए ही अध्ययन क्यों न कर रहा हो ।” 
११ द 
११. उसने कहा, में आप के उत्तर को उचित मान गया । आपका 
उलाहना सर्वथा योग्य ही है । परन्तु उस कथन से तुम्हारा क्‍या तात्पर्य 
था कि यदि ज्यौतिषशास्त्र हमारे उद्देश्य के लिये उपयोगी सिद्ध होने के 
ढंग से सिखाया जाय तो वह वत्तंमान रीति से बिलकूछ उलठे प्रकार से 
' सिखाया जाना चाहिये ? 
मेने कहा, इस प्रकार; ग्रह जो (तारिकाएं) आकाश को बहुविध 
रगों से रंजित करती है, एक परिदृश्यमान धरातरू की सजावट होने के 
हेतु, उनको निश्चय ही हमको भौतिक वस्तुओं में सुन्दरतम और सर्वाधिक 
यथातथ समभना चाहिये, परन्तु हमको. यह भी स्वीकार करना चाहिये कि 
व सत्य से बहुत दूर हैं, अर्थात्‌ पारस्परिक संबंध में, तथा: जिन वस्तुओं को 
वे घारण और वहन करती है उनके वाहन के रूप में जो : वेग और मन्दता की 
गतियाँ सब सच्ची संख्याओं और सच्ची आक्ृतियों में रहती हैं उनसे 


( ४७८ ) 


बहुत दूर हैं। और वह केवल विवेक और विचार के ही द्वारा समभी जा 
सकती हैं न कि दृष्टि के द्वारा। क्‍या तुम्हारा विचार इससे कछ भिन्न है ? 

उसने उत्तर दिया, 'कदापि नहीं ।” 

मेंने कहा, तब तो आकाश के इस बहुरंगीपन का उपयोग इन उच्च 
सत्यों (वास्तविकताओं ) के अध्ययन में सहायक होने वाले मान चित्र 
के रूप में ठीक इसी प्रकार क रना चाहिये. जिस प्रकार कोई व्यक्ति 
अकस्मात्‌ प्राप्त हुए उन मानचित्रों का करेगा जो कि दईदालस 
अथवा अन्य किसी शिल्पी अथवा चित्रकार के द्वारा विद्योप सावधानी और 
बारीकी से खींचे गये हों। क्योंकि भूमिति विद्या से परिचित कोई भी 
व्यक्ति जिसने इन मानचित्रों को देखा हो, अवश्यमेव शिल्प कला के 

सौन्दर्य को स्वीकार करेगा, परन्तु इस आशा में गंभीरतापूर्वक उनका 

परीक्षण करना उसको मूर्खतापूर्ण प्रतीत होगा कि उनमें बराबरों, द्वुगुनों 
अथवा किसी अन्य अनुपात के संबंध में परिपृर्ण (परम) सत्य की 
उपलब्धि हो सकेगी ।* 

उसने कहा, भरता यह बात परिहासपयूर्ण (बेहूदा) क्‍यों नहीं होनी 
चाहिये ? ” 

मैंने कहा, क्या तुम्हारा ख्याल यह नहीं है कि वास्तविक ज्योतिविद 
तारिकाओं की गतियों पर दृष्टिपात करते हुए इसी प्रकार अनुभव करेगा ? 
वह यह तो मानने का इच्छुक होगा कि आकाञ्न के कलाकार ने इस आकाश 
और इसमें अन्तर्भुक्त वस्तुओं को इस प्रकार की रचनाओं के सर्वोत्तम 
प्रकार से रचा है । परन्तु रात और दिन के अनुप्रात के विषय में, महीने 
के साथ इन दोनों के अनुपात के विषय में वर्ष के साथ मास के अनुपात 
के विषय में, अन्य तारों के इनके साथ अनुपात के विषय में अथवा उनके 
अपने पारस्परिक अनुपात के विपय में,क्या तुम्हारे विचार में वढ़ उस मनुष्य 
को बड़ा अनोखा व्यक्ति नहीं ख्याल करेगा जिसका यह विश्वास हो 


( ४७६ ) 


कि यह पिण्डधारी और दृश्यमान वस्तुएँ सदासवबंदा बिना परिवत्तेन के 
या बिना मार्गच्युत हुए चलती रहती हैँ, तथा जिसका यह विश्वास कि हो 
उसका अविरत श्रम उनके विषय में वास्तविक सत्य जानने के लिये है ? 

उसने कहा, अब आपके मुख से यह सुन कर कम से कम मेरा विचार 
यही हो गया है ।* 

मेने कहा, हम खगोर विद्या को भी इसी प्रकार समस्यापद्धति 
से अध्ययन करेंगे जैसा कि भूमितिशास्त्र में होता है, और यदि हमको 
वास्तविक खगोल विद्या का ज्ञान प्राप्त करना है तथा तदनुसार आत्मा की 
आन्तरिक बुद्धिमत्ता को निरथंकता से साथ्थंक बनाना है तो आकाश को 
एक ओर छोड़ देना होगा ।* 

उसने कहा, यह तो तुम हमारे वत्तमान ज्यौतिषशज्ञास्त्र के अध्ययन 
की अपेक्षा कई गूने काम का आदेश कर रहे हो ।“ 

मेने कहा, और में ख्याल करता हूँ कि यदि नियमनिर्माता के रूप में 

हमको कुछ उपयोगी होना है तो हमारे अन्य आदेश भी इसी ढंग के होंगे । 
अच्छा, अब तुम और कौन सा समुचित अध्ययन सुभाते हो ? ” 


कर 

१२. उसने उत्तर दिया, यों बिना विचारे हाथों हाथ तो में कुछ 
भी नहीं सुझा सकता ।” 

मैंने कहा, तथापि मेरी सम्मति में गति सामान्यतया, निरचयमेव 
एक नहीं अनेक प्रकार अथवा भेदों वाली होती है । उन सब की गणना 
करना तो स्थात्‌ किसी बुद्धिमान मनुष्य का ही काम है, पर हम सरीखों 
तक को उनमें से दो तो स्पष्ट ही हैं ।” 

“वे कौनसी हैं ?' 

मेंने कहा, इस (हमारे द्वारा वर्णित खगोल विद्या) के साथ साथ 
इसकी प्रतिमूर्ति ।” 


( ४८० ) 


“बह क्‍या है / 
मेंने कहा, “हम यह कहने का साहस कर सकते हैं कि जिस प्रकार आखें 
खगोल विद्या के लिये बनी हैं, उसी प्रकार कान संगीत के स्व॒रों की गति 
के लिये हैं; और यह दोनों, जैसा कि पिथागोरस्‌पंथियों का कहना है 
एक प्रकार से एक ही फूटुम्ब की विद्याएँ हैं; तथा हम भो इस कथन को 
स्वीकार करते हैं । क्‍यों, ग्लौकॉन, यही बात है न ?” 

उस नें कहा, “यही बात हे ।” 

मेने कहा, तब तो,क्योंकि यह कार्य बहुत बड़ा हैं, हम उन्हीं से 
क्‍यों व पूछें कि उनकी राय क्या हैं और क्‍या वेकूुछ और भी बतला 
सकते हैं ”? और इस सब पूछगछ में हम अपने उद्देश्य के विषय में 
पूर्णतया सतर्क (चौकझ्ने ) रहेंगे । 

“वह (उद्देश्य) क्या है ?” 

“हमारे शिष्य किसी ऐसी बात को सीखने की चेष्टा न करें जो 
हमारे लक्ष्य की ओर ले जाने वाली नहीं है, तथा जो, (जैसा 
कि हम खगोलविद्या के विषय में कह रहे थे) सदा बहाँ तक नहीं 
पहुँचती जिसको हम ने सब वस्तुओं अन्तिम गन्तव्य कहा है। अथवा क्‍या 
तुमको यह विदित नहीं हैं कि संगीत (हार्मानी) के विषय में भी छोग 
ऐसा ही किया करते हैँ ? वे छोग (संगीतविद्‌) इसको श्रवणेन्द्रिय 
मात्र का विषय मानकर ( जैसा कि खगोलविद्या। विद किया करते 
हैं ) श्रव्य स्वर-समस्वयों (४५777॥070729) और नादों को परस्पर 
तापने में ' बहुत सा व्यर्थ का परिश्रम किया करते हैं ।” 

उसने कहा, हाँ, भगवान्‌ की सौगन्द, बात तो यही है और ऐसा 
करते हुए बे अपने को परिहासास्पद बना डालते हैं । वे क्षुद्र (संक्षिप्त) 
स्व॒रों की चर्चा करते है और अपने कानों को तारों के समीप ले जाकर 
(मानों पड़ोसी की दीवाल से परे का शब्द सुनने का यत्न कर रहे हों) 


( ४८१ ) 


एक दल तो यह कहता है कि वे अब भी अन्तवर्त्ती स्वर सुन सकते हैं यही 
स्वर कम से कम अन्तराल वाला है और माप की इकाई होना चाहिये 
तथा दूसरा दल कहता है कि अब सब (तारों के स्वर) सम हो गये-- 
पर दोनों ही दल अपने कानों को अपनी बूद्धि से बढ़ कर मानते हें और 
आगे रखते हैं ।” 

मेंने कहा, तुम उन भले आदमियों की बात कहते हो जो तारों को 
तंग और परेशान किया करते हैं और उनको खूँटियों पर खींचा करते हैं; 
परन्तु--प्रहारक (कोण, शारिका ) की चोट के द्वारा तुलना और संगीतज्ञों 
की मँहज़ोर और लजीले होने की शिकायत के विस्तार को बिना बढ़ाते 
हुए इस अलंकार को छोड़ कर, में तो तुमको यह बतलाता हूँ कि मेरा 
अभिप्राय इन छोगों से नहीं है, बल्कि उन लोगों से है जिनसे हार्मानी के 
विषय पूछगछ करने के लिये हमने अभी अभी कहा था। वे बिलकुल 
ज्यौतिषियों के ढंग से काम करते हैं । क्‍योंकि वे अन्य (श्रुत) स्वरसम- 
न्‍्वयों की संख्या की ही खोज किया करते है, पर साधारणीकृत समस्याओं 
तक नहीं पहुचते और न इस विचारणा तक पहुँचते हैँ कि कौन सी संख्याएँ 
सहज स्वभाव से संवादी हें और कौन सी नहीं हैं और प्रत्येक अवस्था में 
ऐसा होने का क्‍या कारण है 

उसने कहा, यह तो तुम अतिमानवीय (दानवीय ) काये बतला 
रहे हो ।” 

मेंने कहा, इसकी अपेक्षा यह कहो कि (यह कार्य) सुन्दर और सत्‌ 
की शोध में उपयोगी है । पर यदि इसका अनूवेषण अन्य किसी निमित्त 
किया जाय तो यह व्यथ है ।* 

उसने कहा, यह बात समुचित है ।* 

| १३ 
मेने कहा, और इससे भी अधिक, में तो यह मानता हूँ कि यदि इन 


( अथर ) 


सब अध्ययनों का अनुसंधान इतनी दूर तक बढ़े कि उनकी संगति और 
पारस्परिक संबंध को प्रकट कर दे और उनके सादुब्य का अनुमान छगा 
सके तब तो अपने को उनसे संलरत करना अपने वांछित उद्देश्य के छिये 
उपयोगी है, तथा किया हुआ परिश्रम्त व्यर्थ नहीं है, परन्तु अन्यथा 
तो यह सब बेकार है । 

उसने कहा, 'सूक तो मुझको भी एसा ही पड़ता है । पर, साँक्रा- 
तीसू जिस कार की तुम बात कर रहे हो वह परम विद्याल कार्य है ।! 

मेने पूछा, “तुम प्रारम्भ की बात कर रहे हो ? अथवा किसी 

अन्य विषय की ? अथवा क्‍या हमको यह विदित नहीं हैं कि यह तो उस 

नियम की भूमिका मात्र हे. उस गीत का आरंभमात्र है जिसको हमें सम- 
भना (सीखना ) है ? क्योंकि निव्चय ही तुम इन विद्याओं के विशारदों 
को चतुर मीमांसक अथवा ताकिक नहीं मानते होंगे ?' 

उसने उत्तर दिया, “ईश्वर की शपथ, जिनसे मेरी भेंट हुई है उनमें 
से विरलों को छोड कर में किसी को ऐसा नहीं मानता । 

मेंने कहा, “पर क्या तुमने कभी ऐसा ख्याल किया है कि जो व्यक्ति 
विवेचना (शास्त्रार्थ) में (प्रदर्शित) सम्मतियों का विवरण (कारण) 
न तो दे सकता है और न उपलब्ध (बसूल) कर सकता हैं वह कभी भी 
उन वस्तुओं के विषय में कुछ भी जान सकता है जो हमारी राख में 
जानने के योग्य है ? 

उसने कहा, इसका भी' उत्तर नहीं ही है।' 

मेंने कहा, छो, ग्ठौकोन, अच्ततोगत्वा यह वह नियम हें 
( 70708 ) जिसका तर्क विद्या पारायण करती है बह गीत 
है जिसको यह गाती है। ग्रद्यपि यह स्वयं बुद्धिगम्य जगत में 
निवास करती है तथापि दृक्शक्ति की प्रगति में हम इसके अनुरूप 
सादुइ्य को देख सकते हें क्योंकि हम दृव्शक्ति के विकास के वर्णन में 


( हट ले -) 


कह आए हूँ कि प्रथमत: वह स्वतः जीवधारियों के रूप को देखने की 
चेष्टा करती है, तत्पश्चात्‌ तारों को देखने का और अन्त में स्वयं सूर्य को 
देखने का प्रयत्व करती है। इसी प्रकार, जब कोई व्यक्ति इन्द्रिय प्रत्ययों 
को छोड़ कर तक विद्या के द्वारा युक्तिपूर्ण विवेचन से प्रत्येक वस्तु की 
सारसत्ता को खोजने का उद्योग करता है और तब तक विराम नहीं लेता 
जब तक कि वह स्वतः विचार द्वारा सत्‌ के स्वरूप को ग्रहण नहीं कर 
लेता, तब वह बुद्धि की सीमा पर जा पहुँचता है, जैसे कि हमारे दुष्टांत 
का व्यक्ति अन्त में दृष्टि की सीमा पर पहुँच जाता है। 

उसने कहा, यों नहीं ? सर्वथा यही बात है।” 

“तो क्‍या इस विचार प्रणाली (प्रगति) को तुम डाइलेक्टिक 
( वां८ंप्ध5८ ) नहीं कहोगे ? ” 

“क्यों नहीं ? द 

मेने कहा, (बन्दियों) का बन्धनों से मुक्त होना, छाया चित्रों से 
छाया डालने वाली मूर्तियों की ओर, एवं प्रकाश की ओर दृष्टि फेरना,. 
भूगर्भ की गुफा से ऊपर के जगत में आरोहण, और वहाँ सूर्य के प्रकाश में 
प्रत्यक्षेप पशु और पादपों को देखने में अक्षम होना, किन्तु जल में प्रतिफलित 
छायाओं को (जो कि दिव्य क्ृतयाँ हें) और पदार्थों की परछाइयों 
. (न कि, पूर्ववत्‌, प्रतिमूर्तियों की प्रतिचछाया ) को जो कि सर्य की तुलना में 
ऐसे प्रकाश के द्वारा प्रतिविम्बित होते हैं जो छायाओं के समान 
अवास्तविक हैं, देखने के योग्य होना--कला और विद्याओं (६८८४८) 
की यह सारी प्रक्रिया जिसका हमने वर्णन किया है, उनकी उस शक्ति 
को सूचित करती है जो कि आत्मा के सर्वश्रेष्ठ अंश को वास्तविक 
सत्ताओं के सर्वश्रेष्ठ तत्व का चिन्तन करने के योग्य होने की ओर इसी 
प्रकार ले जाने वाली है, जिस प्रकार कि (हमारे दुष्टान्त में) शरीर की 
सब से अधिक स्पष्ट देखने वाली इन्द्रिय को स्थूछ और दृश्यमान जगत 


( अ्थ४ड ) 


के उज्ज्वलतम (सूर्य) तत्त्व के आकलन (चिन्तन) की ओर भ्रवृत किया 
गया था।*' ५ 

उसने कहा, 'में आपके इस कथन को स्वीकार करता हूँ; और 
फिर भी मुझे इससे सहमत होना कठिन लगता है, तथा, एक दूसरे. 
दृष्टिकोण से इसको अस्वीकार करना भी कठिन प्रतीत होता है। तथापि, 
क्योंकि इस बात को हमें केवल इस समय ही नहीं सुनना है, बल्कि इसके 
पश्चात्‌ भी हम इसकी आवृत्ति करेंगे, अतएवं हमको मान लेता चाहिए 
कि जैसा इस समय कहा गया, वास्तविक बातें ऐसी ही हैं, और अब आगे 
स्वयं गीत की ओर चलना चाहिए एवं जैसे पूर्वगीतिका को हमने पार 
कर लिया है इसी प्रकार इसको भी पार (पूर्ण) करना चाहिए। 
तो अब आप मुभो यह बतलाइये कि इस तके शक्ति का सामान्य लक्षण 
क्या है ? इसके कितने विभाग हैं ? और इसकी प्राप्ति के मार्ग (उपाय ) 
क्या हैं ? क्योंकि ऐसा रूंगता है कि यही बातें हमको उस स्थान पर पहुँचा 
देंगी जहाँ कि हम मार्ग में सुस्ता सकते हैं, और तदुपरात्त अपनी यात्रा की 
समाप्ति कर सकते हें।” 

मेंते कहा, प्रिय ग्लौोकोन, अब तुम इसके आगे मेरी बात नहीं समभ 
सकोगे, यद्यपि मेरी ओर से सदभावना की (सदिच्छा) कोई कमी नहीं 
की जायगी । और मेरी इच्छा यह है कि यदि मुभसे हो . सके तो, तुम मेरे 
तात्पर्य की प्रतिमूरति अथवा प्रतीक मात्र ही न देखो बल्कि, सत्य के उस 
वास्तविक स्वरूप को देख सको जैसा कि वह मुभको प्रतीत होता है-- 
यद्यपि वह ठीक है या नहीं यह में कहने का दुःसाहस नहीं कर सकता । 
पर इतना में विश्वासपूर्वक कह सकता हूँ कि छगभग कुछ ऐसी दी बात हमको 
देखनी है। यही बात है न?” 

“क्यों नहीं ? ” 

“और क्या हम यह भी घोषणा नहीं कर सकते कि केवल त्कंशक्ति 


इस (सत्य) का उद्धाटन कर सकती है और वह भी केवल उस व्यक्ति के 
प्रति जो कि हमारे द्वारा पूर्व वणित विद्याओं में निष्णात हैं; तथा इसके 


४५ 23. 77! 
हींहे।!? 


अतिरिक्त ऐसा होना अन्य किसी प्रकार संभव नर 
उसने कहा, “यह भी कहना हमारे लिए योग्य ही है।' 


मेने कहा, “इतना तो कोई किसी भाव हमारे प्रतिकूल विवाद में 
कह ही नहीं सकता कि इसके अतिरिक्त अन्य कोई ऐसा मार्ग है जो 
विधिपयूर्वकं सब अवस्थाओं में यह निर्धारित कर सके कि प्रत्येक वस्तु 
यथार्थ में क्या हेँ। परन्तु अन्य सब कलाएँ तो मनुष्यों की सम्मतियों और 
कामनाओं को अधिकृत किए हैं (से संबद्ध हैं) अथवा प्रजनन (उत्पादन) 
और संस्थापन से (योग से) या उत्पादित और संस्थापित (संघरटित) 
वस्तुओं की देखरेख ( टहल चाकरी ) से संबंध रखती हूँ: जो 
शंष विद्याएँ--जैसे कि भूमिति शास्त्र और उसकी सहचरियाँ, जिनके 
विषय में हमने कहा था कि वे सत्‌ को अधिकृत करती हैं, वे भी सत्‌ के 
विषय में केवछ स्वप्न सा देखती हैं; परन्तु इस (सत्‌') के विषय में स्पष्ट 
जाग्रतू दृष्टि प्राप्त करना उनके छिए तव तक असंभव है जब तक कि वे 
उन मान्यताओं ( #ए79०४॥7८७९७ ) को छोड़े हुए हैं जिनका 
वें बिता परीक्षण के उपयोग करती हैं तथा जिनका वे कोई विवरण नहीं 
दे सकतीं। क्योंकि जब आद्य (आधारभूत ) मान्यता ही ऐसी है कि जिसको 
(प्रति) वादी नहीं जानता, तथा निर्णय और मध्य की सब कऋड़ियाँ, 
भी अज्ञात वस्तुओं से निर्मित हैं, तो ऐसी अवस्था में इन स्वीकारोक्तियों के 
कभी भी सत्यज्ञान अथवा विज्ञान में परिणत हो जाने की क्‍या संभावना 
होी। सकती हैं? 


उससे उसतर दिया, “कोर्ट नहीं।' 


मैंने कहा, क्या तब के तकविद्या ही एकमात्र ऐसी अनुसंबान की 
प्रक्रिया नहीं है जो इस प्रकार श्रवत्त होती है, जो अपनी मान्यताओं को 
सुदृढ़ भित्ति पर स्थापित करने के लिए उनको छोड़ कर उनकी जड़ तक 
(उनके आद्य रूप तक) पहुँचती है? और यह बात अक्षरशः सत्य हैं कि 
जब आत्मा की आँख (आफिक कथा की) बबेर दलूदर में डूबी होती 
हैं तो तकेविद्या मृदुल्ता के साथ उसको बाहर निकाल कर ऊपर को 
खींचती है और इस परिस्थिति की प्रक्रिया में वह उन 
विद्याओं को सेवकाओं और सहायिकाओं के रूप में उपयोग करती हैं 
जिनका कि हमने विवेचन किया है। इनको विज्ञान तो हमने प्रचलित 
प्रथा के वद्य कहा है, यद्यपि वास्तव में तो उनके लिए और कोई नाम होना 
चाहिये, जो सम्मति की अपेक्षा अधिक स्पष्टता और विज्ञान की 
अपेक्षा अधिक अस्पष्टता को सूचित करने वाला हो। मुझे विश्वास 
है कि हमनें इसके लिए समझ शब्द का प्रयोग किया है। परन्तु जब 
हमारे समक्ष विचारार्थ इतने महत्त्वपूर्ण विषय प्रस्तुत हैं तो मेरा ख्याल है 
कि हम नाममात्र के विषय में विवाद नहीं करेंगे।* 

उसने कहा, नहीं, कदापि नहीं। (हमको तो केवल ऐसा नाम चाहिये 
जो मानसिक विचारों के लिए प्रयुक्त होने पर उन्तकों स्पप्टतया वर्णन 
कर सके।) 

मेने कहा, तो, कम से कम, पहले के समान, प्रथम विभाग को विज्ञान 
का नाम देना, दूसरे को. समझ, तीसरे को धारणा और चौथे को कल्पना 
नाम देना संतोषग्रद हे--तथा अन्तिम दो का सामूहिक नाम सम्मति और 
प्रथम दो का सामूहिक नाम बोध ठीक है। और सम्मति का विषय 
जन्यमान जगत्‌ है तथा बोध का विषय सार सत्ता है; इस संबंध को 
निम्नलिखित अनुपात द्वारा' व्यक्त किया जा सकता है; जो संबंध सार- 


( ४८७ ) 


सत्ता का जन्यमान जगत्‌ से है वही बोध का सम्मति' (आभास) से है तथा; 
जो सम्बन्ध बोध का सम्मति (आभास) से है वही विज्ञान का धारणा से 
हैं और समझ का कल्पना से है। परन्तु, ग्लोकोन ! इन (मनोदशाओं ) 
के विषयों को (गोचर विषयों) तथा इसी के अनुरूप उनमें से प्रत्येक के 
दो विभाजनों को, जो कि आभास्य और बोध्य हें, तो हमको इस समय 
स्थगित कर देता चाहिए, नहीं तो कहीं वह हमको इसकी अपेक्षा कई गुने 
लम्बे विवेचनों में न फँसा दे।' 

उसने कहा, अच्छी बात है, में इन अन्य सब बातों में, जहाँ तक में 
उनको समझ सका हूँ, तुमसे सहमत हूँ।' 

“और क्या तुम तकंविद (67७०६४६८७४) उसी व्यक्ति को नहीं 
क्रहते हो जो कि प्रत्येक वस्तु की सार सत्ता का विचास्पूर्ण विवरण उपलब्ध 
करने में समर्थ है ? और क्‍या तुम यह भी नहीं कह्ोगें कि वह व्यक्ति जो 
ऐसा नहीं कर सकता, तो जहाँ तक वह्द अपने अथवा अन्य व्यक्तियों के 
प्रति यूक्तिपूर्ण विवरण प्रस्तुत नहीं कर सकता, वहीं तक (उतनी ही मात्रा 
में) वह इस विषय में पूर्ण युक्ति अथवा बोध से शून्य है ? ” 

उसने उत्तर दिया, “हाँ, भला में केसे कह्ठ सकता हूँ कि वह (बॉ 
प्रकत) हैं? ' 

“और क्या यही वात सत्‌ तत्त्व के विषय में भी ठीक नहीं है / --कि 
जो मनृष्य सत्‌ के स्वरूप को अपने विवेचन में सुनिर्धारित नहीं कर सकता 
तथा अन्य सब वस्तुओं से पृथक कर के उसका निष्कर्षण नहीं कर सकता 
एवं जो प्रत्येक वस्तु का सारसत्ता द्वारा न कि आभास द्वारा परीक्षण करते 
का उद्योग करते हुए, युद्ध में सत्र वारों को क्रेलते के समान समग्र आपत्तियों 
(आक्षेपों) को ओडते हुए, अपनी तर्क योजना में विना डिगे हुए इस सत्र 
मार्ग को पार नहीं कर सकता--जिस मनृप्य में इस सामर्थ्य का अभाव है 
उसके वियय में तुम यही कहोंगे कि वह नतो सत्‌ तच्च की आत्मा को ही 


( ४<टट ) | 


जानता है और न किसी विशेष सत्‌ (पदार्थ) को। परन्तु यदि इसके 
किसी छायारूप को वह समझ भी सका तो आभास के सम्पर्क से समझ 
सकेगा, ज्ञान द्वारा नहीं, और अपने ऐहिक (वत्तमान) जीवन भर स्वप्न 
देखते तथा ऊघते हुए, यहाँ जागने के पूर्व ही वह बमसदन ( 9068 ) 
जा पहुँचेगा और चिर निद्रा में सो जायेगा ? ” द 

उसने कहा, 'द्योस की शपथ, इन सब बातों में में दृढ़तापूर्वक तुमसे 
सहमत हँ।” 

मेंने कहा, परन्तु यह निश्चित बात है कि यदि तुम को अपने उन 
बालकों को, वास्तव में शिक्षा-दीक्षा देनी पड़ी, जिनकी शिक्षा की व्यवस्था 
तुम इस समय शब्दों में कर रहे हो तो में ख्याल करता हैँ कि जब तक बे 
लेखनी की टेढ़ी मेढ़ी रेखाओं ( धएशााग॥8 ) के समान 
अविवेकी हूँ तब तक तुम राष्ट्र में कदापि भी उनका शासनाधिकारारूढ 
होना और महत्वपूर्ण विषयों का निर्णय करना सहन नहीं करोगे ? 

उसने कहा, नहीं, कदापि नहीं।'' 

“तब तो तुम नियम द्वारा यह निर्धारित कर दोगे कि वे उस 
विद्याभ्यास को विशेष ध्यान देंवे जो उनको अत्यन्त वैज्ञानिक हंग से 
प्रश्न पूछते और प्रश्नों का उत्तर देने योग्य बना दे ?”' 

उसने कहा, हाँ, तुम्हारी सहायता से में ऐसा नियम 
निर्धारित करूँगा। 

मेने पूछा, _-तो क्‍या तुम इस बात से सहमत हो कि संवादबिद्या 
(तर्क विद्या) को हमने सब विद्याओं के ऊपर स्थान दिया है मानो वह 
उन सब में मूर्धन्य (श्वंगशिला) है--तथा कोई अन्य विद्या औचित्य के 
साथ उससे ऊपर स्थापित नहीं की जा सकती, और अब हमारा विद्याध्यास 
का विवेचन पूर्ण हो गया ? ” 

उसने उत्तर दिया, “में सहमत हूँ।” 


( ४८६ ) 


१५ 

मेंने कहा, अब तो तुम्हारे छिए बटवारे का काम शेष रह गया हैं. 
कि, इन विद्याओं को किस को और किस प्रकार सौंपा जाय। 

उसने कहा, यह तो स्पष्ट ही हैं।' | 
“क्या तुम्हें स्मरण है कि हमने पहले नगर राष्ट्रे के शासकों का 
निर्वाचन करने में किस प्रकार के व्यवितयों को चुना था ? 

उसने उत्तर दिया, यों नहीं ! 

मेंने कहा, तुमको मान लेना चाहिए कि बहुत कुछ तो वैसी हें 
प्रकृति वाले व्यक्ति चुने जाने वाले हेँ। अत्यन्त स्थिर स्वभाव वाले एव 
अत्यग्त वीर और साहसशील व्यक्तियों को (अन्य लोगों की अपेक्षा ) 
अधिक श्रेय मिलना चाहिए, एवं जहाँ तक व्यवहारिक हो सुन्दरतम 
व्यक्तियों को भी । परन्तु इसके अतिरिक्त हमको उनसे यह भी आकांक्षा 
रखनी चाहिए कि वे व केवल वीर, धीर, उदार और दुढ़ स्वभाव वाले हों, 
बल्कि उनको इस प्रकार की शिक्षा के उपयुक्त प्रकृति अदत्त गुण भी प्राय्ल 
होने चाहिए। 

“इसके लिए आप कौन से गृणों का निर्देश करते हैं ? 

मेने कहा, मेरे मित्र, उनमें अध्ययन के प्रति तीक्ष्ण अभिरुचि होनी 
चाहिए तथा उनको सीखने में कष्ट नहीं होना चाहिए। क्योंकि आत्माएं 
(मस्तिष्क) व्यायाम की अपेक्षा कठिन विद्याध्ययन में अधिक भिभकती 
और दौबरल्य का अनुभव करती है; कारण, यह परिश्रम विशेष रूप से 
मस्तिष्क को ही करना पड़ता है, शरीर इसमें साका नहीं करता अतगब 
उसका भार उसी पर पड़ता है।' 

उसने कहा, सच है। 

“और हमको उनमें अच्छी स्मृति, अडिग लगन और परिश्रम का प्रेस 
इन गुणों की सर्वाेन आकांक्षा करनी चाहिए। अन्यथा भला तुम यह कैसे 


( ४६० ) 


ख्याल कर सकते हो कि कोई सब प्रकार के शारीरिक श्रम करने को तथा 
इतने महान्‌ अभ्यास और अध्ययन को पूर्ण करने के लिए प्रस्तुत किया 
जा सकेगा ? 

उसने कहा, 'जब तक कि किसी को प्रकृति के उत्तम वरदान प्राप्त 
न हों, तब तक कोई ऐसा नहीं कर सकता । 

मेंते कहा, हमारी आजकल की (वर्तमान) गलती तथा उसके परिणाम 
स्वरूप फिलासफी जिस अवधीरणा का पात्र बन गयी है, उन दोनों का 
कारण जैसा कि में पहले कह चुका हूँ, उसके सहचर और स्नेह्दीगण हें 
उनको जारजन्मा नहीं सच्चे अभिजात होना चाहिए।' 

उसने पूछा, इससे आपका क्या अभिप्राय है ?." 

मने कहा, सव्वे-प्रथम तो फिलासफ़ी के भक्तों को उद्योग में लगड़ा 
'नहीं होना चाहिये, अर्थात्‌ उनको आधा उद्यमी और आधा आलहलूसी नहीं 
होना चाहिये । ऐसा तब होता है जब कि कोई व्यायाम, आखेट और 

अन्य सब प्रकार के शारीरिक श्रमों का तो प्रेमी होता हैं पर सीखने, सुनने, 

और पूछने में रुचि नहीं रखता किन्तु इन सब की ओर आलसी और उद्योग- 
द्रेषी होता है । तथा जिसका उद्योग इसके विपरीत में दिशा एकांगी होता 
है वह भी पंगु होता है ।* 

उसने कहा, परम सत्य है ।” 

सेंते कहा, और इसी प्रकार, सत्य के संबंध में भी क्या हम उस आत्मा 
की पंगु (लुज ) नहीं समझेगे जो जानबूऋ कर कहे गये असत्य से घृणा करता 
है, स्वतः अपने ऐसे असत्य से उद्विग्न होता है और दूसरों में ऐसे असत्य 
के कारण अप्रसत्न (ऋद्ध ) होता है पर अनजाने और यों ही कहे गये अस॒त्य 
को सानन्द स्वीकार कर लेता है, तथा ज्ञानाभाव का दोषारोपण किये जाने 
पर दुः:खित नहीं होता एवं अज्ञानकर्दंम में इसी प्रकार अच्नेत भाव से 
'छोटता रहता है जिस प्रकार कोई सुअर ?” 


( ४६१ ) 


उसने कहा, 'सर्वथा यही बात है ।* 

मंते कहा, और संयम, साहस (वीरता) आत्मौदाय एवं अन्य 
सब सद्गुणों के विभागों के संबंध में हमको वास्तविक कुलीन (अभिजात) 
और अकूलीन के विवेक के विषय में विशष रूप से सतक॑ रहना चाहिये । 
क्योंकि जब कभी इस प्रकार का विवेक कर सकने के ज्ञान का व्यक्ति 
अथवा राष्ट्र में अभाव होता है तो वे अनजाने में बिना विचारे इन उद्देश्यों 
के लिये पंगू एवं अनभिजात स्वभाव वाले लोगों को मित्र अथवा शासक 
के रूप में नियुक्त कर लेते हैं ।” 

उसने कहा, सचमुच यही बात है । 

मेंने कहा, परन्तु हमको ऐसे सब प्रसंगों में सावधान रहना चाहिये, 
क्योंकि यदि ऐसे महत्त्वपूर्ण विषय के अध्ययन और ऐसे कठोर अभ्यास 
और अनुशासन के लिये हम स्वस्थांग और स्वस्थमना व्यक्तियों को उपलब्ध 
कर सके तो स्वयं न्याय भी हम पर दोषारोपण नद्ठीं कर सकेगा और हम 
अपने राष्ट्र और राष्ट्रनीति की रक्षा कर छेंगे । परन्तु यदि हमने इस 
(अध्ययन ) में दूसरी प्रकार के व्यक्तियों को प्रविष्ट करा दिया तो परिणाम 
इसके बिलकूल विपरीत होगा और हम दर्शन शास्त्र के ऊपर वतेमान 
समय की अपेक्षा कहीं अधिक परिहास की बाढ़ उडेलने के दोषी होंगे ।” 

उसने कहा, 'सचम्‌च ही यह छज्जाजनक बात होगी ।', 

मने कहा, सो तो नितानत निरचय हैं; पर इस अवसर पर मे फिर 
अपने को कुछ उपहासास्पद बनाये दे रहा हूँ । 

उसने पूछा, केसे ? 

मेने कहा, में यह भूल गया कि हम परिहास कर रहे हैं, और बढ़ी 
गंभीरता के साथ बोलने रूगा । क्योंकि बातचीत करते करते मेंनें जब 
फिलासफ्री की ओर दृष्टिपात किया और देखा कि वह निन्‍्दा की पात्री 
न होते हुए भी कंसी तिरस्कृत हो रही हं तो मेरा चित्त विद्रोह कर उठा और 
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जो मनुष्य फिलासफ़ी की अप्रतिष्ठा के कारण हैं उनके प्रति में इतना 
क्रद्ध हो गया कि मेंने अपने विचार बड़े अभिनिवेश के साथ प्रकट 
किये ।” द 

उसने कहा, '“चौस की शपथ, मुझ जैसे श्रोता के लिये तो कम से कम 
ऐसा नहीं छगा ।” 

मेंने कहा, 'पर मुझ जैसे वक्‍ता के लिये तो यह कथन अतीव अभि- 
निवेशमय है। लेकिन हमको यह नहीं भूल जाना चाहिये कि पहले निर्वाचन 
में हमने वृद्ध मनुष्यों को चुना था पर प्रस्तुत निर्वाचन में इससे काम नहीं 
चलेगा । क्योंकि हमको इस प्रसंग में सॉलोन के वचन को नहीं मान 
लेना चाहिये कि वृद्ध होता हुआ मनुष्य बहुत सी बातें सीख सकता है । 
वह (वृद्ध) दौड़ने की अपेक्षा सीख कम सकता हैँ । गुरुतर एवं बहुत से 
कार्यों को करना यूवकों का भागधेय है ।” 

उसने कहा, 'अवश्यमेव ।” 

सबब ९ ६ 5५ 

“अतएवं अंकगणित, भूमितिशास्त्र, एवं अन्य सब प्रारंभिक विद्याएँ 
जो कि तकंशास्त्र (आन्वीक्षिकी) के लिये पूर्व तैयारी रूप हूँ उनको 
(शिष्यों को) उनके बचपन में ही सिखा देनी चाहिये, परन्तु ऐसे प्रकार से 
नहीं कि हमारी शिक्षा पद्धति उनके लिये अनिवार्य भार प्रतीत हो ।॥” 

“सोक्‍कयों?' 

मैंने उत्तर दिया, क्योंकि स्वतंत्र व्यक्ति को किसी भी विद्या का 
अभ्यास दासता के रूप में नहीं करना चाहिय | कारण यह है कि जब 
कि शारीरिक परिश्रम दबाव डालने पर (बाधित प्रकार से) किया जाता 
है तो वह शरीर को हानि नहीं पहुँचाता, पर बाधित प्रकार से सीक्षी हुई 
कोई बात मस्तिष्क में प्रविष्ट नहीं होती ।” 


( ४68३ ॥) 


उसने कहा, सत्य है ।” 

“तब तो मेरे श्रेप्ठ मित्र बच्चों को दबाव से पढ़ाई में मत 
लगाओ बल्कि क्रीडारूप में ऐसा करो । इससे तुम उनकी प्राकृतिक 
. (स्वाभाविक ) प्रवृत्तियों का पता लगाने में भी अपेक्षाकृत बधिक अच्छे 
सफल हो सकोगे ।” 

उसने कहा, आपका यह कथन है तो युक्तिपूर्ण ।” 

मेने पूछा, क्या तुमको याद नहीं रहा कि हमने यह उद्धोष किया 
कि हमको बच्चों को घोड़ों की पीठ पर दर्शकरूप में युद्धक्षेत्र में ले जाना 
चाहिये, और जहाँ भी स्थिति सुरक्षित हो वहाँ उनको छोटे पिल्लों के 
समान रवत-पात का आस्वाद प्राप्त करने के लिये समरश्ीर्ष तक 
पहुँचाना चाहिये । 

उसने कहा, “मुझे याद है। 

मेने कहा, “और इन सब बातों में--अर्थात्‌ परिश्रम विद्याभ्यास 
और भयस्थलों में जो सबसे अधिक गतिदक्षता प्रदर्शित करें उनको चुन कर' 
एक तालिका में उनके नाम लिख लेने चाहिये । 

उसने पूछा, कितनी अवस्था में ?” 

मेने उत्तर दिया, “ज्योही वे अनिवार्य व्यायाम की शिक्षा से छूटें 
तभी । वर्योंकि इस समय में,चाहे वह दो वर्ष का हो, चाहे तीन वर्ष का वे 

अन्य कार्यों के योग्य नहीं रहते । कारण कि अधिक थकान और. निद्रा 
का विद्याभ्यास से बेर है । और इसके अतिरिक्त उनमें से प्रत्येक का 
शारीरिक व्यायाम करते समय का व्यवहार भी हमारे छिये उनकी एक 
कसौटी-और बह भी एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण कसौटी होगा ।” 

उसने कहा' 'सो तो क्‍यों नहीं होगा ? ” 

मेने कहा' “इस कालावधि के परचात्‌ थीस वर्ष की आयुवालों में 
जिनको उत्कर्ष के आधार पर चुना जाय उनको अन्य लोगों की अपेक्षा 


( अध्ड ) 


अधिक उच्च सम्मान प्रदान किया जाय । तथा जिन विद्याओं को उन्होंने 
बाल्यावस्था में अपनी प्रार्थमिक शिक्षा में असंबद्ध प्रकार से सीखा था, 
अब उन्हें उन सब (विद्याओं) को एक सर्वसंग्रही पर्यालोचन में सम्मिलित 
करना चाहिये जिससे कि वे उनके पारस्परिक प्रकृत संबंध को,एवं सत्तत्त्व 
के साथ उनके सम्बन्ध को जानने में समर्थ हो सकें (अथवा देख सकें) ।” 

उसने कहा, “निश्चयेन केवल यही शिक्षा ऐसी है जो प्राप्त करने 
वालों के साथ स्थिरतया रहती है।” 

मेंने कहा, और यह तार्किक स्वभाव और अताकिंक स्वभाव की 
महान कसौटी भी है । क्योंकि जो व्यक्ति संग्राहकदृष्टि है वही तार्किक 
है, जो (ऐसा) नहीं है वह (ताकिक) नहीं ।” 

उसने कहा “में आप से सहमत हूँ ।” 

मेने कहा, इन गुणों को दृष्टि में रखते हुए, तुम्हारा यह कतंव्य 
होगाकि तुम उन व्यक्तियों के वर्ग में से जो विद्याभ्यास, युद्ध 
और अन्य नियमित कार्यों में सुदृढ़तया दत्तचित्त हैं उनको चुन लो जो 
इत गृणों को सर्वोत्तम प्रकार से अभिव्यक्त करें, तथा जब वे तीसवाँ 
वर्ष व्यतीत कर चुकें तब प्रथम चुनाव में चुने गये व्यक्तियों में से 
पुनः चुनाव करके उत्तको पूवपिक्षा और भी उच्च सम्मान प्रदान 
करो, तथा तक शक्ित के द्वारा उनका परीक्षण और निकषण कर यह 
देखो कि उनमे कौन ऐसा है जो नेत्र और अन्य इन्द्रियों के उपयोग के 
बिना ही केवल सत्य के साहचर्य में सत्तन्‍्व तक पहुँचने में समर्थ है । और 
हें मित्र इस अवसर पर, बड़ी भारी सावधानी की आवश्यकता है ।” 

उसने पूछा, क्‍यों, इतनी अधिक क्यों ?” 

मेने उत्तर दिया, क्‍या तुम नहीं देखते कि तकंशास्त्र के उपयोग 
के कारण सम्प्रति कितनी बुराई उत्पन्न होती है ? ” 

उसने पूछा, कौन सी बुराई ?” 


६. का 


मेने कहा, “ताकिक लोग नियमशुन्यता से परिपूर्ण हैं |” 

उसने कहा, सचमृच ऐसा ही है ।” 

मैंने कहा, क्या तुम यह ख्याल करते हो कि इस मनोदशा में कोई 
आइचर्यजनक बात है, तथा क्‍या तुम इन व्यक्तियों को क्षन्तव्य नहीं 
समभते ? 

उसने पूछा, किस विशेष कारण से ? 

मेने उत्तर दिया, उनकी दशा एक ऐसे कल्पित पुत्र के समान 
है जो बहुत चापलस लोगों से घिरा हुआ प्रभूत धनधान्य-एवं जनसंप्पत्न 
परिवार में पला है, तथा वय:प्राप्त होने पर जिसको यह पत्ता चलता 
है कि उसके माने हुए मातापिता उसके वास्तविक माता-पिता नहीं हैं 
यद्यपि वह अपने सच्चे माता-पिता का भी पता नहीं छगा पाता है । क्या 
तुम अनुमान कर सकते हो कि चापलूस लोगों के और कल्पित माता- 
पिता के प्रति प्रथमतः अपने कल्पित पुत्र होन के संबंध को न 
जानने के समय उसकी भावना कंसी होगी और फिर उस संबंध को 
जान लेने पर कसी होगी ? अथवा तुम मेरा अनुमान सुनना 
चाहोग ? 

उसने उत्तर दिया, चाहँगा तो ।*' 

१७ 

मंन कहा, “अच्छा, तो मेरा अनुमान यह हूँ कि, जब तक 
उसको सत्य का ज्ञान नहीं होगा, तब तक वह संभवतया अपने तथा- 
ख्यात माता-पिता एवं अन्य संबंधियों का सम्मान चापरूस लोगों को 
अपेक्षा अधिक करेगा; तथा इस बात की अपेक्षाकृत कम संभावना 
होगी कि वह उनको किसी वस्तु का अभाव अनुभव करने दें, एवं वह 
उनके प्रति कोई भी अवैध कथन अथवा कार्य कहने या करने को प्रव॒ृत्त 


६  -) 


नहीं होगा और महत्वपूर्ण बातों में चापलूस लोगों की अपेक्षा उनके 
प्रति कम बविधेयता प्रदर्शित करेगा ।” 

उसने कहा, ऐसा संभवपर है ।” 

“परन्तु सत्य का पता रूम जाने पर,मेरा अनुमान यह है, वह उनके 
प्रति सम्मान और भवित भाव प्रदर्शित करने में अधिकाधिक प्रमादी होता 
जायेगा और चापलूस लोगों के प्रति अधिक आदर सूचित करने लगेगा 
और पृवपिक्षा उनकी बातों को अधिक ध्यान देगा, खूडे ढंग से उनकी 
संगति करेगा और उन्हीं के नियमानुसार जीवनयापन करने लगेगा । इसके 
विपरीत जब तक वह बहुत ही अच्छे स्वभाव का न हो, तो वह अपने पूर्व 
पिता और स्वीकृत संबंधियों की तनिक भी चिन्ता नहीं करेगा ।” 

उसने कहा, “जो कुछ आप ने कहा, यह सब घटित होना संभव 
है । परन्तु इस तुलना की तकंशास्त्र के शिक्षार्थी के प्रसंग में चरिता- 
थंता कहाँ है ?” 

“इस प्रकार से है कि में समभता हूँ हम लोग बाल्यकाल से ही इस 
विषय में कुछ बद्धूमल विश्वास रखते है कि क्या न्याय्य है एवं क्या आदर- 
णीय हैँ तथा जिस प्रकार बच्चे अपने माता-पिता के प्रति आज्ञाकारी 
एवं सम्मानकारी होकर पलते हें उसी प्रकार हम भी उनके विधेय और 
समादरकारी होकर इन विद्वासों में पलते है ।” 

“हाँ एसा ही है ।” 

“और क्या कुछ अन्य ऐसी प्रवृत्तियाँ भी (समाज में) नहीं रहती 
हें जो इन (विश्वासों) की विपरीतगामिनी होती है,एवं जिनमें आमोद- 
प्रमोद सम्पृकत रहते हें तथा जो हमारी आत्मा की (भूठी) चापछ्सी 
करके उसे स्वायत्त करने की अभ्यर्थना करती हैँ पर जो किसी भी शाली- 
नता सद्गूण सम्पन्न व्यक्ति को स्वयश नहीं कर सकती, और वे अपने 
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पिताओं की शिक्षा का सम्मान करते रहते हे और उनकी आज्ञा 
मानते हैं ?” 

“यही बात है । 

मेने कहा, अच्छा, तो जब इस अवस्था में स्थित व्यक्ति के समक्ष 
यह प्रश्न प्रस्तुत होता है कि आदरणीय अथवा शोभन किसको कहते हैं ? 
और नियमकर्ता द्वारा सिखाया हुआ उत्तर देने पर यूक्तियाँ उसका 
खण्डन कर देती हें, एवं अनकों विविध प्रकार की युक्ति पराजय उसकी 
अद्धा को उधलूपुथल कर देती हैं और उसके हृदय में यह विश्वास उत्पन्न 
कर देती हूँ कि कोई अम्‌क वरतु जिननी ही शोबत और सम्मान्य हैँ उतनी 
ही अशोभन भी है, और जब उसको न्याय्य, सत्‌ एवं अन्य मुख्य 
रूपेण समादरणीय वस्तुओं के विषय में भी इसी प्रकार का अनुभव 
प्राप्त होता है, तो तुम स्वयं ख्याल कर सकते हो कि इसके पर्चात्‌ 
परम्परागत सदाचार के संबंध में उसका व्यवहार कैसा होगा ? 

उसने उत्तर दिया, “यह तो अनिवारय है कि वह पूवंवत्‌ आदर- 
पूर्ण और आज्ञाकारी नहीं बना रहेगा ।” 

मेंनें कहा, और तब, जब कि वह उन सिद्धान्तों का सम्मान 
करना तथा उनको अपने लिये आवश्यकीय मानना बन्द कर देता है 
कर सच्चे सिद्धान्तों को खोज निकालने में सफल हो नहीं पाता तो उसके 
लिये इच्छाओं की संराधघना करने वाले जीवन मार्रे को छोड़ कर 
अन्य किस मार्ग को स्वीकार करना संभव हो सकता है ?” 

उसन कहा, (अन्य मार्ग को स्वीकार करना) संभव नहीं है ।' 


“तब तो वह पूर्ववत्‌ नियमपालक रहने के बदले नियमों और 
रीति-रिवाजों का विरोध करने वाला बन ग्यः प्रतीत होगा ।” 
मेने कहा, “और क्या जो तकंश्षास्त्र में प्रवृत्त होते हैं उनका एसा 
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अनुभव प्रत्याशित (अथवा स्वाभाविक) नहीं है, तथा जैसा, मेंने अभी 
कहा था, क्‍या यह अत्ययन्त क्षन्तव्य नहीं हैं ? 
उसने कहा, हाँ, और दयनीय भी ।” 

“तब तो, क्‍या तुम अपने इन शिष्यों को तकंशास्त्र में प्रवत्त करते 
समय सब प्रकार की सावधानी नहीं बरतोगे, जिससे तुमको इन तीस 
बर्ष की आय वालों के प्रति इस प्रकार दयनीयता का अनुभव न 
करना पड़े ?” 

उसने कहा, हाँ, वास्तव में ऐसा ही करना चाहिये ।” 

“तथा क्या यह एक महान्‌ रक्षा का उपाय नहीं हैं कि उनको 
छोटी अवस्था में इसका आस्वादन न करने दिया जाय ? क्योंकि, में 
ख्याल करता (£ कि तुम यह देखने में नहीं चूके होगे कि जब इन लोगों 
की जिद्चा को इस तकशास्त्र का स्वाद छग जाता हे तो वे इसके साथ 
खिलवाड़ करते हुए इस का दुरुपयोग करते हैं और नित्य वितण्डा के 
रूप में इसका प्रयोग करके खण्डनकर्त्ताओं का अनुकरण करते हुए 
स्वयं भी दूसरों का खण्डन किया करते हैं; छोट पिल्‍लों के समान 
किसी भी पास आने वाले व्यक्ति को खींचने और नोचने में उनको 
आनन्द आता है ।” 

उसने कहा, अत्यधिक ऐसा ही हैं ।” 

“अतएव जब वे स्वयं बहुतों का खण्डन कर चुकते हें तथा बहुतों से 
अपन आप भी पराजित हो चुके होते हैं, तब वे बड़ी गीक्षता और वेग 
से उन सब वातों का अविश्वास करन लछगते हें जिनको वे पहले सत्य 
(अच्छा) मानते थे; परिणाम यह होता है कि वे अपने आप तथा 
दर्शनशास्त्र का समग्र व्यापार दोनों ही अन्य लोगों की दृष्टि में गिर 
जाते हैं ।' 

उसने कहा, परम सत्य है ।” 


[ दर्णुण है 


मेंते कहा, अधिक अवस्था वाला व्यक्ति ऐसा पागरूपन 
नहीं करेगा; प्रत्यूत केवल खिलवाड़ और परिहास में ही खण्डन-मण्डन 
करने वालों की अपेक्षा वह उन ताकिंकों का अधिक अनूसरण करेगा 
जो सत्य के अन्वेषण एवं परीक्षण के लिय तर्क करने को सहमत 
होते हैं, अतएव वह स्वयं विवेकानुगामी और मर्थादित रहेगा और इस 
प्रकार अप्रतिष्ठा के बदले अपने व्यापार को प्रतिष्ठा प्रदान करेगा 

उसने कहा, ठीक ।' 

“और जब हमने यह कहा था कि जो लोग इस तक में प्रविष्ट हों 
वह सुव्यस्थित और स्थिर स्वभाव वाले व्यक्ति हों न कि आजकल 
की सी प्रथा रहे कि जो कोई भी अकस्मात्‌ प्राप्त और अयोग्य व्यक्ति 
स्वीकार कर लिया जाय, तो क्या हमारे सारे पूर्वकथन इसी सावधानी 
को दृष्टि में रख कर प्रस्तुत नहीं कि गये थे ? 

उसने उत्तर दिया, 'सवंधा यही बात है । 

2८-- तो क्या, तकंशास्त्र के निरन्तर और आयासपूर्ण 
अध्ययन को, अन्य सब धन्धों से निश्चिन्त होकर, (जैसा कि इसी के 
सदश शारीरिक व्यायाम के प्रसंग में हुआ था) उतने वर्षों के दुगुने 
वर्ष लगाना जितने शरीर साधाना में छगे थे, पर्याप्त होगा ? 

उसन पूछा, आप का तात्पयें छ वर्ष से है या चार से ? ” 

मेने कहा, “उससे कुछ नहीं बनता बिगड़ता, पाँच वर्ष मान 
लो । इसके पव्चात तुमको उन्हें फिर भू-गर्भ में स्थित गुहा में भेजना 
पड़गा तथा वहाँ पर पुद्ध में सेनानायकट्व करने और अन्य युवकोचित 
पदों पर काम करने के लिये बाध्य करना पड़ेगा जिससे कि वे अन्य 
प्रकार के मनुष्यों की अपेक्षा कछोकानुभव में भी घ्रट कर न रह 
जाएँ । एवं इन पदों पर आरूढ़ होने पर भी यह देखने के लिये उनका 
परीक्षण होना चाहिये कि वे विभिन्न प्रकार के आकर्षणों तथा चादु- 
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कारियों की खींचातानी में सुदृढ़तया स्थिर रहते हैं या डंगमगा कर 
पथभ्रष्ठ हो जाते हैं ।* 
उसने पूछा, “इसके लिये तुम कितना समय निर्धारित करते हो ? 
मैंने उत्तर दिया, 'पन्द्रह वर्ष; और पचास वर्ष की अवस्थ्य हो जाने 
पर जो सब परीक्षणों को पार कर चुके और सब प्रकार कामों और विद्याओं 
में अपने को सर्वथा श्रेष्ठ सिद्ध कर दें तो उनको अन्तिम लक्ष्य को पहुँचने 
दिया जाय । इस समय हम उनसे यह चाहेंगे कि वह अपनी आत्मदुष्टि 
ऊपर की ओर उठा कर उसकी ओर एकटक देखें जो अपने पकाश से सब 
को प्रकाशित करता है; तथा जब वे इस प्रकार स्वतः सत््‌ के दर्शन कर 
लें तब वे अपने शेष जीवन भर राष्ट्र की, नागरिकों की एबं स्वयं अपने 
जीवन की सुव्यवस्था के लिये उसका अनुकरणीय आदशझों के रूप में उपयोग 
करे । दशनश्ञास्त्र के अध्ययत को अपने जीवन का प्रमुख व्यापार बना 
कर, उनमें से प्रत्येक अपनी बारी आने पर राष्ट्र की सेवा के श्रम में भी 
'छूगे और नगर की भलाई के लिए पदाधिकार स्वीकार करे, पर इस कार्य 
को वांछनीय समझ कर नहीं आवश्यक कतंव्य समझ कर करें । इस प्रकार 
जब प्रत्येक पीढ़ी के लोग आगामी पीढी के लोगों को शिक्षित बना कर अपने 
समान राष्ट्र-संरक्षकों का स्थान ग्रहण करने योग्य बना दें तो स्वयं विदा 
होकर पुण्यवानों के द्वीप (धाम को) चले जायें और वहाँ निवास करें | 
तथा यदि पिथिया की दिव्यवाणी की स्वीकृति मिल जाय तो राष्ट्र उनकी 
स्मृति में सावेजनिक (व्यय से) स्मारक स्थापित करे और उनको देवता 
मान कर उनके लिये यश और बलिदान दिये जाएँ, पर यदि स्वीकृति 
'ने मिले तो उनको दिव्यमानव मान कर सम्मानित करे ।” 

उसने कहा, 'सॉक्रातीसू, तुमने तो हमारे संरक्षकों (अ्हतों &९।१०॥$ ) 

की मूर्तियों को एक मूत्तिकार के समान अनिन्ध् सुन्दर बना दिया ।” 
मेंते कहा, ' हाँ, ग्लोकोत और अहंन्तियों को भी तो । क्योंकि तुम 


( ७५०१ ) 


यह रूयाक मत करना कि मेंने जो कुछ कहा है वह उन स्त्रियों की अपेक्षा, 
(जो कि वाजञ्छनीय गुणों के सहित उनमें उपलब्ध हों) पुरुषों के लिये 
अधिक लागू होता है ।” 

उसये कहा, यदि हमारे विवरण के अनुसार वे मनुष्यों के साथ 
सब बातों में समानता के आधार साभी होंगी तो आप का यह कथन बिल- 
कूल ठीक ही है । 

मेंने कहा, अच्छा वो क्या तुम स्वीकार करते हो कि तगरराष्ट्र और 
उसकी नीति के संबंध में हमारी धारणा (सिद्धान्त) कोरा स्वप्नमात्र 
नहीं है, प्रत्युत इसकी साधना कठिन होते हुए भी यह एक प्रकार से संभव 
है, पर संभव केवल एकमात्र उसी प्रकार से है जो कि वर्णन किया जा चुका 
है, अर्थात्‌, बहुत से या कम से कम से एक वास्तविक दाशंनिक (किसी ) 
राष्ट्र में प्रमुत्व पाकर एतत्कालीन प्रतिष्ठाओं को अनुदार और अयोग्य 
पान कर उन की अबहेलना करके केवल उचित (न्याय) को और तज्जनित 
सम्मान को ही मृल्यवान समझें एवं न्याय को ही मुख्य और एकमात्र अभि- 
वार्य वस्तु मानते हुए उसी की सेवा और धारणपोषण में अपने नगरराष्ट्र 
का पुनःसंघटन और शासन करें ' 

उसने पूछा, कैसे? 

मेने कहा, “(वे उन सब चगरनिवासियों को देहात में निकाल देंगे 
जो दश वर्ष से अधिक अवस्था के हैँ, और उनके बच्चों पर अधिकार कर 
लेंगे, उनकी उनके माना-पिताओं के प्रभाव से दर रखेंगे तथा उनको 
अपने रीतिरिवाजों के अनसार पालपोसेंगे, यह रीतिग्वाज ऐसे होंगे 
जेसे कि हमने वर्णन किये हैं । बतलाओं, क्या जैसे नगररशाप्टू और नगर- 
नीति का हमनेचित्रण किया है उसकी स्थापना ओर संवृद्धि (समृद्धि) 
के लिये, तथा जिन मन्ष्यों में यह उत्थापित हो उचका परमलाभ 
संपादन करने के लिये, यही शीघ्रतम और सरलरूतम उपाय नहीं हैं? ” 


( ५०२ ) 


उसने कहा, यही सर्वोत्तम उपाय है; एवं सॉक्रातीस में समभता हूँ 
(यदि कभी इसका वास्तव में संभव होना सिद्ध हुआ तो) तुमने उसके 
घटित होने का प्रकार भी भलीभाँति समझा दिया।* 

मेंने कहा, “तो क्या हम अब इस राष्ट्र और इसके अनरूप व्यक्ति 
के विषय में पर्याप्त रूपेण बहुत कुछ नहीं कह चुके--क्योंकि यह 
बिलकुल स्पष्ट है कि हम उसके रूप का प्रतिपादन किस प्रकार करेगे।” 

उसने कहा, हाँ स्पष्ट है । और मैं समभता हूँ कि प्रस्तुत मीमांसा 
अब समाप्त हो चुकी ।” 

आठवों पुस्तक 

१--“बहुत अच्छा । तो ग्लौकोन हम इन बातों पर सहमत हें कि 
जिस नगरराष्ट्र को श्रेष्ठ शासन का उच्चतम स्वरूप प्राप्त करना हें 
उसमें स्त्रियों और बच्चों और सब प्रकार की शिक्षा पर सब का समाना- 
धिकार होना चाहिये, तथा यूद्ध और शान्ति में सब (स्त्री पुरुषों ) के 
धनन्‍्धे भी एक समान होने चाहिये, एवं उनके ऊपर शासक अथवाराजा 
वह लोग होने चाहिये जिन्होंने अपने को यूद्ध और दर्शनशज्ास्त्र 
दोनों में सर्वश्रेष्ठ सिद्ध कर दिखाया है ।* 

उसने कहा, हाँ, हम इस विषय में सहमत हैँ ।' 

“इसके आगे हमने यह भी मान लिया है कि जब शासक अपने पद 
पर आरूपढ़ हो जाएँ तो वह सैनिकों को लेकर उनको हमारे द्वारा 
पर्वंवर्णित गृहों में बसाएँ, जिनमें किसी के लिये कोई भी वस्तु व्यक्तिगत 
नहीं होगी प्रत्यूत सब वस्तुओं पर सब॒ का समान अधिकार होगा । 
इस प्रकार के गृहों के अतिरिक्त यदि तुम्हें याद हो तो हम इस बात 
पर भी एकमत हो चुके थे उनकी व्यक्तिगत सम्पत्ति किस प्रकार की 
होनी चाहिये ।* 

उसने कहा, हाँ मुझे याद है कि यह उचित समझा गया था कि उनमें 


( “५०३ ) 


से किसी के पास भी वेसी सम्पत्ति नहीं होनी चाहिये जैसी कि आजकल 
अन्य मनुष्यों के पास है, किन्तु क्योंकि वे युद्धमलल और रक्षक है अतएव 
उनको संरक्षता के लिये अन्य लोगों से प्रतिवर्ष वर्ष भर के भरण-पोषण 
की सामग्री भूति रूप में मिलनी चाहिये तथा उनको अपना सारा ध्यान 
स्वयं अपने ऊपर और राष्ट्र के ऊपर लगाना चाहिये ।” 

मेने कहा, यह बात ठीक है । पर अब क्योंकि यह प्रकरण समाप्त 
हो गया, अतएवं अब हमको उस स्थान की ओर मुड़ना चाहिये जहाँ से 
मार्गान्तर (विषयान्तर) पर चल कर यहाँ आ पहुँचे जिससे कि उसी 
पक्ष से हम पुत्र: अपने मार्ग पर चक लिकलें।” 

उसने कहा, इसमें कूछ कठिनाई नहीं है । इस समय के समान ही 
उस समय भी यह मान कर कि श्राप नगर का वर्णन समाप्त कर चुके हैं 
आप यह कहने जा रहे थे कि आप यह मानते हैँ कि उस समय आपके द्वारा 
वर्णित नगर और तदनुरूप व्यक्तित अच्छे हें, यद्यपि ऐसा छगता है कि 
तब भी आप उससे भी बढ़ कर नगर और उससे भी बढ़ कर व्यक्ति का 
वर्णन करने बाले थे । फिर भी आप यह तो कम से कम कह ही रहे थे कि 
यदि यह नगर ठीक है तो अन्य दोषपूर्ण है । शेष राष्ट्रनीतियों के विषय 
में, मुझे याद पड़ता है, आपने यह कहा था कि जो नीतियाँ और जिनके 
अनुरूप व्यक्ति वर्णव करने योग्य है तथा जिनकी त्रुटियाँ निरीक्षण करने 
योग्य हैं उनके चार प्रकार होते हे जिससे कि जब हम उन सब को देख 
चुर्के एवं सर्वोत्कष्ट तथा निक्षृष्टतम व्यक्ति के संबंध में सहमत होचुके 
तो यह निर्धारित कर सकें कि सर्वोत्कृष्ट सबसे सुखी और निद्ृष्टतम 
सबसे दु:खी व्यक्ति है अथवा इसके विपरीत बात सत्य है। और मरे 
आप से यह पूछने पर कि आपके मन में कौन सी चार राष्ट्रनीतियाँ है, 
पालीमाकंस और अदेइमान्तास बीच में कूद पड़े,इस पर आप ने जो विवेचन 
फिर से आरंभ किया उससे हम यहाँ तक पहुंचे हैं । 


( ५ु०ढ॑ ) 


मेने कहा, तुम्हारी स्मृति बिल्कूल ठीक है ।* 

“तब तो कुश्ती लड़ने वाले मल्‍ल के समान आप मुझे फिर से वही 
पकड़ लेने दीजिए और जब में प्रश्न करूँ तो आप वही उत्तर देने की चेष्टा 
कीजिये जो आप उस समय देने वाले थे ।” 

मेने कहा, यदि हो सका तो अवश्य ऐसा करूँगा । 

उसने कहा, “में स्वयं यह सुनने के लिये आतुर हूँ कि आप का तात्पर्य 
कौन से चार नीति के प्रकारों से हूँ ।” 

मेंने कहा, यह कहना (सुनना ) कठिन नहीं है । जिन राष्ट्र विधानों 
की ओर मेने संकेत किया है वे यही हैं जिनके नाम नित्यप्रति के साधारण 
व्यवहार में सामान्यतया उपयोग में आते हैं अर्थात्‌ प्रथम तो तुम्हारी 
क्रीती और लाकोनीकी की राष्ट्रनीति जिसकी अत्यंत प्रशंसा की जाती है; 
इससे उतर कर स्थान और सम्मान में द्वितीय आने वाली नीति वह है 
जो ऑलीगार्किया ( ०8००४ ) कतिपय कूलों या व्यक्तियों का 
राज्य) कहलाती है तथा जो बुराइयों से परिपूर्ण हैं । इसके उपरान्त 
डिमॉक्रातिया आती है जो ऑलीगार्की की ही परिणति हैँ और विरोधिनी 
भी है; और अन्तिम एवं सबसे बढ़कर शानदार तानाशाही हैँ जो कि 
चतुर्थ स्थान की भाजन है तथा राष्ट्रों की सबसे बुरी बीमारी है । क्‍या 
तुम अन्य किसी प्रकार की ऐसी राष्ट्रनीति बतला सकते हो जो इनसे 
भिन्न हो; मेरा तात्पयं यह है जिसका स्वरूप इनसे बिलकुल पृथक्‌ हो ? 
क्योंकि, निश्चय ही कुलक्रमागत राज्य और क्रीत प्रभुत्व तथा ऐसी ही अन्य 
और भी (उपर्युक्त राष्ट्रनीतियों की) मध्यवत्तिनी (कड़ियाँ) नीतियाँ 
हैं जो कि हेलेनीस लोगोंमें तथा उनकी अपेक्षा बर्बर जातियों में और भी 
अधिक संख्यामें उपलब्ध होती हैं ।” 

उसने कहा, हाँ बहुत सी अनोखी राष्ट्रनीतियों की चर्चा सुनी 


जाती है ।” 


( ४०५४ ) 


२. मेने पूछा, “तो क्‍या बे विदित है कि राजनीति (शासक 
प्रणाली) के जितने भेद होते हैं, उतने ही भेद मनुष्योंके स्वभावके भी 
अवश्यमेव होने ही चाहिये ? अथवा कया तुम्हारा यह ख्यारू है कि शासन 
प्रणालियाँ लोकोक्ति प्रसिद्ध पेड़ पत्थरोंसे उपजती हैँ न कि नागरिकोंके 
स्वभावोंसे, जो मानो तुलामें अपने कोंके और भार से अन्य वस्तुओं को 
भी अपने साथ घसीट कर हछे जाने की सामर्थ्य रखते हें ? 

उसने उत्तर दिया, “कम से कम मेरे विचारों में तो वे अन्य उद्गम 
से किसी प्रकार उत्पन्न नहीं हो सकतीं ।* 

तब तो यदि शासनप्रणालियों के पाँच प्रकार हैं तो व्यक्तियों 
की आत्माओं में भी पाँच कोटियाँ अवश्य होनी चाहिये ।” 

“क्यों नहीं ?” 

अच्छा तो अरिस्तोक्रातिया ( भ्ाड०टाशए8.. ) आर्थात्‌ 
श्रेप्ठजनों के शासन) के समनुरूप व्यबित का जिसको हम वास्तव 
में अच्छा और न्‍्यायी कहते हँ--वर्णन तो हम कर चुके ।” 

“हाँ कर चुके ।” 

“तो क्‍या इसके उपरान्त अब हमें निम्तकोटि के मनुष्यों का वर्णन 
नहीं करना चाहिये, अर्थात्‌ उस कोटि के मनुष्य का जो कि छाकोनिकी 
शासनप्रणाली के अतुरूप है एवं द्वंद्प्रिय और सम्मानलोलप है, एवं इसी 
प्रकार क्रम प्राप्त आलोगकिया, डिमोकातिया एवं तानाशाही प्रणालियोंके 
अनुरूप जतों का वर्णन नहीं करना चाहिये,जिससे कि सबसे अधिक अन्यायी 
ग्यक्तिके स्वरूप का दर्शन पाने के पश्चात्‌ हम उसको सबसे अधिक न्यायी 
व्यक्ति के समक्ष रखकर विशुद्ध न्याय और विशुद्ध अन्यायका अपने पात्रके 
सुख और दुख से क्या संत्रंव हैं इस विषय में अपने अनुसंधान को पूर्ण क> 
सके एवं परिणामतः था तो हम थ्रासीमाकस की राय मान' लें और अन्याय 


|; अक 


का अनुसरण करें, या प्रस्तुततर्क को मान कर न्याय का पथ ग्रहण करें ? ” 
उसने उत्तर दिया, निरचयमेव, यही तो हमको करना है।” 

“तो क्‍या, जिस प्रकार हमने व्यक्तियों के नैतिक गुणों के परीक्षण 
के पूर्व राष्ट्रों (नगरों) के नैतिक गुणों का परीक्षण करते हुए (अपने संवाद 
'की ) आरंभ किया था, क्योंकि वे गुण राष्ट्र में अधिक स्पष्ट लक्षित होते 
थे, उसी प्रकार अब भी सम्मानप्रियता पर आश्रित राज्य प्रणाली का 
विचार परीक्षण (आरंभ) करें ? इसके किसी अन्य प्रचलन प्राप्त विशेष 
'नाम का मुझे ज्ञान नहीं है इसलिये में इसको या तो तिमाक्रातिया या तिसा- 
किया कहूँगा । इसके उपरांत इसके संबंध में हम इस कोटि के व्यक्ति का 
'भी विचार करेंगे, तदुपरांत आलछीगकिया और आलीगार्क का विचार करेंगे 
और फिर दिमाक्रातिया पर दृष्टि लगाकर दिमाक्रातिक जन का विचार 
करेंगे; और चोथी बार (अंत में) तानाशाह द्वारा शासित नगर में जाकर 
और उसका निरीक्षण करके हम क्रमश: तानाशाह आत्मा (की भरांकी 
लेंगे) और इस प्रकार अपने को प्रस्तुत प्रइन के योग्य निर्णायक बनाने का 
उद्योग करेंगे । 

उसने कहा, निरीक्षण और निर्णयकार्य के संचालन का यह मार्ग 
कम से कम सुव्यवस्थित और यूृक्तियुकत तो है ।” 

रे 

३. मेने कहा, तो आओ, हम यह बतलछाने (वर्णन करने) का प्रयत्न 
करें कि अरिस्तोक्रातिया से तिमाक्रातिया किस प्रकार उत्पन्न होगी । 
अथवा क्या सरल अटल नियम यही है कि प्रत्येक प्रकार की शासन प्रणाली 
में ऋरति का सूत्रपात सर्वदा स्वयं शासक दल की ओर से होता है और तब 
होता है जब कि उन (शासकों) में पारस्परिक विद्वेष (भेद) उत्न्न हो 
जाते हैं, परन्तु जब तक शासक दल ऐवक्यपूर्ण रहता है, तब तक चाहे वह 
“कितना भी छोटा क्‍यों न हो, उसको हिला देता असंभव होता है ? 
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हाँ, ऐसा ही है ।” 

मेंने पूछा, ग्लौकोन, यह बतलाओ हमारा नगर किस प्रकार हिलेगा, 
तथा हमारे शासकों एवं (उनके) सहायकोंमें कलह कैसे छिड़ेगा, तथा वे 
एक दूसरे से और अपने आपस में किस प्रकार भझगड़ेंगे ? क्या हमको, 
होमेरास्‌ की भाँति मूसाओं का अह्वान करता होगा कि वे आकर हमको 
बतलायें कि सबसे पहले कलह किस प्रकार आरंभ हुई ?” क्‍या हमको 
यह कहना होगा कि यह देवियाँ ,हमारे साथ खिलवाड़ करते हुए और बालकों 
के समान हमको तंग करते हुए हमको एक उदार परिहास-गंभीर त्रागेदी की 
शोली में संबोधन करेगी ?” 

किस प्रकार ? ह क्‍ 

“कुछ इस प्रकार से। इस प्रकार संगठित (व्यवस्थित) नगर राष्ट्र के 
लिये सचमुच ही हिल जाना तथा उपद्रवग्रस्त हो जाना कठिन हैं । पर 
क्योंकि जिसका जन्म अथवा आरंभ हुआ है उसका विनाश भी नियत ही हैं, 
इसलिये इस जैसी व्यवस्था सर्वंदा नहीं रहेगी, निश्चयमेव वह भी छिन्न- 
भिन्न होकर रहेगी तथा इसके विरूय का प्रकार यह होगा । पृथ्वी पर जो 
वनस्पति उत्पन्न होती हैं केवल उन्हों के लिये नहीं बल्कि इस (पृथ्वी) पर 
बसने वाले जीव धारियों के लिये भी मानसिक और शारीरिक उर्वरता 
और अनुर्वरता का चक्र चलता ही रहता है और जितनी बार उनके वृत्त की 
परिधि परिपूर्ण होती है उतनी ही बार ऐसा होता है; अल्पायु वालों के 
लिये ये वृत्त अल्प स्थान घेरते हैं, दीर्घायुवालों में अधिक स्थान । 
परन्तु मानवजाति कौ प्रभूत प्रजनन शक्ति एवं वंध्यात्व के नियमों को 
तुम्हारे द्वारा शासक बनने के लिये पाले गये लोग अपनी सारी बुद्धिमत्ता 
से तक युक्ति और इन्द्रिय-ज्ञान के सहारे भी नहीं जान पायेंगे, एवं वे उनसे 
खड़क जायेंगे और ऐसे अवसर उपस्थित होंगे जब कि वे अयोग्य समय में बच्चे 
उत्पन्न करेंगे। देवी जाति (जन्म) वालों की कालावधि का समावेश पूर्णाक 

रे 
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में रहता है ; मानव जाति की कालावधि ऐसी संख्या में समाविष्ट रहती 
है जिसमें संकोच एवं विस्तार द्वारा (वर्गीकरण अथवा घनी करण द्वारा) 
प्रथम वृद्धि,सदुश एवं असदृश, वद्धिष्णु तथा सहिष्णु संख्याओं के तीन अन्त- 
रालों तथा चार परिसीमाओं को पाकर, सब परिसीमा संख्याओं को परस्पर 
संविभाज्य समनुरूप कर देती है । इनका आधार जिसमें एक तृतीयांश 
और जोड़ दिया गया है, पाँच के साथ मिलकर, गुणित होकर घनीकृत 
होने पर दो संवादिताओं को जन्म देता है; इनमें से प्रथम एक सोगुना वर्ग 
होता है. तथा दूसरी एक ऐसी आक्वति होती हैं जिसकी एक भुजा पूर्व 
(आकृति) के बराबर होती है, पर जो आयताकार होती है, जिसका क्षेत्र- 

फल वर्ग के पूर्णाक कर्ण पर शतगुना बर्गीक्षत संख्या के बराबर होता है, 
जिसकी भुजा पाँच है और (शेष) में से प्रत्येक एक एक कम हैं, अथवा 
पूर्णाक कर्णवाले पूर्ण वर्गों से दो दो कम हैं, तथा तीन के शतगृणा घनीकृत 
हैं। यह समग्न भूमिति संबंधी अंक जन्म की भाई और बुराई 
का नियन्त्रण करता है। एवं जब तुम्हारे संरक्षकगण, इसको बिना 
जाने, अनवसर पर वर और वध्ुओं का समागम प्रस्तुत करते हू, तो बालक 
संतति सुजात और सौभाग्य संपन्न नहीं होती । पूर्व की पीढ़ी, निश्चयमेव 
इनमें से सर्वश्रेष्ठ को ही अधिकारारूढ़ करेगी, परन्तु" अयोग्य होते हुए 
अपने पिताओं के पद को काछतक्रम से पाकर सर्वे प्रथम वे संरक्षक रूण में 
हमारे प्रति प्रमाद करने लगेंगे अर्थात्‌ संगीत को बहुत कम ध्यान देंगे, 
तदुपरानत व्यायाम को भी कम ध्यान देंगे, जिससे हमारे युवक संस्कृति 
(संवृद्धि) में पतनोन्‍्मुख होने लगेंगे। एवं इनमें चूने हुए शासक, हीसिया- 
डॉस एवं हमारे द्वारा बतछायी गयी, स्वर्ण, रजत, ताम्र एवं आयस मानव 
जातियों के परीक्षण में अपने को योग्य संरक्षक सिद्ध नहीं कर सकेंगे | 
और लौह तथा रजत एवं तांख्म और स्वर्ण का संमिश्रण असादुश्य एवं 
विसंवादी विषमता को उत्पन्न करेगा, और यह ऐसी वस्तुएं हे कि जहां भी 
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पैदा हो जाती हैं वहीं लड़ाई और वैर को जन्म देती है। हमको 
कहना पड़ता हैं कि “कलह जहाँ कहीं उत्पन्न होती है सदा इसी प्रकार 
की पीढ़ी में उत्पन्न होती है ।” 

उसने कहा, और हम स्वीकार करेंगे कि मूसाओं का उत्तर ठीक 
ही है ।” 

मेंने कहा, उनको अवश्यमेव ऐसा ही करना चाहिये क्‍यों वे मूसाएँ 
हें न 

उसने पूछा, इसके उपरांत मूसाएँ आगे क्‍या कहती हैं ? 

मेने कहा, जब कलह उत्पन्न हो गई तो दोनों समूह विपरीत दिंद्याओं 
में खींचातानी करने रूगे, लौह और ताम्र वर्ग के छोग धनोपार्जन की ओर 
तथा भूमि, गृह स्वर्ण और रजत की प्राप्ति की ओर जायेंगे और शेष दो--- 
स्वर्ण और रजत वर्ग के लोग निर्धन न होने के कारण प्रत्यृत आत्मथनी 
होने के कारण सद्‌गुणों तथा मौलिक शासन प्रणाली की ओर जाने ( छे जाने ) 
का प्रयत्त करेंगे । बल प्रयोगसे दमन करते हुए और उसका प्रतिरोध करते 
हुए परस्पर कलहायमान वे इस आधार पर समभौता करेंगे कि भूमि और 
गृहों को आत्मसात्‌ करके वे परस्पर बाँट लें तथा अपने उन पूर्वकालीन मित्रों 
और पोषकों को जिनकी स्वतन्त्रता के वे स्वयं संरक्षक थे, अद्धदास और 
गृहदास बना ले, और स्वयं युद्ध करने और उन दासों पर चौकसी रखने में 
लगे रहें ।* 

उसने कहा, 'में समभता हूँ कि यही परिवर्तन का आरंभ-स्थल है । 

मेने पूछा, तो फिर क्या यह शासन प्रणाही एक प्रकार से अरिस्तो- 
क्रातिया और आलीगाकिया की मध्यवत्तिनी स्थिति नहीं होगी ?' . 

“स्वेथा ऐसी ही बात हैं ।” 

दि 
४. “तो इस परिवर्तेन से यह स्थिति उत्पन्न होगी । परन्तु इस परशि- 
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बर्तन के पश्चात्‌ वे किस प्रकार रहेंगे ? क्‍या यह बात स्पष्ट नहीं है 
कि कुछ अंशों में यह पूर्वंगामी नीति का अनुसरण करेगी और कुछ अंशोंमें 
आलिगाकिया का अनुकरण करेगी क्योंकि यह मध्यवर्तिनी नीति जो ठहरी, 
और कुछ लक्षण बिलकुल इसके अपने निजी होंगे ? 

उसने कहा, यही बात है ।* 

“शासकों का सम्मान करने में, योधाओं के खेती बाड़ी, उद्योग ब्रन्‍्धों 
और सामान्य रूपेण घनाज॑कव्यापारों का वर्जन करने में, सार्वजनिक 
सहभोजों की प्रथा की स्थापना में, एवं शारीरिक व्यायाम और युद्ध कछा के 
शिक्षण में--क्याइन सब बातों में यह पूर्व कालीन शासन व्यवस्था का 
अनुसरण नहीं करेगी ?” 

“हाँ करेगी ।* 

“पर चतुर मनुष्यों को पदारूढ़ करने से भय खाने में--कयोंकि इसके 
पास जो इस प्रकार के आदमी रह गये हें वे अब सरल और लगन वाले नहीं 
बल्कि संमिश्वित जाति के होंगे--राजस स्वभाव एवं सरल मन वाले 
व्यक्तियों की (पदारूढ़ करने की) ओर अधिक भुकने में, जो कि शान्ति 
काल की अपेक्षा युद्ध के लिये अधिक उपयुक्त हें, युद्ध की चालों और युद्ध- 
संबंधी यन्त्रों की रचना का अधिक सम्मान करने में, अधिकांश समय युद्ध 
के विषय में संलग्न रहने में--इन सब बातों में इसके गण या लक्षण अपने 
निज के होंगे । है न ?” 

५ जल 

मेंने कहा, और फिर, आलीगाकिया-प्रणाली के राष्ट्र के निवासियों के 
समान, ऐसे व्यक्ति धन लोलप होंगे, उनके हृदयमें सोने चाँदी के प्रति 
प्रचण्ड किन्तु प्रच्छन्न कामना होगी, वे भाण्डारगृहों और कोषगृहों के स्वामी 
होंगे जिनमें वे उस (सोने चाँदी) को छिपा कर रख सकेंगे इनके अतिरिक्त 
परिवार गृह भी होंगे जो सीधे साथे उनके घोंसले (नीड) ही कहे जाने 
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चाहिये जिनमें कि वे अपनी स्त्रियों पर तथा अन्य जिस किसी पर चाहें 
खूब मन भर कर धन व्यय कर सकेंगे ।” 

उसने कहा, परम सत्य है ।” 

“और इसीलिये वे कंजूस भी होंगे क्योंकि वे धन का समादर करते हैं 
प्र खुले तौर पर उनको धन संचय करने नहीं दिया जाता, हाँ अपनी काम- 
नाओं की तृप्ति के लिये दूसरों के धन को उड़ाने में वे मुक्त हस्त होंगे। छिपे- 
छिपे मौज उड़ाते हुए वे नियमों से इसी प्रकार दूर भागेंगे जैसे लड़के अपने 
पिता से दूर भागते हैं , क्योंकि उनकी शिक्षा मनोनुनय के द्वारा नहीं बला- 
त्कार से हुई है, कारण कि वे उस सत्य मूसा सरस्वती का तिरस्कार करते 
हैं जो तक और दर्शन शास्त्र की सहचरी है और संगीत की अपेक्षा व्यायाम 
को अधिक श्रेय प्रदान करते हैं ।” 

उसने कहा, आप सर्वथा एक ऐसी शासन व्यवस्था का वर्णन कर रहे 
हैं जो बुराई और भलाई का सम्मिश्रण है ।” 

मेने कहा, हाँ, इसमें कई तत्व मिश्रित हें, परन्तु राजसिक (शौय॑- 
पूर्ण) तत्व के प्राधान्य के कारण इसका सबसे अधिक स्पष्ट दिखालाई देने 
वाला लक्षण केवल एक हु---अर्थात्‌ विजिगीषा एवं सम्मानलोलुपता ।” 

उसने कहा, यह तो अत्यंत निश्चित बात है ।” 

मेने कहा, यदि हम इस शासन व्यवस्था की शब्दगत रूपरेखा मात्र 
प्रस्तुत करें औरउसका पूरा और ठीक ठीक ब्यौरा न दें तो इस शासन प्रणाली 
की उत्पत्ति और स्वरूप ऐसा (उपयुक्त) होगा, क्‍योंकि रेखा चित्र भी 
हमको सबसे अधिक न्‍्यायी और सबसे अधिक अन्‍्यायी प्रकार के मनुष्य को 
प्रदर्शित करने के लिये प्रयप्त होगा, तथा शासन प्रणाली के सब रूपोंकों 
निःशेषतया वर्णन करना एवं मनुष्यों की प्रथाओं एवं और विविध गुणों 
की अभिव्यक्त करना अव्यवहार्य कार्य होगा । 


( ५१२ ) 
उसने कहा, और यह बिलकुल ठीक है ।” 
ण्‌ 

५. “तो इस शासन व्यवस्था के अनुरूप मनुष्य कैसा होगा ? उसका 
उद्भव और आचरण कैसा होगा ?” 

अदेइमान्तास्‌ ने कहा, में ख्याल करता हूँ कि विजिगीषा की दृष्टि से 
तो वह बहुत कुछ इस ग्लौकोन से मिलता जुलता है.।” 

मेने कहा, 'विजिगीषा की दृष्टि से स्थात्‌ ऐसा हो, परन्तु में नहीं 


समभता कि निम्नलिखित बातों में उनके चरित्र एक समान हैं ।” 

“किन बातों में ?” 

मेने कहा, उसको कुछ स्वच्छन्द होना चाहिये एवं संस्क्रति (साहित्य) 
शून्य होते हुए भी उसका प्रेमी होना चाहिये; उसको वार्तालाप और भाषण 
सुनना प्रिय होगा परन्तु वह स्वयं (अच्छा) वक्ता नहीं होगा; दासों के 
प्रति ऐसा व्यक्ति रूक्ष और कर्कंश होता है यद्यपि पूर्णतया शिक्षित व्यक्तियों 
की भाँति वह उनसे घृणा नहीं करता, परन्तु स्वतन्त्र व्यक्तियों के प्रति वह 
अत्यंत मृदुल होगा एवं पदाधिकारियों के प्रति नितांत आज्ञाकारी; सम्मान 
और पदाधिकार का वह प्रेमी होगा, परन्तु पदाधिकार के लिये उसका 
स्वत्वाख्यापन (दावा) वक्‍तृत्व शक्ति अथवा इसी प्रकार की किसी अन्य 
योग्यता पर नहीं प्रत्युत युद्ध संबंधी पराक्रम और तद्विषयक तैयारी पर आश्ित 
होगा एवं वह व्यायाम और आखेंट का भी अनुरागी होगा ।” 

उसने कहा, हाँ, इस प्रकार की शासन प्रणाली का यही लक्षण होगा ।” 

मेंने कहा, “और क्या ऐसा व्यक्ति अपनी यूवावस्था में घन की अब- 
हेलना करने वाला नहीं होगा ? किन्तु जितनी ही उसकी अवस्था अधिक 
होती जायगी क्या वह उतना ही उससे प्रेम नहीं करता जायगा, कारण कि 
वह लोलुप स्वभाव के अंश से युक्त है एंवं क्‍योंकि वह श्रेष्ठ संरक्षक से वंचित 
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रहा है, अतएव उसका आयेत्व ०८० (सदवृत्ति) एकान्ततः विशुद्ध 
नहीं है ?” 

अदेइमान्तास ने पूछा, कौन सा संरक्षक ?” 

मेने कहा, संस्कारसंवलित विवेक, जो कि सद्वृत्तिवान्‌ आत्मा 
में अन्तनिहित एक मात्र साथुता का संरक्षक है ।* 

उसने कहा, “आप ने बड़ी सुन्दर बात कही ।' 

मेते कहा, सम्मानशाही प्रणाली के युवक का यही लक्षण है और यह 

सम्मानशाही प्रणाली वाले नगर के अनुरूप हैं ।” 
'सर्वथा यही बात है । 

'मेंने कहा, 'एवं उसका उद्भव कुछ निम्न प्रकार का हूँ । प्रायः तो 
वह नेक पिता का युवा पुत्र होगा जो कुशासित नगर में निवास करता हैं तथा 
सम्मान, पदाधिकार, अभियोग एवं इसी प्रकार के अन्य लोगों के कार्यों में 
हस्तक्षेप करने से दूर बचाकरता है एवं आपत्ति से छुटकारा पाने के लिए 
अपने अधिकार का भी कुछ अंश त्यागने को प्रस्तुत रहता है ।* 

उसने पूछा, वह (ऐसा पुत्र) किस प्रकार संभव होता है ? ” 

मेंने कहा, उसका चरित्र तबसे ऐसा बनना प्रारंभ होता है जबसे 
वह पहले पहल अपनी माँ को यह शिकायत करते सुनता है कि उसके पति को 
शासकों के मध्य में स्थान प्राप्त नहीं है और परिणामत: अन्य स्त्रियों के बीच 
उसका तिरस्कार किया जाता है। तथा जब वह यह देखती है कि उसका पति 
धन दौलत के विषय में अधिक चिंतित नहीं है, और न निजी अभियोगों में 
ही न्‍्यायारूयों और सार्वजनिक परिषदों में छड़ता भकगड़ता है, प्रत्युत ऐसी 
बातों को तुच्छ समझता है, और जब वह यह निरीक्षण करती है कि उस के 
विचार अपने में ही केन्द्रित रहते हैं (वह अपने ही विचारों में रमा रहता है ) 
तथा न तो उसका अत्यधिक सम्मान ही करता है और न उपेक्षा तो इस सब 


रे 


( श४ड ) 


उद्विग्न होकर यह परिदेवना करते हुए वह अपने पुत्र से कहती है कि तेरा 
पिता कुछ आदमी नहीं है और बड़ा ही सुस्त और निकम्मा है, और 
इसके साथ ही साथ और भी सब शिकायतें करती है जो करना ऐसी 
अवस्था में स्त्रियों का स्वभाव ही है ।” 
अदेईमान्तास ने कहा, हाँ, वे ऐसी ढेरों बातें कहा करती है और दे 
बातें बिलकुल उनके स्वभाव के अनुरूप होती हैं ।' 
मेने कहा, “और फिर यह तो तुमको विदित ही है कि ऐसे छोगों के गृह 
के दास तक, जो कि अपने मालिक के बड़े भक्त और हितू मालूम पड़ते हें, 
लड़के से एकांत में निजी तौर से इसी प्रकार के विचार व्यक्त किया करते है 
एवं यदि वे किसी व्यक्ति को पिताका ऋणी अथवा उसके प्रति अन्य क़ोई 
अपराध करने वाला पाते हैं जिसके विरुद्ध पिता कोई अभियोग नहीं 
चलाता, तो वह पुत्र को उकसाते हें कि बड़ा होने पर उसको ऐसे सब 
अपराधियोंकोी दंड देना चाहिये एवं अपने को पिता की अपेक्षा अधिक 
पोरुषपूर्ण सिद्ध करना चाहिये, और जब वह लड़का घर से बाहर जाता 
है तो वहाँ भी ऐसी बातें देखता तथा सुनता है। नगर में जो छोग अपने 
कामके करने में ध्यान लगाते हें बुद्धू कहलाते हैं तथा उनका कोई सम्मान 
नहीं करता जब कि अन्य लोगों के कार्यों में टाँग अडाने वालों को 
सम्मान और प्रशंसा प्राप्त होती है । इसका परिणाम यह होता है कि वह 
युवक इन सब बातों को सुनकर एवं देखकर--- दूसरी ओर पिता के भी 
वचनों को सुनकर तथा उसके कार्यकलाप की अन्य लोगों के कार्यो से तुलना 
करते हुए परीक्षा करके, दो प्रकार के प्रभावों से दो विशुद्ध दिशाओं की ओर 
दोलायमान होने लगता है। एक ओर उसका पिता तो उसकी आत्मा में 
विवेक तत्व को सींचता और पालता है, दूसरी ओर अन्य लोग बासनात्मक 
और मनोवेगात्मक तत्वों को सींचते तथा पोसते हैं, और क्योंकि वह प्रकृत्या 
बुरे स्वभाव वाला व्यक्ति नहीं है, किन्तु बुरी संगति में पड़ गया है, अतार्व 
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इन दोनों मिश्र प्रभावों के फलस्वरूप वह एक मध्यस्थिति को स्वीकार कर 
लेता है और अपनी आत्मा के आन्तरिक शासन को, आकांक्षा एवं शौर्य के 
मध्यवर्ती तत्व को सौंप देता है तथा हठी आत्मा वाला, सम्मान छोलुप 
व्यक्ति हो जाता है ।* 

उसने कहा, “में ख्याल करता हूँ कि आपने उसकी उत्पित्त का ठीक ठीक 
वर्णन कर दिया ।* 

मैंने कहा, अब इसके उपरान्त हमको दूसरे प्रकार की राष्ट्र नीति 
और दूसरे प्रकार के व्यक्ति का वर्णन करना है । 

उसने कहा, हाँ, है तो ।* 

द 


६. “तो क्या अब हम पहले अइस्खिकास के कथवानुसार दूसरे 
राष्ट्र के निदर्शन स्वरूप स्थित दूसरे व्यक्ति का वर्णन करें अथवा इसकी 
अपेक्षा अपनी योजना के अनुसार नगर राष्ट्र का वर्णन करे ? 


उसने कहा, सर्वथा ऐसा ही कीजिये ।” 
'प्ेरा ख्याल है कि इसके पढचात्‌ क्रमग्राप्त शासनप्रणाली आली- 
गाकिया है ।” 


उसने पूछा, “कहिये, आलछीगाकिया से आपका तात्पर्य किस प्रकार की 
शासनप्रणाली से हैं ?” 


मेंते कहा, “वह जोकि धनसंबंधी विशेषता पर आश्रित है, जिसमें 
शासनाधिकार धनिकों को प्राप्त होता है तथा निर्धनों को शासन कार्य में 
कोई भाग नहीं मिलता ॥” 


थे 


उसने कहा, “यह में समझ गया।* 


६ हेड .) 


“तो क्या सबसे पहले बतलाने की बात यही नहीं है कि सम्मानशाही 

किस प्रकार पूँजीपतिशाही में बदल जाती है ?” 
हाँ । 

मेंने कहा, वास्तव में यह बात तो अंधे तक को स्पष्ट सूभने वाली 
है कि एक शासन प्रणाली किस प्रकार दूसरी में बदल जाती है ? ” 

“किस प्रकार ?” 

मेंने उत्तर दिया, प्रत्येक व्यक्ति के निजी कोषों का स्वर्ण से भर जाना 
ही इस (तिमाकिया) शासनप्रणाली का विनाशक है। क्‍योंकि प्रथम तो 
वे अपने लिये धन को व्यय करने के उपायों को खोज निकालते हैं और इस 
उद्देश्य की पूर्ति के लिये नियमों को विक्ृत कर देते हैं, और न तो वे स्वयं 
और न उनकी पत्नियाँ कोई भी नियमों को नहीं मानते ।' 

उसने कहा, “यह संभवपर है ।” 

और तब, में ख्याल करता हूँ कि एक दूसरे की देखा देखी और होड़ा 
होड़ी वे अपने में से अधिकांश व्यक्तियों को ऐसे ही विचारों वाल्ग बना 
डालते हैँ । 

ऐसा होना संभव है । 

मेंने कहा, “और इस प्रकार, समय बीतने पर वे धनोपार्जन के पथ पर 
अग्रसर होते जाते हैं, और जितनी ही वे उस (बन) का आदर करने लगते 
हैं उतना ही“सदाचार (आर्यत्व) का अनादार । क्या धन और सदवत्ति 
के विरोध को इस प्रकार नहीं कल्पना किया जा सकता कि मानों उनमें 
से प्रत्येक तुला के पलड़ों में रक्‍्खें हों और विपरीत दिद्याओं में भऋक रहे 
हों (अर्थात्‌ जब एक नीचे भुकता है तो दूसरा नित्य ऊपर उठता 5 आ 0 

उसने कहा, यह बिलकुल ठीक हैँ । ;क्‍ 

अतएव जब किसी राष्ट्र में धन और धनिकों का सम्मान होता है तो 

सद्वृत्ति और भले माससों का सम्मान कम हो जाता हँ 


गैर 


रे है 


स्पष्ट ही है । 

“और जिस बात का मनुष्य किसी समय सम्मान करते हें उसी का वे 
आचरण (व्यवहार) भी करते हैं, तथा जिसका सम्मान नहीं किया जाता 
उसकी अवहेलना की जाती हैं । 

“यही बात है ।” 

“अतएव अन्ततोगत्वा विजयप्रेमी और सम्मान प्रेमी होने के स्थान 
पर वे लाभ प्रेमी और घन लोल॒प हो जाते हैं, और धनिक की प्रशंसा एवं 
स्तुति करते हैं तथा उन्हींको शासक बनाते हें किन्तु निर्धन मनुष्य का तिर- 
स्कार करते हैं ।” 


हैं 


“सर्वथा ऐसा ही है । 
“और तब वे उस नियम की स्थापना करते हैं जो आलीगाकिया शासत 
प्रणाली की सीमा या लक्षण निर्देश करने वाला है । इसके निमित्त वे एक 
धनराशि निर्धारित करते हैं, जहाँ अधिक आलीगार्की-अधिकार देना होता 
है वहाँ अधिक धन और जहाँ कम वहाँ स्वल्प धन निरचय करते हैं। वे 
यह घोषणा कर देते हैँ कि ऐसा कोई व्यक्ति शासन पद पर आरूढ़ नहीं है 
सकता जिसकी संपत्ति निर्धारित मूल्य की न हो । इस (नियम) को वे 
या तो शस्त्रबल प्रयोग के द्वारा छागू करते हैं या इसके बिना ही वह पहले 
ही अपनी शासन प्रणाली को आतंक को द्वारा स्थापित कर लेते हैं । 
क्यों ऐसा ही है ने ?” 
हाँ, ऐसा ही है । 
“तो, कह सकते हें कि (आलीगाकिया) की स्थापना इस प्रकार होती 
” 
उसने कहां, "हां | परन्तु इस गासन प्रणाली का लक्षण क्‍या है 


2 


और इसके वे दोष कौन से हें जिनकी हम चर्चा कर रहे थे : 


)ै है 


आई 


६. और :) 


कद 
में बोला, 'पहले इसके लक्षण निर्देश करने वाले नियम के स्वरूप 
को ही लो। सोचो तो सही कि यदि पोतनिर्यामक की नियुक्ति 
यदि इसी प्रकार सम्पत्ति की विशिष्टता के आधार पर की 
जाए और निर्धन व्यक्ति को, चाहे वह कितना ही निपुण निर्यामिक क्‍यों 
न हो, नौका संचालन न करने दिया जाय, तो क्या परिणाम होगा 
उसने कहा, “बड़ी ही दुखपूर्ण यात्रा होगी ।* 
“और क्या यही बात अन्य किसी वस्तु के शासन के विषय में भी 
सही नहीं है ?” 
“में ख्याल करता हूँ कि सही है ।” 
मेने पूछा, क्या नगर को छोड़कर ?--अथवा नगर के विषय में 
भी (यही बात है ) ?” 
उसने कहा, / (नगर के विषय में तो यह बात) सब से अधिक लागू 
है, क्योंकि यह (नगर का शासन) तो सब शासन कार्यों से अधिक महान्‌ 
और कठिनतम है।* 
“तो ऑलीगारकिया में एक बहुत बड़ा दोष तो यही है। 
“लगता तो ऐसा ही है। 
“अच्छा और यह क्‍या कोई कम दोष है? ' 
कौन सा ?” 
यही कि यह नगर एक नहीं रहेगा प्रत्यत अनिवार्यतया दो हो 
जायगा, एक धनिकों का नगर, और दूसरा निर्धनों का नगर, जो दोनों एक 
साथ बसेंगे और नित्य एक दूसरे के विरुद्ध षड़यंत्र रचते रहेंगे।'' 
“ईदवर की सौगन्द उसने कहा यह दोष किचिनमात्र भी छोटा नहीं है । 
पर न फिर, यह भी कोई सी भली बात होगी कि वे यद्ध करने 
में सम थ नहीं रहेंगे, क्योंकि या तो साधारण जनसमह को ञास्त्र सज्जित 


१ 
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कर के प्रयुक्त करने की आवश्यकता होगी और उनसे शत्रुओं से भी अधिक 
भय खाना होगा, और या यदि वे उनका उपयोग न करें तो युद्ध क्षेत्र में 
सचम्‌ृच ही ऑलीगाक रह जाएँगे, जैसे शासन करने में अल्पसंख्यक वैसे 
ही युद्ध में भी। इसके साथ यह भी बात जोड़ देनी चाहिए कि धनलोल॒प 
होने के कारण वे कर देने में भी आनाकानी करते हैं।” 

“यह अच्छी बात नहीं ।” 

“और फिर, जिस बात को न जाने हमने कब से सदोष बतलाया हैं 
उसके विषय में क्‍या कहते हो--अर्थात्‌ इस प्रकार के राष्ट्र में जो नागरिक 
जन एक साथ सब कुछ करने वाले होंगे, (बहु-वत्ति होंगे) सभी व्यक्ति 
क्रषक, व्यवहरिये, सैनिक होंगे ? क्या तुम्हारे विचार में यह ठीक होगा ? 

“निश्चय ही कदापि नहीं । 

“अच्छा अब यह देखो कि क्‍या यही शासन प्रणाली सब से पूर्व इस 
बूराई को, जो कि सब से बड़ी बुराई है, आरंभ नहीं करती है ? 

“क्या बुराई ?” 

"किसी व्यक्ति को अपना सर्वेस्व बेंच डालने देना और दूसरे को 
उसे खरीद लेने देना, और बेचने के पश्चात्‌ उसको नगर में रहने देना, 
यद्यपि वह नगर का कोई घटक नहीं है, धनोपाजंन करने वाला है, न 
शिल्पी है, न सरदार है, न प्यादा है, कितु केवल अकिचन और परभृत है ! '' 

उसने कहा, हाँ, ऐसा करने में यही शासन प्रणाली प्रथम है ।'' 

“निरचयमेंव इस प्रकार की बातों का ऑलीगाकिया प्रणाली में 
निर्षध नहीं किया जाता। अन्यथा ऐसा नहीं होना चाहिए था कि उनमें 
से कुछ नागरिक तो अति धनी हों और अन्य अति दरिद्री। 

“ठीक । 

“पर इसका भी विचार करो। जब कि इस (उपर्युक्त) प्रकार का 
अ्यक्ति अपनी संपन्नता के दिनों में अपनी संपत्ति का व्यय कर रहा था तो 


५ जी ५ 


क्या तब भी उपर्युक्त उद्देश्य की दृष्टि से नगर के लिए तनिक भी अधिक 
उपयोगी था ? अथवा वह शासकगणों की श्रेणी में केवल सम्मिलित भर 
लगता था पर वास्तव में वह न तो राष्ट्र का शासक था न सहायक बल्कि 
केवल राष्ट्र के उपादानों का भक्षक मात्र था।” 

उसने कहा, यही बात है, वह ऐसा प्रतीत भर होता था पर वास्तव 
में वह उड़ाऊ था ।” 

मेंनें कहा, तो क्या हम उसके विषय में यह नहीं कह सकेंगे कि जिस 
प्रकार मधुचक्र में निरुद्योग मव्खियाँ ( मकक्‍्खे ) 6707०5 उत्पन्न 
हो जाते हैं जो कि मधुचक्र के लिए व्याधि स्वरूप सिद्ध होते हैं इसी 
प्रकार ऐसा व्यक्ति अपने घर में उत्पन्न होकर राष्ट्र के लिए व्याधि 
स्वरूप बनता है ?” 

उसने कहा, साकातीस, सर्वथा ऐसी ही वात है।' 

“और, अदेईमान्तास्‌ क्‍या भगवान ने इस परदार और उड़ने वाले 
निरुद्यमी मक्खों को एक एक कर के निर्देश नहीं बनाया है जब कि राष्ट्र 
के निरुद्यमी पादचारी (पुरुष) मकखों में से उसने कुछ ही को बेडंक बनाया 
है और शेषों को उसने भयानक डंकों से लैस कर दिया हैं? तथा बेडंक 
सामाजिक मक्खों के दल में से वे निकलते हैं जो बुढ़ापे में भिखमंगे बन 
जाते हैं, किन्तु डंक वालों के दल में वे लोग निकलते हैं जो दुष्क्ृती कहें 
जाते हैं ?” 

उसने कहा, परम सत्य है।” 

मेंने कहा, तो यह बात बिलकुल स्पष्ट है कि जब कभी किसी 
नगर्र में तुम भिखमंगों को देखो, तो निःसन्देह वहीं कहीं पास पड़ोस में 
चोर, गिरहकट, सन्दिरों में चोरी करने वाले डाकू और इसी प्रकार के 
कुकृत्यविशारद छिपे होंगे।” 
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उसने कहा, स्पष्ट है। 

“अच्छा तो क्या ऑछीगार्क राष्ट्र में तुमको मँगता लोग नहीं 
दिखलाई देते ? * 

उसने कहा, शासकों के समाज को छोड़ कर वहाँ तो छूगभग सभी 
ऐसे (मँगते) ही होते हैँ। 

मैंने कहा, तो क्‍या हम यह कल्पना नहीं करें कि उनमें अनेकों 
दुष्कृतो लोग भी हैं जो कि डंक से लैस हें, जिनको शासक लोग अपनी 
. विचक्षण दृष्टि द्वारा बलपूर्वक निम्नह करते हैं? 

उसने कहा, “निश्चय ही हम यह कल्पना कर सकते हेँं।' 

“और क्या हमको यह भी नहीं कहना चाहिए कि ऐसे नागरिक जनों 
की उपस्थिति दोषपूर्ण शिक्षा (संस्कृति ), बुरे छालन-पालनः तथा राष्ट्र 
की त्रूटिपूर्ण शासन प्रणाली से संभव होती है ?” 

“हमको ऐसा कहता चाहिए।' 

“अच्छा, तो कथमपि आलीगार्की प्रणाली से शासित राष्ट्र के लक्षण 
ऐसे होंगे तथा ये या इनसे भी अधिक बुराइयाँ उसको सताने वाली होंगी ।* 

उसने कहा, लगभग ऐसा ही है।' 

मेंनें कहा, तब तो अब हम ऑलीगाकिया नाम की शासन प्रणाली 
का वर्णत (जिसमें शासक छोग संपन्नता के गृण के आधार पर चुने जाते 
हें ) समाप्त हुआ समझभे। इसके उपरान्त अब हमको इस प्रणाली के 
अनुरूप व्यक्ति का विचार करना हे--बह किस प्रकार उत्पन्न होता है 
तदुपरान्त उसका आचरण किस प्रकार का होता हैँ।” 

उसने कहा, “सर्वेथा ऐसा ही होना चाहिए। 

८ 
“ज्रया तिमाँक्रातिया प्रणाली का व्यक्ति इसी प्रकार से परिवतित हो 
क्रर आलीगाकिया प्रणाली का व्यक्ति नहीं हो जाता ? ” 
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“किस प्रकार? 

“जब कि तिमॉक्रातिया प्रणाली के किसी व्यक्ति के घर में उत्पन्न 
हुआ पुत्र, प्रथमत: अपने पिता के अनुरूप बनने की चेष्टा करते हुए उसके 
पद चिन्हों पर चलता है और तब कभी एकदम उसको राष्ट्र के विरुद्ध 
टकरा कर इस प्रकार विध्वस्त होते देखता है जेंसे कि किसी चद्ठान से 
टकरा कर कोई जहाज--जिससे उसकी वह सम्पत्ति पूर्णतया नष्ट अ्रष्ट 
हो जाती है ।--स्यात्‌ वहकोई सेनापति अथवा किसी अन्य महत्वपूर्ण 
पद पर आछरूढ़ व्यक्ति रहा है और तदुपरान्त दुर्बद्धि चुगलखोरों द्वारा 
न्यायालय मेंघ सीट लाया गया एवं या तो उसे जीवन दण्ड (प्राण दण्ड) दे 
दिया गया है या निर्वासित कर दिया गया है अथवा नियम-रुक्षा से 
बहिष्कृत कर दिया गया है और उसका सर्वेस्व हरण कर लिया गया हें।* 

उसने कहा, यह सम्भव है। 

“और, मित्र, उसका पूत्र यह सब कुछ देख और सह कर, सम्पत्ति 
गँवा कर डरपोक हो जाता है और में ख्याल करता हूँ अपने हृदय के 
सिहासन पर से वह तत्काल सम्मानप्रियता और शूरता के तत्त्व को शिर 
के बल धक्का दे देता है, यथा निर्धनतता के कारण बिनत हों कर 
धनोपार्जन की ओर भुक पड़ता है एवं बीच और छोभपूर्ण धनसंचय के 
द्वारा थोड़ा थोड़ा करके कठोर परिश्रम द्वारा सम्पत्ति एकत्रित कर छेता 
हैं। क्या तुम ख्याल नहीं करते कि ऐसा व्यक्ति अपने (हृदय) सिहासन 
पर वासना और लोभ के तत्त्व को स्थापित करेगा और उसी को अपनी 
आत्मा में, स्वर्ण मुकुट और ग्रीवापदक से सजा कर और कटि में पारस्य 


“बी द। 


खज्भ बाँध कर, राजा के स्थान पर आरूढ़ कर देगा ?' 
उसने कहा, में ऐसा ही समभता हूँ।” 
परन्तु विवेक और शौय॑ तत्त्वों को मेरे ख्याल में वह इस (लछोभ ) 
के दाँये बाँये चरणों के पास घरती पर दासों की भाँति लछोटने के लिए 
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बाध्य कर देगा, और उनमें से एक (विवक) को थोड़े धन से अधिक 
धन उपाजेन करने के उपायों को छोड़ अन्य किसी बात का आकलन और 
विचार नहीं करने देता, तथा दूसरे (शौये, घैयें) को धन तथा धनिकों को 
छोड कर अन्य किसी वस्तु की प्रशंसा या सम्मान नहीं करने देगा तथा 
धन-लाभ और धन की वृद्धि में सहायक वस्तुओं को छोड़ अन्य किसी बात 
में गौरव का अनुभव नहीं करने देगा ।” 

उसने कहा, महत्त्वाकाँक्षी युवा का घनलोलुप के रूप में अन्य कोई 
परिवर्तेन इतना शीघ्र और सुनिश्चित नहीं हो सकता जितना कि यह 
(आपके द्वारा वणित) परिवतंन है।” 

मेंने पूछा, (तो क्या यही ऑलीगाकिया प्रणाली का व्यक्ति है ? ” 

“कम से कम वह विकसित तो उसी प्रकार की शासन प्रणाली के 
व्यक्ति से हुआ है जिससे ऑलीगाकिया प्रणाली उत्पन्न होती है।” 

“अच्छा तो आओ देखें कि उसका चरित्र भी तदनुरूप है या नहीं ।” 

“हाँ, देखना चाहिए।” 

९ 

९. तो क्‍या सबसे पहले, धन को सर्वोत्तम मूल्यवान्‌ पदार्थ 
माननेमें वह इसके समनुरूप नहीं होगा ?” 

“क्यों नहीं ? 

और कया, केवल परमावश्यक वासनाओं और कामनाओं को 
तृप्त करके, एवं शेष वासनाओं को व्यर्थ और अलाभदायक मानते 
हुए दमन करके अन्य बातों पर कुछ भी व्यय न करते हुए, वह् लालची 
और परिश्रमी होते के कारण भी उसके सदृश नहीं होगा ? " 

“क्यों नहीं ? सर्वथा ऐसा ही होगा ।” 

मेंने कहा, वह बड़ा ही मैला कु्चेला व्यक्त होगा, प्रत्येक बात 
में छाभ पर दृष्टि रकखेगा एवं घन संग्रह में तत्पर रहेगा--अर्थात्‌ 

३३४ 
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ऐसे प्रकार का मनुष्य होगा जिसका जनसमूह अभिननन्‍्दन करते है। 
क्या इस शासन प्रणाली से सादृश्य रखने वाले व्यक्ति का चरित्र ऐसा 
ही नहीं होगा ?” 

उसने कहा, में तो समझता हूँ कि ऐसा ही होगा । कुछ भी क्‍यों न 
हो, ऐसे राष्ट्र और ऐसे व्यक्ति के द्वारा सबसे अधिक समादत होने 
वाली .वस्तु संपत्ति है ।” 

मेंने कहा, “में ख्याल करता हूँ ऐसी बात इस कारण हैँ कि उसने 
अपने विचारों को कभी वास्तविक शिक्षा की ओर नहीं छगाया 

उसने कहा, में ख्याल करता हूँ कि उसने ऐसा नहीं किया 
अन्यथा भला वह अन्धे को (धन के देवता को) अपनी मान मण्डली के 
नेता और सर्वोत्तम आदरणीय व्यक्ति को बनाता 

मेने कहा, बहुत अच्छी बात कही । पर अब इस पर तो विचार 
करके देखो । क्या हमको यह नहीं कहना चाहिये कि शिक्षा और संस्कार 
के अभाव में उसमें मक्‍्खों की भी आदतें उत्पन्न हो जायेंगी--जिनमें से 
कुछ याचकों की सी होंगी और अन्य धूर्तों की सी किन्तु यह उसके द्वारा 
अपने सामान्य आत्मपर्यवेक्षण और आत्मसंयम के द्वारा बलात्कार से 
दमन की जाती हैं ?” 

उसने कहा, निशरचयमेव यह तो हमको अवश्य कहना चाहिये ।” 

मेंने पूछा, तो क्या तुम्हें यह मालूम है कि ऐसे व्यक्तियों की धूते- 
ताओंकी खोजने (जानने) के लिये कहाँ दृष्टिपात करना होगा ? 

उसने कहा, (बतलाइये) कहाँ ?” 

“अनाथों की संरक्षता के कार्य में और ऐसे ही किन्‍्हीं अन्य अवसरों 

में जहाँ बिवा दण्डभय के अन्याय किया जा सकता 
सत्य हू । 
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“और क्या इससे यह बात स्पष्ट नहीं हो जाती कि अन्य व्यवहारों में, 
जिनमें कि उसको न्यायी होने की नेकनामी उपलब्ध है,वह अपने स्वभाव की 
अच्छी प्रवृत्तियों से अपने भीतर रहने वाली दुर्वासनाओं को दवाये रखता 
है, न तो उनको यह समभाकर दमन करता है कि वे बुरी हैं, न विवेक 
से वशवरतिनी बनाता हैँ, बल्कि विवशता और भय से निग्नह करता 
है, क्योंकि वह अपनी संपत्ति (की रक्षा) के लिये नित्य त्रस्त (कंपित ) 
रहता है ? क्‍ 

' उत्तने कहा, बिलकुल यही बात है । 

मेने कहा, “हाँ, मित्र ईश्वर की शपथ, ऐसी ही है । दूसरों के धन 
के व्यय करने का अवसर प्राप्त होने पर इनमें बहुतों में तुमको मक्खों 
की सी प्रवृत्तियों की सत्ता का पता चलेगा 

उसने कहा, हाँ और जड़ी प्रबलता से ।* 

“अतएव ऐसा व्यक्ति स्वयं अपने ही अन्तर में हन्द्रशून्य (शान्‍्त) 
नहीं हो सकता | वास्तव में वह एक नहीं, दोहरा व्यक्ति होगा । तथापि 
अधिकांश में उसकी शुभकामनाएँ उसकी बुरी कामनाओं पर काब्‌ रखेंगी। 

“यही बात हैं ।' 

“तथा, में समझता हैं इसी कारण, इस प्रकार का व्यक्ति अन्य 
ब्रहुत से व्यक्तियों की अपेक्षा बाहबत: अधिक आदरणीय और शोभन 
प्रतीत होगा, किन्तु स्वसंवादी और वशी आत्मा का वास्तविक गृण उससे 
छूट जायेगा और दूर ही रहेगा। 

“हाँ, ऐसा ही मालूम पड़ता है।” 

“और फिर लाछची व्यक्ति नगर में किसी भी विजयोपहार पाने 
अथवा किसी अन्य माननीय प्रतिस्पर्धा में भाग लेने में, व्यक्तिगत रूप 
में नितान्त दुर्बेछ प्रतियोगी होगा । वह झुयाति एवं इसी प्रकार की 
अन्य स्पर्द्धाओं में विजय की प्राप्ति के लिये धन व्यय करने का इच्छुवा 
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नहीं होता, अपनी अपव्ययशील इच्छाओं को छेड़ कर विजय प्राप्ति में 
उसकी सहाय्य का आवाहन करने से वह डरता है तथा सच्चे आलिगाक 
(बनियाशाही) ढंग से लड़ता है एवं अपने उपादानों के एक थोड़े 
से अंश का उपयोग करता है एवं प्रायः हारता रहता है--पर धन को 
बचा लेता है और धनवान बन जाता है ।” 

उसने कहा-- बिलकुल ठीक ।” 

मेंने पूछा, _-तो क्‍या लालची और धनसंचयी व्यक्ति तथा आली- 
गार्क-शासन प्रणाली की समानता और समनुरूपता के विषय में 
हमको अब भी कोई और संदेह शेष रह गया है ? 

उसने उत्तर दिया, कोई नहीं । 

१७ 

१०. “इसके पद्चात्‌, जैसा कि प्रतीत होता है, हमको जनतन्‍त्र 
झासन प्रणाली के ( दिमाक्रातिया ) उद्भव और स्वरूप का 
परीक्षण करना है जिससे कि हम इस शासन प्रणाली के अनुरूप व्यक्ति 
को जान सकें और उसको अन्य व्यक्तियों के साथ निर्णय के लिय 
प्रस्तुत कर सके ।” 

उसने कहा, यही प्रक्रिया पूर्वापर संवादिनी होगी ।' 

मेंने कहा, “अच्छा तो क्‍या आलीगार्की शासन पद्धति से जनतस्त्र 
शासन पद्धति में परिवर्तत कुछ इस प्रकार--अर्थात्‌ इसके समक्ष 
सत्रूप में प्रस्तुत किये गये पदार्थ की अतृप्य आकांक्षा से (जो प्रस्तुत 
सत्‌ अधिक से अधिक घन की उपलब्धि हैं) घटित नहीं होता ?” 

“किस प्रकार से ?” 

“क्योंकि, (में ख्याल करता हूँ) कि शासक लोगों का पदाधि- 
कार संपत्ति के ऊपर आश्रित है अतएवं वे युवकों के मध्य में उत्पन्न 
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होने वाले उड़ाऊ व्यक्तियों को नियम द्वारा; अपनी धन संपत्ति को 
फूकने से निषेध करने के इच्छुक नहीं होते । उनका ध्येय यह होता 
है कि उनकी संपत्ति पर ब्याज पर रुपया उधार देकर उनकी संपत्ति 
खरीद ले और पूर्व की अपेक्षा और भी अधिक धनवान और सम्माना- 
सस्‍्पद बन जाएँ ।” 


बाड़ 


“निश्चयमेव पूर्णतया यही बात है 


“और क्या यह बात अविलंब स्पष्ट नहीं हैं कि किसी नगर राष्ट्र में 
धनोपासना सुसंयतत नागरिकता से मेल नहीं खाती, किन्तु इन दोनों आदर्शों 
में से एक या दूसरे आदर्श की अनिवारयतया अवहेलना हो जाती है ? ' 

उसने कहा, यह तो बहुत अच्छी तरह स्पष्ट हैं ।” 

“और आहीगार्क प्रणाली के नगरों में इस प्रकार की अवहेलना 
और स्वच्छन्दता के प्रोत्साहन का परिणाम यह होता है कि प्राय: उदार 
कुल और गुणवाले व्यक्ति अकिचन हो जाते हैं ।* 

“हाँ, बहुत बार ऐसा होता है । 

“और में ख्याल करता हूँ कि यह छोग नगर में ही बने रहते हैँ और 
डंकों से अर्थात्‌ शस्वास्त्रों से लेस रहते हैं, उनमें से कुछ ऋण से दबे होते 
हैं, अन्य नागरिकता से बंचित होते हें, और कुछ दोनों आपदाओं 
से ग्रस्त होते हैं। वे अपने घनापहारियों एवं शेष नागरिकों से घणा करते 
हैं और क्रांति करने के लिये उत्सुक बैठे रहते हैं ।” 


44. 


है तो यही बात ।' 

“दूसरी ओर यह घधनोपाजंक पूंजीपति, शिर भुकाये हुए, इन 
अपने द्वारा वंचित किये व्यक्तियों) को न देखने का ढोंग करके, अपने 
धन रूपी डंक को तत्काल शेष व्यक्तियों में से उस व्यक्ति के शरीर में भोंक 
देते हैं जो असावधानीवश उनको ऐसा अवसर प्रदान करता है, और फिर 
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' ब्याज रूप में मूल (पितृ) धन से कई गुनी सन्‍्तानें श्राप्त करके राष्ट्र 
में मकखों और अकिचनों की वृद्धि करते हें ।” 

उसने कहा, क्‍यों नहीं ? वे सचमुच उनकी कई गुना वृद्धि कर 
देते हेँ। 

“और जब इस बुराई की छूपटें भभक उठती हैं तब भी वे न तो 
उनको, मनुष्यों को अपनी संपत्ति को मनमाने ढंग से बेच डालने का 
निषेध नियम बनाकर, बुझाना चाहते हैं और न दूसरे नियम द्वारा इस 
प्रकार इन कुरीतियों को दूर करने का प्रयत्न करते हैं।" 


. किस नियम द्वारा ?” 
“उस नियम के द्वारा जो सर्वोत्तम नियम के पश्चात्‌ द्वितीय स्थान 


पर आता है और नागरिकों को सदधृत्ति की ओर ध्यान देने को ब्य 
करता है । क्‍योंकि यदि नियम का विधान ऐसा हो कि अधिकतम स्वेच्छा- 
निर्मित ठहराव करारकरने वाले की अपनी जोखिम पर होंगे तो राष्ट्र 
में धनोपार्जत का अनुसंधान कुछ कम निलेज्जता से होगा तथा जिन 
बुराइयोंका हमने अभी उल्लेख किया है उनमें से बहुत थोड़ी उत्पन्न 
होंगी । 

उसने कहा, “बहुत ही कम । 

मेने कहा, परन्तु इस समय तो, शासक लोग मेरे द्वारा बतलछाई 
हुई भावनाओं (प्रछोभनों) से प्रेरित होकर अपने प्रजाजनों को 
इस ढुर्गति में ग्रस्त कर देते हैं; और रहे वे स्वयं और उनके अनु- 
यायी, विशेषकर शासक वर्ग के युवा छोग, क्‍या वे उनको दूर्ललित 
स्वेच्छाचारी नहीं वना डालते, जो शारीरिक और मानसिक दोनों प्रकार 
के श्रमों में रुचि नहीं रखते, बिलकुल निकम्मे आलसी हो जाते हैं, तथा 
ऐसे सुकुमार बन जाते हैं कि सुख और दुःख को डटकर सह नहीं सकते ? ” 

“क्यों नहीं ? 
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“तथा क्या वे स्वयं एक मात्र धन की चिता को छोड़ अन्य सब बातों 
में प्रमाद करने की आदत नहीं बना छेते हैं और सद्वृत्ति के पोषण के 
विषय में इतने ही उदासीन नहीं हो जाते जितने कि अकिंचन लोग ?” 

“हाँ, बिलकुल इतने ही।” 

“ऐसी परिस्थिति में जब कभी शासक और शासितों का सैन्य 
प्रयाण में, अथवा (राहगीरी में) तीर्थ यात्रा में, अथवा अन्य किसी 
सर्वेजन साधारण कार्य में, या तो ध्ामिकोत्सव या अभियान में, अथवा 
साथी नाविक अथवा साथी सैनिक के रूप में अथवा इसी प्रकार 
वास्तविक युद्ध के जोखिम में साथ हो जाता है और ऐसे अवसरों पर 
वे एक दूसरे के आचरण को देखते हैं, तब ऐसे अवसरों पर निर्धन लोग 
धनवानों के द्वारा तनिक भी तिरस्कृत नहीं होते । प्रत्यूत क्या तुम यह 
ख्याल नहीं करते कि प्राय: ऐसा होता हैँ कि जब यद्ध क्षेत्र में कृशगात्र, 
पुष्टपेणशी ओर आतपतप्त निर्धभ सेनिक ऐसे धनवान के समीप स्थित 
होता है जा कि छाया में पला 6 और जिसका शरीर अनावश्यक मांस से 
बोकल है, और उसको हॉफता हुआ और असहाय देखता है, तो ऐसी 

दशा में तुम्हार विचार में वह यह सोचता हैँ कि यह छोग निधनों 
के इरपोकपन से ही अपना घन बचाये रहते हैं, ओर जब यह निर्धन लोग 
अकेले एकत्रित होते हैं तो एक दुसरे से कहा करते हैं कि यह हमारे आदमी 
(शासकगण ) किसी काम के नहीं ? 

उसने कहा, “हाँ में निश्चयपुर्वेक जानता हूँ कि वे इसी प्रकार बातें 

किया करते हैं ।' 

अतएव जिस प्रकार अस्वस्थ शरीर की मंदझता के लिये बहत 
थोड़ी सी बाहरी प्रेरणा आवदयक होती है, और कभी कभी बाहन 
उत्तेजना के बिता भी वह अन्तविभक्‍त रहता है, (अथवा, अन्तर्कल- 
हाक्रात्त रहता है) ठीक इसी प्रकार क्‍या इस प्रकार के राष्ट्र को भी 
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तुच्छ से अवसर की ही अपेक्षा नहीं होती--जैसे कि कोई एक 
दल आहछीगार्क राष्ट्र से सहायता के आये, अथवा दूसरा दल दिमा- 
क्रातिक राष्ट्र से के आये--जिससे कि राष्ट्र शरीर रुग्ण हो जाता 
है और अन्तर्कलह छेड़ देता है; और कभी कभी तो बिना किसी बाहचच 
प्रेरणा के भी दलगत कलह छिड़ जाती है ।” 

“और बड़ी प्रबछृता से ।” 
क्‍ “और में समभता हूँ कि जनतन्‍्त्र शासन प्रणाली तब उत्पन्न होती 

है जब कि धन हीन लोग विजय पाकर विरोधी दल के कुछ लोगों को 

मार डालते हैं, कुछ को राष्ट्र के बाहर खदेड़ देते हें और शेष लोगों 
सम नागरिकता और पदाधिकार समान रूपेण बाँट देते हें--और 
प्रायः यह पदाधिकार गृटिका द्वारा नियोजित किये जाते हैं ।” 

उसने कहा, हाँ, प्रजातन्त्र, शासन प्रणाली का स्वरूप यही है, 
फिर चाहे शस्त्र बल से उसकी स्थापना हुई हो, अथवा एक दल के 
पलायन में परिणित होने वाले आतंक के कारण ।* 

१०३ 

११. मेने पूछा, ऐसी शासन प्रणाली में लोक चरित्र किस प्रकार 
का होता है और इसका लक्षणगृण क्या हैं ? क्‍यों कि यह स्पष्ट ही है कि' 
गुण से युक्‍त व्यक्ति जनतनन्‍्त्रत्मक व्यक्ति होगा ।* 

उसने कहा, हाँ स्पष्ट है ।” 

“पहली बात तो यह कि क्या वे स्वतन्त्र नहीं होते ? क्या नगर 
कर्म और वाणी की स्वतन्त्रता से परिपूर्णदया नहीं भरा होता ? और 
क्या प्रत्येक व्यक्ति को यथेच्छ व्यापार करने की स्वतन्बता प्राप्त 


नहीं होती ?” 


उसने उत्तर दिया, ऐसी ही बात है ।* 
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“और जहाँ ऐसी स्वच्छन्दता होगी, वहाँ यह स्पष्ट ही है कि प्रत्येक 
नागरिक अपने मन की मौज के अनुसार जीवन यापन करने की योजना 
बनायेगा ॥* 

“स्पष्ट है 

“तो में ख्याल करता हूँ कि इस प्रकार की राष्ट्रनीति में अन्य 
किसी भी नीति की अपेक्षा सबसे अधिक विभिन्न प्रकार और अवस्थाओं 
के व्यक्ति पाये जायेंगे ।” 

“क्यों नहीं ?” 

मेंने कहा, संभवतया, यह राष्ट्रनीति सबसे अधिक सुन्दर है, 
अनेक रंगोंकी पोशाक के समान, जो कि सब प्रकार के रंग-बिरंगे 
फूलों से कढ़ी हुई है, यह शासन प्रणाली सब प्रकार के चरित्रोंसे सज्जित 
और विविधता संपन्न होने के कारण सबसे अधिक सुन्दर प्रतीत होगी।” 

उसने कहा, क्‍यों नहीं ? 

फिर मेने कहा, और स्यात्‌ है कि जिस प्रकार लड़के और स्त्रियाँ 
चटकीले रंगों की वस्तुओं को देखकर उसको सुन्दरतम बतलाते हें, 
इसी प्रकार बहुत से मनुष्य इस राष्ट्र को सबसे अधिक सुन्दर समभेंगे |” 

उसने कहा, हाँ सचमृच ऐसी ही बात है । 

मेंनें कहा, हाँ प्रिय मित्र, और राष्ट्रवीति की खोज करने के लियें 
यह सबसे अधिक उपयुक्त स्थान होगा ।” 

सो क्‍यों ?” 

“क्योंकि वहाँ पर (उसमें) प्रचलित स्वच्छंदता के कारण उसमें 
सब प्रकार की शासन प्रणालियोंका समावेश होगा, और यह बहुत 
कुछ संभव प्रतीत होता है कि जिस किसी को राष्ट्र की संघटना करनी 
हो (जैसी कि हम संप्रति कर रहे थे) तो उसको जनतन्‍्त्रात्मक राज्य 
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में जाना चाहिये और उस शासन प्रणालियों के हाट में से जो नमूना 
उसको रुचिकर प्रतीत हो उसको चुन लेना चाहिये और तत्पश्चात्‌ 
अपने राष्ट्र की स्थापना करनी चाहिये ।” 
उसने कहा, _स्थात्‌ है कि कमसे कम उसको नमूनों का तो घाटा नहीं 
रहेगा ।* क्‍ | 
मेने कहा, और इस प्रकार के राष्ट्र में यह जो योग्यता रखते हुए 
भी तुम्हारे लिये पदग्रहण करने की विवद्यता नहीं है; जब तक तुम न चाहों 
तव तक शासन के अंकुश को न मानने की, दूसरों के युद्ध में संलूग्त 
रहने के समय युद्ध न करने की, तथा यदि तुम शान्तिपूर्वक रहना पसन्द 
त्‌ करो तो अन्य लोगों के शान्तिपू्वेक रहते हुए भी शान्ति से न रहने 
की जो छुट है; और फिर पद ग्रहण करने और पंचायत के सदस्य 
बनने के निषेध तियम के होते हुए भी यदि तुमको सनक सवार हो तो 
दोनों कार्य करने की जो स्वच्छन्दता रहती है; क्‍या यह सब कुछ थोड़े 
समय के लिये स्वगिक और सुस्वादु नहीं है ?” 
उसने उत्तर दिया, हाँ, उतने समय के लिये तो स्यात्‌ ऐसा ही 
है 
“और क्या ऐसे राष्ट्र में न्यायालय द्वारा दंडित कुछ व्यक्तियों की 
विनम्बता परम मनोरम नहीं होती। अथवा, क्‍या तुमने ऐसे राष्ट्र में 
यह नहीं देखा है कि बहुत से' व्यवित, जो कि ग्राणदण्ड या निर्वासन 
दण्ड पा चुके हैँ, नगर में ही डटे रहते हैं और जनता .के मध्य में घूमते 
फिरते हैं और प्रेतात्मा (वीर) के समान बाहर भीतर आते जाते 
रहते हैं मानों कोई उनको देखता ही न हो ?” 
उसने उत्तर दिया, हाँ, ऐसे तो मेने अनेकानेक देखे हें ।' 
“और फिर जनतनन्‍्त्र की उदार सहिष्णुता, हमारे द्वारा सूचित 
सूक्ष और जठिल आवश्यकताओं के प्रति उच्च निर्श्चितता, राष्ट्र 
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की स्थापना करते समय हमारे द्वारा प्रस्तुत गंभीर घोषणाओं के प्रति 
परेझना-- -दाग्रमार्ल यह कि अतिमानव प्राकृतिक गुण संपन्नता के 


रह 
] 


प्रसंगों को छोड़कर कोई भी व्यक्ति तब तक भला आदमी नहीं बन 
सकता जब तक कि बचपन से ले कर उसके खेल और अन्य सब घन्ध 
और शिक्षा सुन्दर और अच्छी वस्तुओं के मध्य में न हुए हों-- इत्यादि 
भी देखो, इन सब आदशोको यह कितनी ज्ञान के साथ पैरों तले रोंदता 
है, इसकी तनिक चिंता नहीं करता कि कोई व्यक्ति किन प्रवृत्तियों 
और किस प्रकार के जींवव से राजनीति की ओर मुड़ आया है, किन्तु 
यदि वह मात्र यह कहे कि में जनता को प्रेम करता हूँ तो वे उस का 
सम्मान करते हैं।' $ 

उसने कहा, “सचमृच यह बड़ी उदार नीति हे । 

मेने कहा, 'बह और इन्हीं के सदुश अन्य गुणों को प्रजातन्त्र शासन 


प्रदर्शित करेगा और ऐसा छगता हैं कि यह शासय तनन्‍त्र अराजकता- 
मय ओर विविध होते हुए परम प्रसादप्रद शासन प्रकार होगा और समान 
एवं असमाच सबकी एक प्रकार की समता समान रूयेण प्रदान करेगा । 

उसने कहा, 'हाँ, आप जो कहते हैं वह सर्व विदित है ।* 

१, 

मेंने कहा, अब यह विचार करो कि इस शासन प्रणाली के अनु- 
रूप व्यक्ति किस प्रकार का होगा । अथवा क्या, (जैसा हमने राप्ट- 
नीति के प्रसंग में किया था) हमको पहले इस प्रकार के मनष्य 
की उत्पत्ति का विचार करना चाहिये ?'' 

उसने उत्तर दिया, “हाँ ।“ 

“क्या उत्पत्ति का प्रकार यही नहीं है / हमारे मितब्ययी और आ्ी- 
गार्क पिता का पुत्र उस पिता के द्वारा अपनी दिप-रेख में अपने रबभात 
के अनुसार शिक्षित होगा ।*' 
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क्यों नहीं ? 

और वह (पुत्र) पिता के समान अपनी उन आमोद प्रमोद की 
वासनाओं को बलातू दमन करेगा जो धन का अपव्यय करने वाली है, 
धनोपार्जन करने वाली नहीं, अर्थात्‌ वे जो कि अनावश्यक कह- 
लाती हैं ।* 

उसने कहा, स्पष्ट है ।” 

मेंने कहा, अच्छा तो इसलिये कि हमारा संवाद अँथधेरे में न चछता 
रहे, यदि तुम चाहो तो हम आवश्यक और अनावश्यक वासनाओं 
(कामनाओं, इच्छाओं) का भेद पहले स्पष्ट कर लें ?” 

उसने कहा, में यक्के चाहता हूँ ।” 

“अच्छा तो क्‍या आवश्यक कामनाएँ उन्हीं को कहना उचित नहीं 
हैं जिनसे हम छुटकारा नहीं पा सकते तथा जिन को तृप्त करना 
हमारे लिये हितकर है ? क्‍योंकि हमारा स्वभाव हमको इन दोनों प्रकार 
की इच्छाओं को तृप्त करने के लिये बाध्य करता है। क्‍यों यही बात 
हैन ?” 

“निरुचयमेव ऐसा ही है.।” 

"तो उनके संबंध में हमारा आवश्यक विशेषण का प्रयोग उचित 
होगा न ?” 

“ठीक होगा ।” 

ओर उन इच्छाओं के विषय में क्‍या कहें जिनसे कि मनुष्य 
छोटी अवस्था से सीखे हुए अनुशासन से अपने को मुक्त कर सकता है, 
तथा जिन इच्छाओं की हमारी आत्मा में उपस्थिति हमारे लिये कोई 
हित नहीं करती प्रत्युत किन्‍्हीं अवस्थाओं में अहित ही करती हैं ? 
क्या ऐसी सब इच्छाओं को अनावश्यक कहना उचित नहीं होगा ?” 

“उचित क्‍यों नहीं होगा ?” 
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“इन दोनों प्रकारों में से हमको प्रत्येक का एक एक उदाहरण चुन लेना 
चाहिये, जिससे कि हम उन्तकी सामान्य रूपरेखा को समझ सकें ।* 

“ऐसा ही किया जाना चाहिये ।* 

“क्या शरीर को स्वस्थ और ठीक अवस्था में रखने के लिये भोजन 
करने की इच्छा अर्थात्‌ केवल रोटी और अन्य उपस्करों के खाने की इच्छा 
आवश्यक नहीं होगी ?” 

“में समभता हूँ ऐसी ही बात है ।” 

“रोटी के खाने की इच्छा तो दोनों ही दृष्टिकोणों से आवश्यक हें, 
इसलिये कि वह हितकर है और इसलिये भी कि इसके अभाव में हमारी 
मृत्यु हो जाती है ।” 

४ ही बी 

“और उपाशन की इच्छा, यदि वे (जहाँ तक कि) स्वास्थ्योत्पादक 
हों तो ?” 

“यह भी सर्वथा आवश्यक हैं । 

“और क्या उस इच्छा को हमारे द्वारा अनावश्यक कहना उचित नहीं 
है जो कि इन इच्छाओं का अतिक्रमण करती है और अन्य स्वादिष्ट भोजनों 
बहुमूल्य व्यंजनों के प्रति प्रवृत्त होती है, एवं छोटी अवस्था से ही सुधार 
और शिक्षण द्वारा जिससे छुटकारा पाया जा सकता है, तथा जो' आत्मा 
की बुद्धिमत्ता और संयम की प्राप्ति के उद्योग में हानिकारक है ? ' 

“हाँ, परम उचित है । 

“और क्या हम इन (दूसरे प्रकार को) इच्छाओं को व्ययसाध्य 
और उन (प्रथम प्रकार की) इच्छाओं को बनोत्पादक नहीं कह सकते 
क्योंकि वे धनोपाजेन में सहायक होती हैं ? 
“क्यों नहीं ? 
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“तथा क्‍या हम कामवासना और अन्य वासनाओं के विषय में भी 
यही कहेंगे ?” 

हा यही | 

“और जिस व्यक्ति को हमने अभी मक्‍खे का वास दिया था, क्‍या उसके 
रूप में हमने ऐसे व्यक्ति का वर्णन नहीं किया था जो ऐसे आमोदों और 
बासनाओं से अतिपूरित हैँ तथा अनावश्यक वासनाओं से शासित है, एवं 
बह व्यक्ति जो अपनी आवश्यक वासनाओं से शासित है, मितव्ययी 
और आलहिगाके प्रणाली का व्यक्ति है ?” 

“और नहीं तो क्‍या ?” 


जै 7 
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१३. मेने कहा, [तो अब, पीछे मुड़कर, हमको यह बतलाना हैं 
कि आलहिगा्क स्वभाव वाले व्यक्ति से जनतन्त्र स्वभाव वाले व्यक्ति 
का विकास किस प्रकार होता है। में समभता हूँ कि बहुधा यह इस प्रकार 
होता है।” 

“किस प्रकार ?” 

जब कि कोई नवयुवक, जो कि हमारे वर्णन के अनुसार असंस्कृत 
ओर मितव्ययी प्रकार से पालित और पोषित हुआ है, मक्खों के मधु 
का स्वाद पा जाता है ओर ऐसे उदृंड एवं चाछाक पुरुषों की संगति में रहने 
लगता है जो कि उसके लिये सब प्रकार और अवस्थाओं के विविध आमोद 
प्रमोद प्रस्तुत कर सकते हैं, तब, तुमको कल्पना (अनुमान) कर लेना 
चाहिये कि उसकी अन्तरात्मा में आलिगार्की की दशा का दिमाक्रासी 
में परिवर्तत आरंभ हो जाता है ।” 

उसने कहा, यह बात नितांत अनिवार्य है ।” 

“अच्छा तो क्‍या, जिस प्रकार नगर में एक बाहरी दछ की सहा- 
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यता से, जो कि अपने समान और सदृश आन्तरिक दर की सहायता को 
आ गया था, क्रांति हो गयी थी, उसी प्रकार युवा पुरुष भी बाह्य इच्छाओं 
के दर के उसके अन्‍न्तर्व्तीय सजातीय इच्छाओं के दल की सहायता 
के लिये आ जाने पर क्रान्त्यापन्न नहीं हो जाता ? ' 

उसने उत्तर दिया, सर्वथा यही बात है ।* 

। और में समझता हूँ कि यदि उसकी आत्मा में स्थित आलिगाक 
तत्व की सहायता के लिये कोई प्रतियोगी दल आ जाता है, जो कि 
उसके पिता अथवा अन्य किसी संबंधी की फटकार या गाली गरौज के 
रूप में आता है, तब तो स्वयं उस व्यक्ति की आत्मा के भीतर कलरूह 
और आच'न्तरिक प्रतिद्वंद्विता उठ खड़ी होती है ।” 

“क्यों नहीं ?” 

“और में कल्पना करता हैँ कि कभी कभी आलीगाके तत्व के समक्ष 
जनतन्त्रात्मक तत्व दब जाता है, और उसकी कुछ इच्छाएँ विनष्ठ हो 
जाती हें और अन्य कुछ इच्छाएँ निर्वासित कर दी जाती हें, क्योंकि 
युवक की आत्मा में आतंक और श्रद्धा का भाव उठ खड़ा होता है और 
परिणामत: (उसी की आत्मा में) पुनः व्यवस्था स्थापित हो जाती 
३. १77 


सं 


हर 
उसने कहा, “कभी कभी ऐसा भी (घटित) होता है।* 
और में समभता हूँ कि फिर कभी पुरानी इच्छाओं के निष्कासित 
हो जाने के उपराब्त उन्हीं की सजातीय नवीन इच्छाओं का समूह 
प्रच्छन्न भाव से उनका स्थान ग्रहण करने के लिये जन्म ले लेता है 
तथा क्योंकि इनके पिता ( उस व्यक्ति ) को, उनकी शिक्षाओं का 
ठीक ज्ञान नहीं होता अतएवं वे बहुसंख्यक और प्रचण्ड हो जाती है |" 
उसने कहा, हाँ, इसका बही ढंग सामान्यतया उचित है ।"' 
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“बे'उसको उसके पुराने संगियों की ओर खींच कर ले जाती हें, 
तथा उनके साथ . रहस्य-सहवास द्वारा असंख्यों अन्य इच्छाओं को 
संपन्न कर देती हें ।” 

“क्यों नहीं ? 

“और में समभता हूँ कि अन्त में युवा की आत्मा के दुर्ग को, 
अध्ययन, उत्तम व्यवसायों तथा सच्चे सिद्धांतों (शब्दों) से (जो 
कि मनुष्यों के मन में श्रेष्ठ ग्रहही और रक्षक हैं और देवताओं के 
प्यारे हें) शून्य पाकर अपने अधिकार में कर लेती हूँ ।” 

उसने कहा, यही (अध्ययन इत्यादि) सर्वेश्रेष्ठ हैं ।” 

“और तब, में कल्पना करता हूँ कि भूठे और तकंपूर्ण सिद्धांत 
(शब्द) और सम्मतियाँ (आभास) ऊपर को भपटने छगती है और 
उस युवा की आत्मा में उपर्युक्त (अध्ययन इत्यादि के) स्थान को 
ग्रहण कर छेती हैं ।” 

उसने कहा, वास्तव मेंवे बड़ी दृढ़ता से (ऐसा) करती हैं ।* 

“और तब वह कुमुद-भक्षक लोगों के समाज में लौठ आता है (क्यों 
है न यही बात ?) और बिना आवरण के खुले तौर पर उनके साथ रहने 
लगता है; और यदि उसकी आत्मा के मितव्ययी आलिगार्क तत्व के 
लिये उसके संबंधियों द्वारा कोई सहायता भेजी जाती है, तो वे अहंकारी 
सिद्धांत उसके मन के राजदूर्ग के द्वार बन्द कर देते हैं तथा सहायक दल 
का प्रवेश-निषेध कर देते हें, तथा व्यक्तिगत जीवन के वयस्क मित्रों 
के शब्द रूपी दूतों को भेंट करने ( सु्रे जानें ) तक की आज्ञा 
नहीं देते । उससे लड़कर वे स्वयं ही विजयी होते हैं तथा विनम्रता 
(अथवा लज्जा) को मूढ़ता का नाम देकर बदनाम भगोड़े की भाँति 
बाहर निकाल देते हैं । संयम को वे 'पुरुषार्थ का अभाव” कहकर तिर- 
स्कारपूर्वक निर्वासित कर देते हैं तथा यह शिक्षा देते हैं कि मर्यादा और 


( ५३९. ) 


व्यवस्थित व्ययशीलता गँवारूपन और अनुदारता है और इस प्रकार 
अनुपयोगी और हातिकारक कामनाओं के साथ मिल कर उन्तका सीमा 


के बाहर खबेड़ देते हैं ॥* 

“हाँ, दृढ़ता से ऐसा करते हैं ।* 

“और जब वे अपने द्वारा इस प्रकार अधिकृत युवा की आत्म को 
इन सब (सत्‌ कामनाओं , प्रवृत्तियों) से रिक्त और विशुद्ध कर लेते 
हैं और उसको महार्ध्य अनुष्ठानों द्वारा महान्‌ रहस्यों में दीक्षित कर 
लेते हैं तो उसके पश्चात्‌ ये ध्ृष्ठता, अराजकता अपव्यय, और 
निर्लज्जता को बड़ी चमक-दमक के साथ, परिवारावेष्टित एवं मालछामु« 
कटों से सजा कर पुनः निर्वास से लाकर घर में स्थापित करने में प्रवृत्त 
होते हैँ तथा उनके स्तुतिपाठ में वे उनको मधुर ताम प्रदान करते हुए ब्ृृष्टता 
को सुसंस्कार, स्वच्छंदता को स्वाधीनता, अपव्यय को महिमा, निलंज्जता 
को श्रवीरता बतछाते हैं ।” मेंने पूछा, 'क्या कुछ इसी प्रकार से ऐसा 
नहीं होता कि उसकी यूवा अवस्था में, उसकी शिक्षा में, आवश्यक 
इच्छाओं में आबद्ध रहने के स्थाव पर अनावश्यक और हानिकारक 
इच्छाओं को मुक्ति और छूट दिलाने वाल्ग परिवर्तन हो जाता हैं ? ' 

उसने उत्तर दिया, हाँ, स्पष्टतया बिलकुल ऐसा ही है ।* 

“इसके परचातू, में समझता हूँ कि इस प्रकार का आदमी अपना 
धन, श्रम और समय अनावश्यक आमोदों में भी उतना ही व्यय करने 
लगता है जितना कि आवश्यक कामों पर | परन्तु यदि वह सौभाग्यशाली 
हो तथा उसकी गधापच्चीसी बहुत दिनों तक न चलती रहे, और जैसे 
जैसे अवस्था अधिक होती जावे उसका आच्तरिक तुमुल द्वंद्र शान्त 
हो जाय और वह निर्वासित तत्वों में से एक भाग को वापस हलिले तथा 
अपने को पूर्णतया दूसरे प्रकार के तत्वों के अभियान से अभिभुत न होने 
दे तो वह सचमुच ही अपने सब आमोद प्रमोदों को समानता के आवार 
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पर स्थापित कर लेता है, तथा जो भी कामना पहले आ पहुँचे, (मानों 
उसने बारी जीत छी हो), उसी को अपनी आत्मा का शासन कार्य 
(रक्षायूह) सौंपकर जब तक वह तृप्त न हो जाय उसी के वश में रहता 
हुआ और तत्पश्चात दूसरे की बारी आने पर उसके बशवर्ती होता हुआ 
जीवन व्यतीत करता है, किसी का तिरस्कार न करते हुए सब का समान 
भाव से पोषण करता है ।* 


“सर्वथा यही बात है । 
मेने कहा, “और जब कोई उसको यह सलाह देता है कि कुछ आनन्द 
तो आदरणीय और अच्छी वासनाओं से उत्पन्न होते हें और दूसरे ऐसी 
इच्छाओं से जन्मते हैं जो नीच हैं तथा हमको प्रथम का व्तेत और आदर 
करना चाहिये एवं द्वितीय का दमन तो वह अपनी आत्मा के शासन कार्य 
(रक्षागृह) में इस सत्य वचन को ब्रविष्ट या [स्वीकार नहीं करता । 
ऐसी भरत्सना पर वह अपना शिर हिला कर कह देता है कि सभी समान हैं 
और सब का एकसा आदर होना चाहिये ।” 
“उसकी मनोदशा और उसका आचरण सचमुच ऐसे ही होते है ।” 
मेने कहा, अतएव वह दिन प्रति दिन बदछने वाली वासनाओं में 
पूर्णतया लिप्त और निमग्न होता हुआ जीवन व्यतीत किया करता है, 
कभी तो मदिरामत्त होकर वंशी ध्वनि सुनने में मस्त रहता है और कभी 
जल पीकर मिताहार किया करता है, कभी शारीरिक व्यायाम किया कर्ता 
है और कभी आलूस्य में डूबकर सब कामों की अवहेलना करने लगता है 
और फिर कभी फिल्ससफी में व्यापृत हो जाता है । प्रायः वह राजनीति 
में भी लगा रहता हैं तथा चौंककर उछल पड़ता है तथा जो कुछ उसके मुंह 
में आ जाता है वही कहने और करने रूगता हैं । और यदि उसके. 
चित्त में किसी सैनिक के प्रति स्पर्धा उठ खड़ी होती है तो उधर ही 
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चौकड़ी भरने छगता है, और यदि व्यापारी के प्रति स्पर्डा उत्पन्न हो 
जाती है तो उसी ओर भुक पड़ता है। उसके जीवन में कोई व्यवस्था 
अथवा बाधकता नहीं रहती, परन्तु वह अपने इस जीवन को ही आनन्द, 
स्वाधीनता और सुख का जीवन मानता हैं और अन्त तक इसी को 
चिपटा रहता है । 

उसने कहा, यह समता के भक्त के जीवन का परिपूर्ण वर्णन है |” 

मेने कहा, हाँ, में समझता हूँ कि वह बहुविध मानव हैं और उसका 
जीवन अनेक उत्तम भेदों से ठसाठस भरा रहता है तथा उस राष्ट्र के 
समान वह सुन्दर और बहुरंगी होता है जिसको अनेकों स्त्री पुरुष 
अपने इस प्रकार के जीवन में सौभाग्यशाली समभेंगे क्योंकि उसके भीतर 
स्वयं ही कितने ही गुण और कितनी ही शासनप्रणालियों के नमूने 
सन्निविष्ट होते हैं ।” 

उसने कहा, “हाँ, यही बात है।” 

“अतः क्‍या हम निश्चयेन कह सकते हैं कि इस प्रकार का व्यक्ति 
प्रजातंत्र के अनुरूप है और उसको प्रजातंत्रजन कहना उचित होगा ? 

उसने कहा, उसका स्थान यही सही ।” 

१४ 

मेने कहा, “अब हमको सुन्दरतम शासनप्रणाली और सुन्दरतम 
नागरिक--अर्थात्‌ तानाशाही और तानाशाही स्वभाव वाले नागरिक 
का वर्णन करता शेष रह गया है ।” 

उसने कहा, “बिलकुल ऐसी ही बात है ।” 

मेरे प्रिय मित्र, आओ मुझे बतकाओ कि तानाशाही किस प्रकार 
उत्पन्न होती हैं। इतना तो प्यप्न्त रूपेण स्पष्ट है कि यह है तो जनतंत्र का 
ही परिणाम | 
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“स्पष्ट है।” 

“और क्या एक प्रकार से तानाशाही जनतंत्र नीति से उसी ढंग 
से नहीं उत्पन्न होती जिस ढंग से जनतंत्र नीति बनियाशाही ०॥8थ:८४५ए 
से उत्पन्न होती है।* 

“किस प्रकार।” 

मेंने कहा, आहीगार्की ने जो सत्‌ या श्रेय अपने सम्मुख लक्ष्य रूप 
में प्रस्तुत किया था तथा जो उसकी स्थापना का कारण था वह था धन; 
यही बात है न ?” 

“हूँ” 

“अच्छा तो धन की तृप्त न होने वाली उद्याम वासना, और धनो- 
पार्जन के निम्ित्त अन्य सब बातों की अवहेलना ही ऑलीगार्की के विनाश 
का कारण था (हुआ) | द 

उसने कहा, सत्य है। 

“और क्‍या इसी प्रकार जनतंत्र के विनाश का कारण भी उसी 
वस्तु की अत्यधिक वासना नहीं है जो जनतंत्र का लक्षण (सीमा 
मर्यादा) बतलछाती है तथा जो उस (जनतंत्र) की दृष्टि में श्रेय की 
कसौटी हे ? 

“तुम इसका लक्षण या कसौटी किसको कहते हो ? 

मेंने उत्तर दिया, स्वतंत्रता को | क्योंकि तुम यह कहा जाता हुआ 
: सुवोगे कि यह स्वतंत्रता अपने सुन्दरतम रूप में जनतांत्रिक राष्ट्र में ही 
उपलब्ध होती है अतएब स्वतंत्र प्रकृति का व्यक्ति केवल जनतांत्रिक 
शासन में ही रहना स्वीकार करेगा।” 

उसने कहा, सो क्‍यों नहीं, यह कथन तो तुम सरबवत्र सुन सकते हो । / 

मेने कहा, तो, जैसा कि में अभी कहने वाला था, क्‍या इसी की 
अतिशय वासना और अन्य सब वस्तुओं की अवहेंबलना ही वह चीज 


( हे .) 


नहीं है जो इस शासन प्रणाली में भी ऋान्ति उत्पन्न कर के तानाशाही 
की आवश्यकता के लिए पथ प्रशस्त करने वाली है ? 

उसने पूछा, से ? ” 

“में समभता हूँ कि जब स्वतंत्रता पान करने के लिए तृषित जनतंत्र 
राष्ट्र को नेताओं के स्थान में ब्रे चषकवाहक (साकी) मिल जाते हैं 
तथा जब वह राष्ट्र इस अविमिश्चित शुद्ध मदिरा से छक कर मदमत्त 
हो उठता है तो यदि उसके तथाकथित शासनकर्ता उसके प्रति अतिशय 
मूदुलता और विनम्म्रता का व्यवहार नहीं करते तथा उसको प्रति स्वतंत्रता 
का अत्यधिक मात्रा में वितरण नहीं करते तो यह उनको दण्ड देता है 
और उनके ऊपर अभिशप्त ऑडछीगार्क (बनियाशाह) होने का दोपारोपण 
करता है।' 

उसने उत्तर दिया, हाँ, वे ऐसा ही करते हैं।'' 

मेंने कहा, 'यह तो है ही । और जो छोग शासकों की आज्ञा मानते 
हैं उनका यह राष्ट्र, उनको स्वेच्छादास और निरर्थक व्यक्ति कह कर 
निरादर करता है, किन्तु जो शासक प्रजाओं के समान होते हें अथवा जो 
प्रजाजन शासकों के सद॒श होते हैं उनको वह सार्वजनिक और व्यक्तितगत 
रूप में प्रशंसा और आदर प्रदान करता है। क्‍या यह बात अनिवार्य नहीं 
हैं कि ऐसे राष्ट्र में स्वतंत्रता की भावना मर्यादा के छोर तक पहुँच जाय ? '' 

“अवश्यमेव । 

मेने कहा, और यह अराजकता की आदत, मेरे मित्र, अवध्यमेव 
व्यक्तियों के गुहों में प्रविष्ट हो जाती है और अच्ततोगत्वा पशुओं तक में 
संक्रान्त हो जाती है।' 

उसने पूछा, “इस कथन से आपका क्‍या तात्पर्य है ।'' 

मेंने उत्तर दिया, मेरा मतलब यह है कि पिता अपने को पृत्रवत्‌ 
आचरण करने का अभ्यस्त कर लेता है और अपने पूत्रा से हुस्न शगना 


( (डंडे ) 


है और पुत्र पिता के तुल्य बन जाता है और अपने माता पिता के प्रति 
आदर और भय की भावना नहीं रखता, जिससे कि वह सचमुच स्वतंत्र 
व्यक्ति बत सके। बसा हुआ विदेशी अपने को नागरिक के समान मानता 
हैं और नागरिक बसे हुए विदेशी के समान और इसी प्रकार परदेशी 
भी। ' 

उसने कहा, हाँ, ऐसी बातें तो घटित होती ही हैं।” 

मेने कहा, हाँ, सो तो होती ही हैं, और इनके साथ कुछ ऐसी तुच्छ 
बातें भी होती हैं । ऐसी परिस्थिति में अध्यापक अपने शिणष्यों 
से डरता और उनकी चापलूसी करता है और विद्यार्थी अपने अध्यापकों 
और उपध्यायों का तिरस्कार करते हेँ। और सामान्य रूपेण युवा छोग 
अपने गुरुओं का अनुकरण करते हैं तथा वाचा और कर्मंणा उनसे स्पर्धा 
करते हैं और वृद्ध छोग अपने को युवकों के अनुरूप बनाते हुए इस 
आशंका से परिहासप्लुत और प्रसादप्रवण बने रहते हें कि वे कहीं 
अप्रिय और शासकमानी न समझ लिए जायें।! 

उसने कहा, सर्वेथा यही बात है । 

' मेने कहा, किन्तु, मित्र, ऐसे राष्ट्र में सावंजनिक स्वतंत्रता की परा- 
काष्ठा तो तब होती है जब कि क्रीतदास और दासियाँ भी उनको मूल्य 
देकर मोल लेने वाले स्वामियों के बराबर स्वतंत्र हो जाती हैं। और 
पुरुषों के स्त्रियों के प्रति और स्त्रियों के पुरुषों के प्रति संबन्ध की भावना 
में यह स्वतंत्रता और समानता कहाँ तक पहुँचेगी इसका उल्लेख करना 

ते में लगभग भूल ही चुका था।” 
उसने कहा, तो फिर, अयस्खिलॉस के कथनानुसार, ओठों तक उठ 
कर आई हुई बात को हम क्‍यों न कह डाले।” 
मेने कहा, निश्चय ही, सो तो में करूँगा ही। इस प्रकार के राष्ट्र 
में मनुष्य के शासन में रहने वाले पश्ु किसी अन्य राष्ट्र के पशुओं की 


€ ५४५ ) 


अपेक्षा कितने अधिक स्वतंत्र होंगे इसका विश्वास बिना प्रत्यक्ष अनुभव 
के किसी को नहीं हो सकता। कुतियें तक छोकोक्ति को अक्षरश: चरितार्थ 
करते हुए, अपनी स्वामिनी के समान हो जाती हैं। और इसी प्रकार घोड़े 
और गधे भी मारे में अत्यधिक स्वतंत्रता और गौरव के साथ चलने के 
अभ्यासी हो जाते हैं, तथा जो भी उत्तके सामने आकर उनके लिए रास्ता 
नहीं छोड़ता उसी पर रपट पड़ते हें । और इसी प्रकार सब चीजें सर्वेत्र 
स्वतंत्रता की भावना से फट पड़ने को तैयार हो जाती हैं।” 

उसने कहा, 'यह तो आप मेरा ही स्वप्न मुझे सुना रहे हैं, क्योंकि 
जब में देहात की ओर जाता हूँ तो यह बातें प्रायः मेरे साथ घढित 
होती हैं।” 

मेने कहा, क्‍या तुम देखते हो कि इन सब बातों का संयक्‍त 
परिणाम यह होता है कि नागरिकों की आत्मा इतनी संक्षोभ्य 
हो उठती है कि वे वे दासता के लेशमात्र संकेत पर भी रुष्ट और 
अधीर हो: उठते हैं और उसको सहना नहीं चाहते ? क्योंकि यह तो तुम 
निशचय ही जानते हो कि अन्ततोगत्वा वे लिखित अथवा अलिखित किसी 
भी तियम को इसलिए तनिक भी ध्यान नहीं देते कि जिससे 
सचमुच ही कहीं भी उनके ऊपर कोई स्वामी न रह जाए ।” 

उसने कहा, “यह मुझको मली भाँति विदित है ।” 

१५ 

१५ मेने कहा, मेरे प्रिय मित्र, बस मेरी सम्मति में तो जिस एसी 
सुन्दर और योवनपूर्ण मूल (अथवा शासन प्रणाली ) से तानाशाही स्फुटित 
होती है वह यही हैं।" 

उसने कहा, 'यौवनपूर्ण तो वह सचमुच है, पर इसके आगे क्या है ? '' 

मेंने कहा, वही रोग जिसने वनियाशाही में उत्पन्न होकर उसको 


( ५४६ ) 


नष्ट कर दिया था, अधिक व्यापक रूप से फैल कर तथा अत्यधिक 
स्वच्छंदता के कारण प्रचण्ड होकर जनतंत्रप्रणाली को भी अपना दास बना 
लेता है। और सच तो यह है कि किसी भी वस्तु की अति कर देने से 
प्रायः विरोधी दिशा में प्रतिक्रिया उत्पन्न हो जाती है। तथा यह बात 
केवल ऋतुओं वनस्पतियों एवं पशुओं के विषय में ही लाग नहीं 
होती, प्रत्युत शासन प्रणालियों में तो सब से अधिक और विशेष रूप 
से लागू होती है । 

उसने कहा, ठीक है।* 

“अतएवं अत्यधिक स्वतंत्रता (#८प८४ा०४४७) का संभवपर परिणाम, 
व्यक्ति में और राष्ट्र में दोनों में अत्यधिक दासता ही होता है ।” 

“यह होना संभव है। 

मेने कहा, तब तो संभवतया तानाशाही का विकास जनतंत्र शासन 
प्रणाली को छोड़ कर अन्य और किसी शासन प्रणाली से नहीं हो सकता-- 
अर्थात्‌ में समभता हूँ कि स्वतंत्रता की अत्यधिक और उच्च मात्रा से गुरुतम 
और प्रचण्ड दासत्व की उत्पत्ति होती हैं। 

उसने कहा, “यह उचित एवं युक्तियुक्त कथन है।' 

मेने. कहा, परन्तु मेरा ख्याल है कि तुम्हारा प्रश्न यह नहीं था, 
बल्कि यह था कि वह कौन सा एक रोग है जो बनियाशाही के समानही 
जनतंत्र शासन में भी उत्पन्न हो कर उसको दासत्व में जकड़ लेता है ? * 

उसने कहा, आप सत्य कहते हें।” 

मेंने कहा, तो मेरा तात्पयें निठलल्‍्ले अमितव्ययी छोगों की ओर संकेत 
करना था जिनमें से अत्यधिक पराक्रमपूर्ण तथा ओजस्वी नेतृत्व करते हूँ 
एवं डरपोक अथवा पुरुषार्थ शून्य अनुचर बन जाते हैं। हम इन्हीं की 
तुलना मक्खों से कर रहे थे जिनमें से कुछ डंक वाले होते हैँ और कुछ 
बिना डंक के । 


( ५४७ ) 


उसने कहा, यही ठीक भी है।' 

मैंने कहा, “यह दोनों प्रकार (के व्यक्ति रुपी मक्खे) जब किसी 
राष्ट्र में उत्पन्न हो जाते हैं तो उसमें वैसा ही उपद्रव उत्पन्न करते है 
जैसा कि शरीर में कफ और पित्त से उत्पन्न होता है । और अच्छे वेद्य और 
राष्ट्र के अच्छे नियम निर्माता को बहुत पहले से ही इन दोनों प्रकार के 
व्यक्तियों के विषय में सचेत रहना चाहिए और चतुर मधुमक्खी पालने 
वाले के समान पहले तो विशेषतया उनका उत्पन्न होना ही रोक देना 
चाहिए, परन्तु यदि वे उत्पन्न हो ही जाएँ तो जितनी जल्दी से जल्दी हो 
सके उनको और उनके कोटरों को काट डालना चाहिए।” 

उसने कहा, भगवान की सौगन्द, सर्वेथा ऐसा ही होता चाहिए। 

मेने कहा, तब तो अपने उद्देश्य पर भरी भाँति मनन करने के लिए 
हमको इस विषय पर इस प्रकार विचार करने दिया जाना चाहिए। 

“किस प्रकार ? 

“हम कल्पना में प्रजातंत्र शासन वाले राष्ट्रों के तीन विभाग करें. 
जैसे कि वे वास्तव में हैं। उक्त प्रकार के व्यक्तियों का एक वर्ग जनतांतन्िक 
राष्ट्र में स्वतंत्रता के कारण उदय होता है जैसा कि हमने वर्णन 
किया है तथा जो वर्ग बनियाशाही राष्ट्र में उत्पन्न होने वाले वर्ग से कम 
नहीं होता ।” 

सा ही है । 

“किन्तु इस (जनतंत्रात्मक) राष्ट्र में यह वर्ग उस (बनियाणाही) 
राष्ट्र की अपेक्षा बहुत अधिक भयंकर होता हे। 

“क्यों? 

“क्योंकि उस (ऑलीगार्की) में यह (वर्ग) सम्मानास्पद नहीं होता, 
शासनाधिकार से अलग रकखा जाता है अतएवं वह शासन कार्य में शिक्षित 
और ओज:पूर्ण नहीं हो पाता। परन्तु प्रजातंत्र प्रणाली में तो विश 


( (डेट ) 


अपवादों को छोड़ कर यही वर्ग आधिपत्यप्राप्त दल होता है, और इसी 

का सब से प्रचण्ड भाग वक्‍तृताएँ देता और शासन कार्य संचालन करता 

है और शेष व्यक्ति वक्‍ता के चतुदिक मँडरा कर बैठ जाते हैं तथा उसकी 

प्रशंसा की ध्वनि को गुंजायमान करते रहते हैं तथा अतिवाद 

को तनिक भी सहन नहीं करते, प्ररिणामतः ऐसे राष्ट्र में छोटे-मोटे 

अपवादों के अतिरिक्त प्रत्येक वस्तु इसी वर्ग द्वारा शासित होती है।* 
उसने कहा, बिलकुर ऐसी ही बात है।” 

'अतएव इस जनसमृूह में कभी कभी इस प्रकार का एक ओर वर 
उद्भूत अथवा मिश्रित हुआ करता है।” 

“किस प्रकार का ?” 

“जब सभी लोग धनोपाजेन में लगे रहते हैं तो व्यवस्थित और 
मितव्ययी स्वभाव के व्यक्ति प्रायः सब से अधिक धनवान हो जाते हैं।” 

“ऐसा होना तो स्वाभाविक ही है।” 

“में ख्याल करता हूँ कि यही छोग मक्‍खों के लिए सब से अधिक 
मात्रा में मधुप्रद सिद्ध होते हैं। और उनको निचोड़ना भी अत्यन्त सरल 
होता है। ह हे 

उसने कहा, क्यों न हो; अल्पवित्त जनता से भला कोई क्‍या 
निचोड़ सकता है ? 

"में ख्याल करता हूँ धनिक वर्ग--जिस नाम से यह लोग अभिहित 
होते हे--मक्खों का चारा है ।” 

उसने कहा, “बहुत कुछ यही बात हैं।” 

१६ 
“४ (शेष) जनता तीसरा वर्ग होती है जिसके घटक वह लोग होते हें 
जो कि अपनी खेती बाड़ी स्वयं अपने आप किया करते हैं, तथा जिनके पास 
'बहुत थोड़ी सम्पत्ति होती है। प्रजातंत्रात्मक राष्ट्र में, यह वर्ग, जब कभी 


( ५४६ ) 


संसद सम्मेलन में इकट्ठा होता है तो सब से बड़ा और सब से अधिक 
दक्तिशाली वर्ग होता है। 

उसने कहा, है तो यही बात, पर जब तक इसको भी मधु भाग न मिले 
तब तक यह प्रायः एकत्रित होने के लिए सहमत नहीं होगा। 

मेंने कहा, अच्छा तो क्याइ नको सर्वंदा इनका भाग नहीं मिलता ? क्‍या ? 
प्रमुख (नेतागण) धनिक लोगों से उनका धत अपहरण करके जिस मात्रा 
तक अधिकांश सम्पत्ति को स्वायत्त करना संभव देख पाते हैं, उस मात्रा 
में उसको स्वायत्तकर के शेष इन छोगों में वितरण नहीं कर देते ? ' 

उसने कहा, क्यों नहीं, इस सीमा तक तो उनको भाग मिलता ही है ।*' 

“परिणामतः में समभता हूँ कि जिनकी सम्पत्ति का अपहरण किया 
जाता है वे छोग सम्मेलन के समक्ष व्याख्यानों के द्वारा और अपनी 
शंक्त्यनुसार किसी भी कार्य द्वारा अपने संरक्षण के लिए विवश हो जाते 
औ 

“क्यों नहीं ? 

“और इस पर, यद्यपि उनकी इच्छा शासन परिवर्तेन अथवा क्रान्ति 
करने को बिलकुल नहीं होती, तथापि, दूसरा दल (पक्ष या पार्टी ) उन पर 

6 दोषारोपण करता है कि वे लोग जनता के विरुद्ध षड़यंत्र रच रहे हैं, 
और यह भी कहा जाता है कि वे ऑलीगार्की (बनियाशाही छोग) हैं।'' 

“क्यों नहीं ?” 

“और अन्त में जब यह लोग देखते हे कि जनता स्वेच्छा से नहीं 
बल्कि अनजाने में और इन निंदकों द्वारा दिये गए धोखे से उनको हानि 
पहुँचाने पर तुली हुई है तो फिर वे इस बात को चाहते हों अथवा न चाहने 
हों, वे सचमुच ही ऑलीगार्क बन जाते हें । वे स्वेच्छा से ऐसे नहीं बन जाते, 
बल्कि यह दोष भी उनमें उन मबसखों द्वारा पैदा किया जाता है जो कि 
उनके डंक मारतें रहते हें।” 


#फप्न 


( ५५० ) 


“बिलकुल ठीक यही बात हैं।” 
“और तब दोनों ओर से अभियोग, निर्णय, मुकदमेबाजी इत्यादि चरू 
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पड़ती है 

“हाँ सचमच ऐसा ही होता है ।*' 

“और क्या साधारण जनता ( दीमाँस ) का सर्वदा यही ढंग नहीं 
रहा हैं कि वह एक व्यक्ति को अपना विशिष्ट संरक्षक बना कर आगे 
बढ़ाती है तथा उसका पोषण करते हुए उसको महत्तायुक्त बना देती है ? 

“हाँ, यही बात है।' 

मेंने कहा, तो यह तो स्पष्ट है कि जब कोई तानाशाह उपजता है 
तो उसकी मूल यही संरक्षकता ही होती है और किसी अन्य वस्तु से 
उसकी उत्पत्ति नहीं होती।'' 

“हाँ, यह तो बहुत ही स्पष्ट है।' 

“तो फिर संरक्षक से बदछ कर तानाशाह बन जाने की प्रक्रिया का 
प्रारंभ कहाँ से होता है। क्‍या स्पष्टतया ही यह परिवर्तत तब आरम्भ 
नहीं होता जब कि संरक्षक के कार्य वैसी ही पुराण कथाओं के विषय 
बनने लगते हैं जैसी कथा आर्कादिया में लीकायेआ के द्यौस के मन्दिर के 
विषय में कही जाती है ?” 

उसने पूछा, "कौन सी कथा ! | 

“कथा इस प्रकार है वह व्यक्ति जो अन्य बलि पशुओं की अंतड़ियों 
में कट कर मिली हुई मानव अतड़ी का आस्वादन कर लेता है तो वह 
अनिवार्यतः भेड़िये के आकार में परिणत हो जाता है। क्‍या वुमने यह 
कथा कभी नहीं सुत्री ? 

हाँ, सुनी है। 

“और क्या यह भी सत्य नहीं है कि इसी प्रकार जनता का नेता भी, 
विनयशील जनसमृह पर अधिकार पा कर, अपनी जाति का रक्त बहाने से 
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अपना हाथ नहीं रोकता, प्रत्युत॒ चछताऊ और अन्यायपूर्ण दोषारोपणों 
द्वारा नागरिकों को न्‍्यायारूय में घसीट लाता है और उनकी हत्या कर 
देता है, मानव जीवन का दीपक ब॒भा देता है, और अपावन जिव्हा और 
अधरों से जिन्होंने सनागरिक के रक्त का स्वाद चख लिया है, मनुष्यों 
को निर्वासित किया और मारा करता है और ऋणन*को मिटाने और भूमि 
के पुनविभाजन करने की ओर संकेत किया करता हँ--कक्‍या ऐसे व्यक्ति 
के विषय में यह अनिवार्य परिणाम अथवा भाग्य की आज्ञा नहीं होगी कि 
वह या तो अपने बत्रुओं के हाथ से नष्ट हो जाये अथवा तानाशाह बन 
जाये, अर्थात्‌ मनुष्य से बदऊक कर भेड़िया बन जाय ? 

उसने कहा, “यह तो बिलकुल अनिवार्य है। 

मेंने कहा, यह आदमी वही होता है जो सम्पत्ति के स्वामियों के 
विरोधी दल का नेता बनता है।' 

“हाँ, वही ।' 

“और तब क्‍या यह नहीं हो सकता हें कि वह निर्वासित कर दिया 
जाय, एवं अपने शत्रुओं के विरुद्ध होते हुए भी लौट आवबे और परिपक्व 
तानाशाह वन कर छोटे ? ” 

“यह तो स्पष्ट ही है ।' 

“और यदि वे (उसके दात्र) सार्वजनिक अभियोग द्वारा उसको 
पनिकलवाने अथवा मरवाने में असमर्थ हों तो वे उसको छिपकर उम्र प्रकार 
से मार डालने का षड़यंत्र रचते हें।” 

उसने कहा, सामान्यतया ऐसा ही हुआ करता हैं।' 

“और इसके परचात्‌, जो इस स्थिति तक पहुंचे होते हैं, तानाभाहों 
की सुविदित विनम्र माँग (प्रार्थना) प्रस्तुत करते हँ--अर्थात्‌ नगर की 
भलाई के निमित्त जनता के बन्धु की रक्षा के छिए नागरिकों से अंगरक्षक 
माँगते हें।' 


 ॥] 
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उसने कहा, बिलकुल ठीक ।* 

“और में ख्याल करता हूँ कि जनसमूह उसकी इस प्रार्थना को 
स्वीकार कर लेता है, क्योंकि जनता स्वतः निर्चिन्त होती है, केवल 
उसी के विषय में भयत्रस्त होती है।' 

“बिलकुर यही* बात है।” 

“तब, तो, जिसके पास धन होता है और धनवान होने के कारण 
साधारण जनता के विरोधी के रूप में विख्यात होता है, वह यह देख कर 
क्रोइसास द्वारा सुनी गयी देववाणी के शब्दों में, 'हेमास्‌ के पथरीले तट पर 
पलायन करता है, न रुकता है और न भीझुता प्रदर्शित करने में ही 
लजाता है।” 

उसने कहा, नहीं कदापि नहीं लूजाता, क्योंकि ऐसा करवे से उसको 
दूसरी बार छजाने का अवसर नहीं मिलेगा।” 

“और में समभता हूँ कि जो पकड़ा जाता है वह मृत्यु को सौंप 
दिया जाता है।” 

“अवश्यमेव ।” 

और वह जनता का रक्षक तो स्पष्टतया ही पटका पछाड़ा जाकर 
अपने सबल और दूरक्षिप्त अंगों को साथ चारोंखाने चित्त नहीं गिरता, 
बल्कि बहुत से दूसरे लोगों को पछाड़ कर स्वयं जनता के संरक्षक से 
बदल कर परिपूर्ण एवं परिपक्व तानाशाह बन कर ठाठ से राजरथ 
(राष्ट्र रथ) में विराजता है।” 

उसने कहा, यह नहीं तो और क्या हो सकता है ?” 

१७ 

मेंते पूछा, “तो क्‍या अब हम इस व्यक्ति (तानाशाह) के और उस 
नगर के (राष्ट्र के) सुखों का चित्रण करेंगे जिसमें कि इस्र व्यक्ति का 
उदय होता है ?” 


( ५५३ ) 
उसने कहा, हमको सर्वथा ऐसा ही करना चाहिए।* 


मेने कहा, प्रथम तो, अपनी तानाशाही के प्रारंभिक दिनों में क्या 
वह सब मनुष्यों के प्रति मुस्कराया नहीं करता और प्रत्येक मिलने वाले 
व्यक्ति का अभिवादन नहीं किया करता और अपने तानाशाह होने का 
प्रतिवाद नहीं किया करता तथा एकान्त में और सार्वजनिक रूप में 
बड़ी बड़ी प्रतिज्ञाएँ नहीं किया करता, जनता को ऋणमुक्त करके तथा 
सर्वे साधारण एवं अपने अनुयायियों को भूमि बांट कर कया वह सब के 
प्रति दया दाक्षिण्प और विनयपूर्वक व्यवहार नहीं किया करता ? '' 

उसने कहा, अवश्यमेव ।” क्‍ 

“किन्तु, मेरे ख्याल में ज्योंही वह अपने कुछ निर्वासित शब॒न्रुओं से 
सूछह कर लेता हैं और दूसरों को नष्ट कर चुकता हैं और उनसे तंग 
होने का भय मिट जाता है, तो पहली बात जो वह करता है वह यह ठोती 
है कि वह स्वंदा युद्ध की छेड़छाड़ करता रहता है जिससे कि जनता को 
नेता की आवश्यकता बनी रहे।” 

सा ही है।' 

“और क्‍या उसका दूसरा उद्देश्य अपने प्रजाननों को युद्ध करों से 
ऐसा निर्धेन कर देता नहीं होता कि जिससे वे स्वयं अपनी दैनिक 
आवश्यकताओं को पूर्ण करने में संलग्न बने रहें और उनकी उसके विरुद्ध 
षड़यंत्र रचने की बहुत कम संभावना रहे ? 

“स्पष्ट ही है।” 

“और में रुूयाल करता हूँ कि यदि उसको यह आशंका हो जाती है कि 
जनता में कुछ ऐसे स्वतंत्र जीव भी हैं जो उसके आधिपत्य को सहन नहीं 
करेंगे, तो क्या उसका एक और उद्देश्य यह नहीं होता कि बह उनको 
शत्रुओं के बीच में डाल कर नष्ट करने का बहाना ढूंढ़ निकाले ? इन्हीं सब 
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कारणों के निमित्त तानाशाह नित्य ही युद्धों को उत्तेजन [देने के लिए बाध्य 
हुआ करता है। 

“अनिवार्यतः यही बात है।” 

“और क्या इस प्रकार के कार्य करता हुआ वह शीक्षतरेण जनता 
के बिद्वेष का भाजन नहीं वन जायेगा ?“ 

“क्यों नहीं ?” 

“और इसीलिए कया ऐसा होना सम्भव नहीं हैं कि जिन छोगों ने 
उसकी शक्ति की स्थापना में सहायता की थी तथा,जो अब उसके साथ 
दक्ति का सहोपभोग कर रहे हैं, उनमें से कुछ घटना-चक्र के विषय में 
अपनी अननुमति प्रकट करते हुए उसके समक्ष और परस्पर अपने 
मन की बात स्पष्टतया कह देंगे--कम से कम जो अधिक साहसी 
हँ वह तो ऐसा करेंगे ही ?” 

“हाँ, ऐसा होना संभव है ।” 

"तो, यदि तानाशाह को अपना शासनाधिकार बनाए रखना हो तो 
उसको ऐसे सब व्यक्तियों का तब तक सफाया करते जाना चाहिए, जब 
'तक कि कोई भी योग्य व्यक्ति उसके मित्रों या शत्रुओं में शेष न रहे ।' 

“हट ही है हा 


तो उसको तीक्ष्ण दृष्टिपात कर के देखना चाहिए कि उसके आसपास 
वालों में कौन शूरवीर है, कौन उदारचेता है, कौन बद्धिमान है एवं कौन 
धनवान्‌ हूँ। एवं उसका सौभाग्य भी ऐसा है कि चाहें उसकी इच्छा हों 
या न हो उसको उन सब का ज्ञत्र बन कर उनके विरुद्ध तब तक षडयंत्र 
रचना पड़ता हूँ जब तक कि नगर पूर्णतया उनसे श॒द्ध और मक्‍त न हो 
जाए 

उसने कहा, क्‍या ही सुन्दर विशोधन है ! '' 


(.. फि  .] 


मेंचे कहा, हाँ यह विशोधन (कथर्सिस अथवा कथर्मान्‌ विरेचन ) 
उस विरेचन का ठीक उलठा है जो कि वेद्य लोग हमारे शरीर के लिए 
उपयोग में लाते हूँ । क्योंकि वेच्च तो बुराई को दूर करके (दशरीरांश ) 
को बचा लेते हैं पर वह इसके विपरीत आचरण करता है।” 
उसने कहा, हाँ, यदि उसको अपनी शक्ति बनाए रखनी है तो 
स्पष्ट ही उसको ऐसा करना ही चाहिए ।” 
१८ 


मेने कहा, धन्य हैँ वह विवशता जो उसको बाँबे हुए है, तथा जो 
उसको यथा तो अधिकांश नीच ओर तुच्छ (एवं उससे घृणा करनेवाले) 
सहचरों के साथ रहने की आज्ञा देती है अथवा अपने प्राणों से हाथ धोने 
को बाध्य करती है। 

उसने कहा, हाँ, यही विकल्प हैं।' 

“और जितना ही वह अपने ऐसे आचरण से नागरिकों को अप्रसन्नता 
का पात्र होता जायेगा, क्या उसको उतनी ही अधिकाधिक विश्वार के 
योग्य अंगरक्षक दल की आवश्यकता नहीं होगी ? 

“क्यों नहीं, अवश्यमेव होगी ।” 

“तो फिर वह किसका विश्वास कर सकेगा ? और उनको कहां 
से छा सकेगा ? | 

उसने उत्तर दिया, “वाह यदि वह उनको उनका वेतन प्रदान करंगा 
पेब तो वे स्वत: बहुत अधिक संख्या में उसके पास पर फड़फड़ाते हुए उद् 
आयेगे।' 

मन कहा, बवाल की सोगन्ध, मुर्के ऐसा लगता हे कि तुम पुनः 
विदेशी और बहुरंगी मद्खों की बात कह सहे हो। 

उसने कहा, आप ठोक कढद्ठते हें । 

३६ 
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“पर घर के ही लोगों के विषय में क्या होगा, क्‍या वह उनको ही 
नियुक्त करना पसन्द नहीं करेगा ? 

“सो किस प्रकार से ?” 

“नागरिकों से उनके दासों के लेकर, उनको मुक्त कर के अपने 
अंगरक्षकों के दल में उनको सम्मिलित करके ऐसा करेगा।”? 

उसने कहा, “निश्चयमेव ऐसा ही करेगा, क्‍यों यही ऐसे व्यक्ति हें 
जिन पर वह सब से अधिक विश्वास कर सकता है ।* 

मेने कहा, “यदि अपने पूर्व सहचरों को मिटा देने के पश्चात्‌ उसको 
ऐसे ही मित्रों और विश्वासपात्र छोगों को नियुक्त करना पड़े तो तुम्हारी 
वर्णना के अनुसार यह तानाशाही का धन्धा सचमुच में धन्य हैं।' 

उसने कहा, जिनका उपयोग वह करता हैँ वे वास्तव में यही 
लोग हैं। । 
मेने कहा, यह सहचर उसकी अत्यधिक प्रशंसा करते हें और यह 
नवीन (युवा) नागरिक उसकी संगति में रहते हैं, जब कि नेक आदमी 
उससे घृणा करते हैं और कतराते हैं। है न ?” 

"वे भरा ऐसा क्‍यों न करें ? । 

मेने कहा, यह बात अकारण नहीं है कि त्रागेदी सामान्येन बुद्धिमत्ता- 
पूर्ण समभी जाती है एवं यूरिपिदीस्‌ त्रागेदीकारों से सर्वोत्तम माना जाता है ।* 

सो क्यों? 

“क्योंकि उसने एक और यह ठोस बुद्धिमत्तापूर्ण सूक्ति कही है कि 
तानाशाह बुद्धिमात लोगों के संसर्ग (सम्पक वात्तलाप) से बुद्धिमान हो 
जाते हैं। और यह कहने से स्पष्ट ही उसका अभिप्राय यह था कि ताना- 
झाहों के यह सहचर बुद्धिमान होते हैं।' 
उसने कहा, हाँ, वह तो तानाशाही को. अत्यधिक दिव्य कह कर 


( (५५७ ) 


उसकी सराहना करता है, तथा उसके और अन्य कवियों के द्वारा भी इसी 
प्रकार की वहुत सी बातें कही जाती हूँ । 

मेने कहा, क्योंकि वे ऐसे बद्धिमान लोग हें इसलिए यह त्रागेदीकार 
मकोी और हमारे सदश शासन नीति वाले अन्य लोगों को उनको अपने 
राष्ट्र में प्रवेश न करने देने के लिए क्षमा कर देंगे, क्योंकि वे तानाशादी के 

प्रशंसक हैं 

उसने कहा, “में समझता हूँ कि उनमें से सुबुद्धि लोग तो हमको क्षमा 
कर ही देंगे ।” 

में ख्याल करता हूँ कि वे (त्रागेदीकार) अन्य नगरों में प्ररिश्रमण 
करते हुए भीड़ को एकत्रित करके ओर सुन्दर, तुमुल और अनुनय कुशल 
वाणियों को क्विराये पर ले कर जनताओं को प्रजातंत्रों और एकतंत्रों को 
ओर आशक्रृष्ट करते हैं । 

“हाँ, सचमुच ऐसी बात है ।* 

“और, इसके अतिरिक्त (जैसी कि आशा की जानी चाहिए) इस 
(सेवा) के लिए वे (त्रागेदीकार ) मुख्यतया तानाशाहों के द्वारा और दूसरे 
नम्बर में जनतंत्रों के द्वारा बनलाभ करते और सम्मानित होते हैं । पर 
जितसे ही वे राष्ट्रनीति के पर्वत पर ऊँचे चढ़ते जाते हैं उतना ही उनकी 
ख्याति, मानों श्वास की दुर्बडता के कारण, डगमगाने लगती है।* 

“सर्वथा ऐसी ही बात है ।" 
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मेंने कहा, तो विषयान्तर हो गया। हमको फिर पीछे लछीटना 
चाहिए और यह मालूम करना चाहिए कि तानाशाह के सुन्दर, जन- 
संकुल, विविध और नित्य बदलते रहने वाले अंगरक्षकों का दछ किस 
प्रकार पलता हैं।' 


( ५५८ ] 


उसने कहा, यह तो स्पष्ट ही है कि यदि नगर में कोई धारसिक 
सम्पत्ति हुई तो वह उसको और उन लछोगों को सम्पत्ति को जिनको 
उसने नष्ट कर दिया है तब तक व्यय करेगा जब तक यह समाप्त न 
हो जाएँ, और इस प्रकार से सामान्य जनता से जो कर लेना अनिवार्य हो 
जाता उसकी थोड़ी मात्रा में आवश्यकता होती है ।” 

“पर इन साधनों के लुप्त होने पर क्‍या होता है ? ” 

उसने उत्तर दिया, स्पष्टतया उसके पिता की जागीर को ही 
उसका उसके सहमच्यपों, सहभोजकों और सहचरियों का पालन-पोषण 
करना पड़ेगा ।* 

मेंने कहा, में तुम्हारी बात समझ गया। जिस जनता ने तानाशाह 
को उत्पन्न किया हैं उसी जनता को उस (तानाशाह) और उसके 
साथियों का भरण पोषण करना होगा ।” 

उसने कहा, बिलकुल अनिवार्यतः ऐसा ही होगा ।* 

मेंने पूछा, 'पर यदि जनता रुष्ट हो जाये और उसका विरोध करते 
हुए कहें कि वय:प्राप्त पुत्र का पोषण पिता के द्वारा नहीं किया जाना 
चाहिए बल्कि इसका उलटा होना चाहिए, एवं पिता ने पुत्र को इसलिए 
उत्पन्न और स्थिति संपन्न नहीं किया था कि जब पुत्र बड़ा हो जाएगा तो 
पिता को अपने दासों का सेवक बन कर उसका (पुत्र का) एवं दासों 
के साथ साथ अन्य नामघाम' रहित छोगों की भीड़ का भरण पोषण 
करना पड़ेगा, उन्होंने (पिता रूपी जनता ने) तो उसको इसलिए पैदा 
किया था कि वह उसके संरक्षक रहने पर धनिकों और तथाकथित 
कुलीनों के शासन से मुक्ति पा सकेंगे, और जिस प्रकार पिता पुत्र को 
उसके कष्टदायक मद्यप सहसचरों के साथ घर से निकाल देता है उसी 
प्रकार यदि जनता रूपी पिता उसको और साथियों को नगर से निकल 
जाने की आज्ञा दे तो बतछाओं क्‍या होगा ? ” 


( ५७९ ) 


उसने कहा, 'अजी राम कहो, यदि ऐसा होगा तो उस जनता को 
तत्काल इस बात का पता चल जाएगा (ज्ञान हो जाएगा) कि उनकी कया 
स्थिति है और जिस प्राणी को उन्होंने जन्म दिया, और पाल पोस कर 
महाव (शक्तिशाली ) बनाया है वह कैसा (दानव) है एवं वह स्वयं दुबेल 
होते हुए सबर को निर्वासित करने की चेष्टा' कर रही हें । 


मेने पूछा, यह तुम कैसे कहते हो ? क्या तानाशाह अपने पिता के 
प्रति बलप्रयोग (जबरदस्ती) करने का साहस करेगा, और यदि वह 
उसकी आधीनता नहीं मानेगा तो क्‍या उसको मारने की हिम्मत 
करेगा ? 

उसने कहा, हाँ, पहले उसको निःशस्त्र करके ऐसा ही करेगा।” 


मेने कहा, “तब तो तुम्हारे कथनानुसार तानाशाह पितृषाती 
और वृद्धावस्था की निर्देय धाय सिद्ध हुआ, तथा जैसा कि प्रतीत होता 
हैं अन्त में यह खुली और डंके की चोट तानाशाही हो ही गयी 
एवं छोकोक्ति के अनुसार जनता स्वतंत्र मनष्यों की अधीनता के ध्ँ 
से वचन का चेष्टा करने में दासों की दासता की अग्नि में कद पड़ी, 
और अतिशय एवं अनवसर प्राप्त स्वच्छच्दता के विनिमय में निर्देबतम एवं 
कटुतम दासता के आवरण में अपने को आवेष्टित कर बैठी है ।"' 

उसने कहा, हाँ, सत्य है, ठीक ऐसा ही होता है।'" 

मेंने कहा, अच्छा तो क्या हमारा यह कहना ठीक ठीक न्यायोचित 
नहीं होगा कि हमने प्रजातंत्र प्रणाली के तानाज्ाही में परिणत होने की 
प्रक्रिय का एवं स्थापित हुई तानाजाही का पर्याप्त विवेचन प्रस्तुत कर 
दिया ?” 


उसने कहा, 'सर्वथा पर्याप्त रूपेण हम ऐसा कर चर्क । 


(* अं छ . 
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मेने कहा, अब तानाशाही शासन प्रणाली के व्यक्ति का ही विचार 
करना शेष रह गया है--वह प्रजातंत्रजर्न से किस प्रकार उत्पन्न 
(परिवत्तित) होता है, उसका आचरण और जीवन प्रकार किस प्रकार 
का हे, दुःखमय हैँ अथवा सखी। 

उसने कहा, हाँ, केवछ यही शेष रह गया है।” 

मेंने पूछा, “तो क्या तुम्हें मालम हैं कि समझे क्‍या अभाव खलछ 
रहा है ? 

“कौन सा अभाव ? 

“मे नहीं समकता कि हमने इच्छाओं के विषय में इस बात का 
संतोषप्रद (पर्याप्त) प्रकार से विवेचन कर लिया हई कि वे कैसी और 
कितनी होती हैं । और जब तक यह अभाव रहेगा तव तक हमारा विवेचन 
भी अस्पष्ट ही बना रहेगा। 

उसने कहा, अच्छा तो क्‍या उनके विवेचन करने का अब भी 
अवसर नहीं आया है ? अथवा क्‍या यह वर्त्तमान अवसर उनका विवेचन 
करने के लिए समुचित नहीं है ? 

क्यों नहीं ” और यह भी ध्यानपर्वक देखों कि में उनके विषय में 
किस बात को जानना चाहता हाँ। वह वात यह है। में समझता हू कि 
हमार अनावश्यक आमीोद प्रमोदों और वासनाओं में से कुछ नियंश्ण 
शून्य है, जो कि सम्भवतया हम सब में ही पायी जाती हें, किन्तु जो 
विवेक के साहचर्य द्वारा नियमों एवं सदवासनाओं से नियंत्रित होने 
पर कुछ मनुष्यों में पूर्णतया लुप्त हो जाती हैं (अथवा उनसे बिलकल 
पिण्ड छूट जाता है) अथवा लगभग इतनी लुप्त हो जाती है कि उनमें से 


थोड़ी निर्बेह कामनाएँ शेष रह जाती हैं; पर अन्य व्यक्तियों में शेपाँश 
बड़ा बलवान और बहुसंख्यक होता है।' 

उसने पूछा, “आपका तात्पर्य किन वासनाओं से हैं 

मैंने कहा, “उन वासनाओं से है जो कि स्वप्न में जागा करती हू जब 
कि मानवात्मा का शेष भाग जो कि विवेकी, विनीत एवं वश्ञी है, सोया 
होता है, तब पाशविक एवं वन्यांश भोजन और मदिरा से परितृप्त 
होकर धमाचौकड़ी मचाता है तथा निद्रा को धता बता कर उच्छ खल 
भाव से विचरने और अपनी कामनाओं को तृप्त करने का उद्याग करता 
है। तुम जानते ही हो कि ऐसी अवस्था में कोई ऐसा काम नहीं हाता 
जिसकों करने का वह साहस न करता हो क्योंकि वह छज्जा और विवेक 
की भावना से पूर्णतया मुक्त होता है । वह कल्पना में माता के साथ 
अथवा अन्य किसी के साथ, चाहे वह मनुष्य हो, या देवता या पशु, अपवित्र 
प्म्भोंग करने का यत्त करने से भी नहीं सकुचाता । न किसी भी प्रकार 
की हत्या से हिचकिचाता है न निषिद्ध भक्ष्य को खाने सें--एक घब्द में 
मूर्खता और निरलेज्जता की किसी अति से वह पीछे नहीं रहता।” 

उसने कहा, आप परम सत्य कहते हैं। 

“परन्तु, में ख्याल करता हूँ, कि जब किसी व्यक्ति की आत्मदणा स्वस्थ 
ओर सर्संयत होती है तथा बह अपनी आत्मा के विवेकपूर्ण अंश को 
सजग करके उसको सत्‌ शब्दों और सद्दिचारों द्वारा विनोदित करके 
एवं गद्ध तथा स्पष्ट आत्मचितन को प्राप्त होकर सोने जाता है; एवं जब 
कि उसने आसनात्मक अंश को ने तो भूखा सारा होता हे ऑर न 
अतिथय परितृप्त ही किया होता है. जिससे कि उसको निद्वानिमर्त 
किया जा सके और वह उत्तमांग को अपने सुख दृ:ख से उपरूद्ध नहीं 
करता, किन्तु उसको एकालत विशृद्धता में कुछ अतीत, वर्तमान और 


भर 


अनागत अज्ञात वस्तुओं का परीक्षण करने, उन तक पहुंचने और समककने 
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देता है तथा जब उसने इसी प्रकार से उसने राजसिक अंश (वेगात्मक अंश ) 
को भी वश्यीभूत कर लिया हैँ, तथा जो कलह के पदचात हृदय में क्रोध 
के जागते रहते हुए नहीं सो जाता, किन्तु यदि उसने इस प्रकार अपनी 
आत्मा के दो अंशों को शान्‍त कर दिया है और उस तीसरे अंश को 
जगाकर, जिसमें विवेक का निवास है, निद्रानिमग्न हुआ है, तो तुम जानते 
ही हो कि ऐसी अवस्था में उसके सत्य को समझ लेने की अत्यधिक 
एवं उसके स्वप्नों के दृश्यों के नियंत्रणः शून्य होने की सब से कझ 
संभावना रहती है ।” 

उसने कहा, में भी सर्वथा ऐसा ही समभता हूँ! 

“इत विषयों का विवरण उपस्थित करने में हम अपने पथ्र से कुछ 
अधि # दूर भटक गएं। पर जो बात हम को जान लेनी हू वह यह है कि 
वास्तव में हम सब में ही--उन तक में भी जो कि संयमी माने जाते 
हें“--भीषण, उग्र और नियंत्रण शून्य वासनाओं का भुंड निवास करता 
है । और ऐसा प्रतीत होता है कि यह तथ्य स्वप्नावस्था (निद्रा) में स्पष्ट 
हो जाता है। अब यह विचार करो कि जो कुछ मेने कहा उसमें कुछ तथ्य 
है (या नहीं) तथा तुम मुझसे सहमत हो या नहीं। 

हाँ में सहमत हैँ।” 

र्‌ 

“अब, हमने जनतंत्रात्मक व्यक्ति का जो चरित्रांकन किया था उसको 
स्मरण करों। छोटी अवस्था से ही उसका विकास ऐसे मितव्ययी पिता 
की देख रेख में होने वाली शिक्षा से व्यवस्थित हुआ था जिसने कंबल 
संग्राहक (संचयात्मक) वासनाओं का ही अनुमोदन किया था तथा 
उन वासनाओं (कामनाओं) की गहँणा की थी जिनका उद्देश्य मनोरंजन 
और उद्भासन है। हैं न यही बात ? 
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परन्तु अपेक्षाकृत अधिक चतुर एवं परिष्कृत मनुष्यों की संगति में 
रहने से, (जोकि हमारे द्वारा अभी अभी वणणित वासनाओं से महाँमह 
भरे हुए हैं) वह अपने पिता की कंजसी से घणा करने के कारण सब 
प्रकार धृष्टता और उपद्रबों की ओर एवं उन छोगों के ही जीवन ऋम को 
स्वीकार करने की दिशा में प्रेरित होता है।पर क्योंकि उसका स्वभाव 
उसको विक्ृत करने वालों की अपेक्षा अच्छा थ।, अतएवं वह दोनों 
दिशाओं में आक्ृष्ट होकर दोनों प्रवत्तियों के मध्य में एक समझौते की 
स्थिति में ठहर जाता है तथा दोनों प्रवत्तियों में मध्यम भाव से निमलज्जत 
हति हुए एवं दावों का उपभोग करते हुए, सचमच वह अपनी कल्पना में 
ऐसा जीवन यापनत्र करता है जो न तो अनृदार है और न विधिविरोधी 
आर इस प्रकार आलीगाक से परिवत्तित हो कर जनतंत्रात्मक हो 
जाता है ।” 

उसने कहा, हाँ उसके विषय में हमारी सम्मति यही थी और 
(अब भी) है। 

मेने कहा, और अब फिर तुम यह कल्पना करो कि यह मनुष्य भी 
वृद्ध हो चुका है और उसके एक लड़का है जो कि उसके जीवनक्रग के 
अनुसार पोषित हुआ है।" न्‍ 

"में ऐसी ही कल्पना किए लेता हूँ।” 

“और यह भी कल्पना करो कि पुत्र के विषय में भी वही प्राले 
घटित होती हैं जो पिता के विषय में घटित हुई थीं। बह पर्णतया 
नियमशून्य जीवन की ओर आक्ृप्ट होता है जिसको उसको बहकाने 
वाले पूर्ण स्वाधोचता का नाम श्रदान करते हैं। उसके पिता एवं वंधुधाधव 
उसकी मध्यम स्वभाव वाढी वासनाओं को सहारा देते हें जब कि दसरें 
लोग उनके प्रतिकूल भावनाओं का पक्ष लेते हें। और ज्योंही य॑ 
भयानक मगी और तानाशाह निर्माता ग्रह जान छेते हैं कि उनको इस 


रवि 
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(वा को अपने वशवर्ती बनाने की और आशा नहीं रह गयी है तभी वे 
इसकी निठलली और उड़ाऊ वासनाओं का परिरक्षक बन सके एक ऐसे 
प्रबवछ मनोवेग को उसकी आत्मा में उत्पन्न करने का उंपाय करने लगते 
हैं, जो कि एक दानवाकार बड़ा मक्‍्खा ही होता है। अथवा इस प्रकार 
की कामना को क्‍या तुम कुछ इस (वर्णन) से भिन्न समभते हो ? 

उसने उत्तर दिया, में तो उसको इससे भिन्न नहीं समभता। 

“और जब अन्य वासनाएँ, धूयगंध, रसगंध, शिरोमाला एवं मदिरा 
से आप्लावित होकर तथा ऐसे स्वैर विहार में उद्दाम हुए अ्रष्टामोदों में 
लिप्त हुई उसके आसपास भिनभिना कर उसको अधिक से अधिक विद्या- 

लता और पुष्टि प्रदान करती हुई उस मकखें में अतृप्त उत्सुकता के डंक को . 
(कसक ) जगा देती हैं, तो आत्मा का यह परित्राता, जिसका मुख्य 
अंगरक्षक पागलपन होता है, विक्षिप्तों की भाँति सव बन्धन तुड़ा 
देता है और मत्त की भाँति दौड़ने लगता हैं, और यदि उसको अपने में 
कुछ ऐसी धारणाएँ अथवा वासनाएँ दिखकायी देती है जो कि कुछ 
योग्य मानी जाती हें तथा जिनमें कुछ लज्जा की भावना शेष होती हे 
तो यह उन सब की हत्या कर के उन सब को निकाल बाहर कर देता है 
ओर अन्ततोगत्वा पूर्णतया संयम से शून्य तथा बाहर से छाई हुई उन्मन्तता 
से परिपूर्ण और संक्रान्त हो जाता है।" 

उसने कहा, तानाशाही शासनपद्धति के व्यक्ति की उत्पत्ति का 
यह उत्कृष्ट वर्णन है ।” 

मेने पूछा, क्या कुछ इसी हेतु से तो कहीं काम (वासना) को 
प्राचीनकाल से तानाशाह नहीं कहा जाता रहा है?” 

उसने उत्तर दिया, “लगता तो एंसा ही है।" 

मेने कहा, “और क्या सूरामल व्यक्ति भी कुछ तानाणाहों जैसे 
स्वभाव वाला नहीं होता ? 
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सचमच होता है 
और फिर यह तो मालम ही है कि शिरफिरा और विक्षिप्त व्यक्ति 
न केवल मनुष्यों के प्रत्युत देवताओं के ऊपर भी शासन करने की आधा 
और उद्योग किया करता है।' 
उसने कहा, हाँ, वास्तव में यही बात है ।' 
मेने कहा, सो मेरे प्रियमित्र कोई भी व्यक्ति ठीक अर्थ में तानाशाही 
मनोवृत्ति का तब होता है जब कि वह या तो सहज स्वभाव से या गील से 
अथवा दोनों से ही मद्यप, कामी, एवं विक्षिप्त तुल्य हो जाता है। 
“बिलकुल ऐसा ही है ।' 
३ 
इस व्यक्षित की उत्पत्ति और लक्षण (चरित्र) इस प्रकार का हाता 
हैँ। पर वह रहता किस प्रकार है 
उसने कहा, इस विषय में तो विदग्ध लोगों के समान यही वकह्गा 
आप ही मे बतलाइये | 
मंने कहा, अच्छा तो लो में ही बतलाता हूँ । में ख्याल करता हूँ 
कि इस (उपर्युक्त अवस्था) के पश्चात्‌ उन लोगों में खानपान के उत्सव 
स्वर विहार, गणिका समागम और अन्य सब वे काम चला करते है जिनक 
संबंब प्‌ णेतया मनोजवशर्वात्तीनी आत्मा वाल मनष्यों से है।' 
उसने कहा, “अनिवायत: ऐसा ही होता हे । 
और फिर क्या इन प्रबछ मनोवेगों के इरद गिर्दे रात दिन जनेवां 
भयावनी कामनाएँ अंकुरित नहीं होती रहतीं और वया उनकी आवदप- 
कताएँ (मांगे) बहुत सी नहीं होतीं ? ” 
“सचमुच बहुत होतीं है 
“अतएवं जो कुछ आय होती है शीघ्र व्यय हो जातो हैं ।' 
“क्यों नहीं ? 
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“और इसके पश्चात्‌ ऋण लेने की और जागीर के घटने (कटने) 
की बारी आती हूँ । 

“और क्या ? 

“और जब यह सब (आयके साधन) लुप्त हो जायेंगे तो क्या उसकी 
आत्मा में उत्पन्न हुए बहुसंख्यक एवं उग्र अन्तनिवासी कामशावकों का 
तुमुलनिनाद नहीं उठेगा, और कया ऐसे व्यक्ति, अन्य वासनाओं और 
विशेषकर प्रवल मनोज द्वारा (जो उपमा में उनके अंगरक्षकों का मुखिया 
है ) अंकुशाधात के सदृझ प्रेरित होकर पागल नहीं हो उठेंगे और चारों 
ओर यह नहीं देखेंगे कि किसके पास क्या धन है जो उससे प्रवंचना 
अथवा बलात्कार से अपहरण किया जाय ? ” 

“निश्चयमेव ऐसा ही होगा! 

“अतएवं विवशतया उसको सब ओर से धन बटोर कर लाना ही 
चाहिए, नहीं तो उसको महती व्यथा और पीड़ा सहनी पड़ेगी ।” 

'अवश्यमेव । | 

“और जिस प्रकार उसके अन्तर में नूतन उद्भूत होने वाले आमोद 
प्रमोदों नें उसकी आत्मा के मौलिक मनोवेगों को अभिभूत कर के उनको 
लूट लिया था, क्या ठीक इंसी प्रकार बह स्वयं भी, (यद्यपि वह अवस्था 
में छोटा है) यदि उसमें अपना दायभाग व्यय कर दिया है, अपने माता 
पिता को अभिभूत करने का अधिकार नहीं मांगेगा तथा उनके भाग 
के अंग को अपनी सम्पत्ति नहीं बना लेगा ? ” 

उसने कहा, और नहीं तो क्या ? 

“और यदि वे (माता पिता) उसका विरोध करेंगे तो क्या वह पहले 
पहल उनको प्रतारित और प्रवंचित करने का प्रयत्न नहीं करेगा ? ” 


“सर्वेथा ऐसा ही करेगा।* 
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“और ऐसा करने में असमर्थ होने पर क्या वह उस (पितृ धन) को 
बलात्कार से अधिकृत नहीं कर लेगा ? 

उसने कहा, में समझता हूँ ऐसा ही होगा।' 

“पर, भरे आदमी, बदि बुडढ़े और बुढ़िया अपनी सम्पत्ति को चिपटे 
रहे और उसका विरोध किया तो क्या होगा ? क्‍या वह उनके प्रति 
तानाशाह का सा व्यवहार करने में आगा पीछा करेगा ? 

उसने कहा, ऐसे व्यक्ति के माता पिता की (रक्षा के विषय में) में 
बिलकुल निर्भय (निशंक) नहीं हँ।” 

“परन्तु अदैमान्तोॉस, परमेश्वर के नाम पर क्या तुम यह रुघाल 
करते हो कि एक नई रखेली के निभित्त जिससे उसका कोई अनिवाय संबंध 
नहीं है, ऐसा व्यक्ति अपनी माता पर प्रह्मार करेगा जो अनिवार्यतया 
उससे जन्म से ही संबद्ध हें! अथवा क्‍या एक नये प्रिय सखलखा के द्वतृ 
(निमित्त) जो उसके जीवन के लिए प्रमावश्यक नहीं है, वह अपने 
चृद्धावस्था को प्राप्त पिता के ऊपर जिसकी जवानी ढल चुकी हैं, लट्ठों 
की वर्षा करेगा, उसी पिता पर जो उसका निकटतम संबंधी है ओर सब से 
पुराना मित्र है? और यदि वह इन प्रीतिभाजनों को अपने घर में छे 
आया तो क्‍या माता पिता को उनकी अथीनता में रकक्‍खेगा ? 

उसने कहा, हाँ, परमात्मा के नाम पर में समभता हूँ कि वष्ट 
ऐसा करेंगा। 

मेंने कहा, “तब तो तानाशाह का मातापिता होना बड्छे ही सदृढ़ 
सौभाग्य की बात प्रतीत होती हैं।' 

उसने कहा, हाँ सर्वथा ऐसा ही प्रतीत होता हैं।'' 

मेंने कहा, और जब उसके माता-पिता की सम्पत्ति भी जबाब दें 
चुकती है और उसका साथ नहीं देती और उसकी आत्मा में एकत्रित 
आमोद प्रमोदों का वृन्द विश्ञाल हो जाता है तो क्‍या बह पहले पहल 
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( ५६८ ) 


किसी के घर में कृम्हल (नकब) नहीं लमगायेगा या किसी अधिक 
रात गये चलने वाले पथ्चिक के वस्त्रों का अपहरण नहीं करेगा और 
तदुपरान्त किसी मन्दिर की सम्पत्ति को सफाचट नहीं करेंगा ? तथा 
इन सब कर्मों में, जो धारणाएँ उसने उत्तम और अधम के विषय में 
बाल्यकाल से बना रकक्‍्खी थीं, तथा जो सद्धारणाएँ मानी जाती 
थीं वे सब अब उन बधांरणाओं से अभिभूत हो जायेंगी जो कि अभी 
हाल में ही दासत्व से मुक्त होकर प्रबल मनोवेग के अंगरक्षक के रूप 
में नियुक्त हुई हैं तथा उस प्रबल मनोवेग के साथ उनकी बात चलेगी 
-“यह वही धारणाएं हें जो कि पूर्वकाल में जब तक वह अपने पिता और 
नियम के वशवर्ती रह कर अपनी आत्मा में जनतंत्र प्रणाली को सुरक्षित 
बनाए था, तब तक स्वप्न में ही बन्धन से मुक्त हुआ करती थीं। परच्तु 
अब तो प्रेम के प्रव् मनोवेग के एकाधिपत्य (वह) में पड़ा हुआ वह 
निरन्तर और जाग्रदवस्था में वैसा रहता है जैसा कि पहले कभी कभी 
स्वप्तावस्था में हुआ करता था। वह किसी भी हत्या की क्ररता, अभक्ष्य 
भक्षण और कुकर्म से पश्चात्पद नहीं होगा। परन्तु यह प्रेमोन्‍्माद जो 
कि उसके अन्तर में निवास करता है पराकोटि की अराजकता तथा 
नियम शून्यता के साथ रहेगा, और क्योंकि वह स्वयमेव एकमात्र शासक 
है अतएव जिसके अन्तर में वह रहता है मानों उसके जीवन की नगरी 
को अपने तथा अपने पक्षधारी उस सब दल के पोषण के लिए सब कुछ 
कर डालने का साहस करने के लिए उत्तेजित करेगा, जो दर वाले अंशत: 
तो कुसंग के कारण बाहर से प्रवेश कराये गए हैं और कुछ भीतर की 
उसकी तादृश जीवन की बुरी आदतों के द्वारा (सदृत्तियों के निग्रह ) 
मुक्त कर दिये गए हैं। क्‍या ऐसे मनृष्यका जीवन इसी प्रकार का 
नहीं होता ? ' 
उसने कहा, ऐसा ही है।” 


मेंते कहा, और यदि किसी नगर में इस प्रकार के व्यक्ति थोंड 
ही होते हैं और शेष प्रजा-वन्द संयत स्वभाव वाले होते हैं ता यह 
ड़ क्ति प्रवास कर जाते हैं । और अन्यत्र किसी तानाशाह के अंग- 
रक्षक बन जाते हैं अथवा कोई यद्ध हो रहा हो तो उसमें वेतनिक योद्धा 
के रूप में सम्मिलित हो जाते हँ। परच्तु यदि कहीं शान्ति अथवा निरुपद्रव 
ल में उनका उदय हुआ तो वे वहीं नगर में बने रहते हें और बहुत 
सी क्षद्र बत्तताएँ करते रहते हैं।' 

आपका तात्पर्य किस प्रकार की बुराइयों से है ? * 

“जैसे कि चोरी करते हैं, सत्र रूगाते हें, गिरह काटते हैं, देव मन्दिरों 
को लूटते हैं, मनुष्यों का अपहरण करते हैं और यदि उनमें वाक्शबित हुई 
तो धूत्तसूचक (चुगलखोर) बन जाते हैं एवं भूठी साक्षी भरते है तथा 


2! द 


हि 


त 


घूंस लेते है।' 

उसने कहा, तो यदि ऐसे पुरुषों की संख्या थोड़ी हो तो तुम इनको 
क्षद्र धृत्तेता कहते हो।'' 

मेने कहा, हाँ क्षुद्र ही कहता हूँ, क्योंकि गुरुतर (महान) बृत्तताओ 
की तुलना में वे क्षुद्र ही है, तथा राष्ट्र के विक्रत करने और दीन बनाने 
(कष्ट देने के ) के सम्बन्ध में तो वे सब मिक्त कर (कहावत के अनुसार ) 
तानाशाही के द्वारा किए गए बिगाड़ के पास तक नहीं फटकती। क्योंकि 
जब इस प्रकार के व्यक्ति और उनके अनयायी किसी राष्ट्र में संख्या में 
अधिक हो जाते हैं और अपनी संख्या की शक्ति को देख लंते है तो यही 
लोग, साधारण जनता की मढ़ता के संयोग से अपने मध्य में से ही उस 
व्यक्ति को तानाशाह बना देते हैं जिसकी अपनी आत्मा में सब से महान 
और प्रबछतम तानाशाह का निवास होता है 

उसने कहा, “यह नितानन्‍त संभवपर (स्वाभाविक) है क्योंकि ऐसा 
व्यक्त अत्यधिक तानाशाही-स्वमाव से सम्पन्न होगा। 


( ५७० 9) 


“तब यदि प्रजागण स्वेच्छा से दब जाएँ तो भला ही भरा हँ---पर 
यदि नगर में उसका विरोध किया तो जैसे कि पूर्व प्रसंग में जिस 
प्रकार उसने अपने माता-पिता को दण्ड दिया था उसी प्रकार यदि 
उसमें शक्ति हुई तो अब वह अपनी पितृभूसि को भी दण्ड देगा। इसके 
लिए वह नये युवा साथियों को छायेगा और उनके शासन प्रभृुत्व में 
वह (कीती प्रजागणों के कथनानुसार) अपनी एकदा-प्रिय मातृभमि 
अथवा पितृमूमि को दास बना कर रक्‍खेगा और ऐसे व्यक्ति की 
वासनाओं का अन्तिम परिणाम यह होगा ।* 

उसने कहा, हाँ, यही, सर्वथा यही होगा।” 

मेने कहा, क्‍या ऐसे व्यक्तियों का चरित्र एकाकी जीवन में और 
राष्ट्र के संरक्षक बनने के पूर्व भी ऐसा ही नहीं होता ? प्रथम तो वे 
चापलूस छोगों की संगति करते हैं अथवा ऐसे छोगों का सहवास करते 
हैं जो उनकी सेवा के लिए कुछ भी करने को तैयार हैं, अथवा यदि उनको 
स्वयं किसी वस्तु की किसी से आवश्यकता होती है तो वे स्वयं भी 
भरूंक कर प्रणाम करते और मित्रता का दम भरने में कितना भी तीचा 
गिरने से नहीं चकते, यद्यपि एक काम निकरू जाने पर बिल्कुल पराये 
बन जाते हैं। 

उसने कहा, हाँ, वास्तव में ऐसा ही है।' 

“तो अपने जीवन भर वे किसी के भी सच्चे मित्र बन कर नहीं 
रहते | सर्वंदा वे या तो प्रभु बने रहते हें या दास, किन्तु तानाशाही स्वभाव 
को स्वतंत्रता और सच्ची मित्रता का आस्वाद कभी नहीं मिलता । 


“सर्वथा यही वात है। 
क्या ऐसे मनुष्यों को हमारा श्षद्धाविर द्वित व हना ठीक नहीं होगा 


“क्यों नहीं ? ” 
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( ५७१ 9) 


“और यदि हम अपने पूर्व वरणित न्याय के स्वरूप से संबंध रखने 
वाले ठहराव के विषय में सही हें तो उनको परले सिरे का अन्यायी कहना 
भी ठीक होगा।” | 

उसने कहा, किन्तु हम निशचयमेव सही तो थे ही।” 

मेने कहा, तो अच्छा अब सब से बुरे प्रकार के व्यक्ति को सूत्ररूप 
से वर्णन कर दें। में ख्याल करता हँ कि वह आदमी वह हैं जो जागते 
समय उन गणों को धारण किये रहता हे जिनको हमने उसकी स्वप्ना- 
बस्था में देखा था ।” द 

“स्वेथा यही बात है।" 

“और वह ऐसे मनृष्य से विकसित होकर बनता हैं जो तानाशाह 
स्वभाव वाढा होते हुए, एकाधिकार हस्तगत कर लेता है; और जितने 
ही अधिक काल तक वह तानाशादही का जीवन व्यतीत करता हैं उतन, 
ही अधिक प्रबल तानाशाह होता जाता है।” 

गलौकोन ने वातचीत को बीज में ग्रहण करते हुए कहा, “अवश्यमेव ।” 

द 

मेंने कहा, और जो मनुष्य सब से बूरा प्रदर्शित किया गया है 
क्या हम उसको सब से अधिक दुः:खी प्रदर्शित हुआ नहीं पार्येगें; और 
क्या जो व्यक्ति बहुत अधिक हरम्बे समय तक सब से अधिक तानाभाह 
रहता है, वह सब से अधिक और सब से अधिक हरूम्बे समय तक सचम्‌च 
दुखी नहीं रहेगा ? चाहे फिर विविध मनुष्यों की सम्मतिरयाँ भर्ू ही 
विविध प्रकार की हों।” 

उसने कहा, “यह तो अनिवार्यतया ऐसा ही है।" 

मेने पूछा, परन्तु क्या तानाजाही स्वभाव का व्यक्ति तानाजाद्वी 
नीति वाले राष्ट्र के सदृश, प्रजातंत्री व्यक्ति प्रजातंत्री राष्ट्र के सदृश आर 
अन्य भी व्यक्ति इसी प्रकार के नहीं होंगे ? ” 

३३ 


( ५०२ ) 


“क्यों नहीं ? 

“अतएव क्या सदगुण ७7८6 और सुख के संबंध में एक राष्ट्र 
का दूसरे राष्ट्र से ऐसा ही सम्बन्ध नहीं है जैसा कि एक व्यक्ति का दूसरे 
व्यक्ति से ?” रा 

“सो क्यों नहीं ? 

“तो फिर सदुगुण की दृष्टि से तानाशाह द्वारा शासित नगर का 
राजा द्वारा शासित नगर के साथ (जिसका हम पीछे वर्णन कर चुके हैं) 
क्या सम्बन्ध होगा ? | 

उसने उत्तर दिया, वे एक दूसरे के पूर्णतया विपरीत होंगे, एक 
सर्वश्रेष्ठ दूसरा निक्ृष्ट |” 

मेने कहा, में यह नहीं पूछँगा कि कौन केसा है क्‍योंकि यह तो 
स्पष्ट ही है। परन्तु दोनों राष्ट्रों के अपेक्षाकृत सुख और दुःख के विषय 
में भी क्‍या तुम्हारा निर्णय यही हैं अथवा इससे भिन्न ? और इस विषय 
में हमको केवल तानाशाह पर ही दृष्टिपात करके चकित या चमत्कृत 
नहीं हो जाना चाहिए, क्योंकि वह तो अपने सा एक ही है और न उसके 
थोड़े से निकट अनुयायियों से चकित होना चाहिए, परन्तु जैसा कि उचित 
है हमको नगर में प्रवेश कर के समग्र राष्ट्र की पड़ताल करनी चाहिए 
और जब हम उस राष्ट्र के गहरे से गहरे और दूरातिदृर कोनों तक में 
डुबकी रूगा कर उसके समग्र जीवन की आलोचना कर लें तभी हमको 
उसके विषय में अपनी सम्मति प्रकाशित (घोषित) करनी चाहिए ।” 

उसने कहा, यह तो उचित ही प्रस्ताव है। तथा यह तो सब को 
स्पष्ट है कि तानाशाह द्वारा शासित नगर से अधिक दुःखी और राजा द्वारा 
शासित नगर से अधिक सुखी कोई नगर नहीं हो सकता।” 

मेंते पूछा, और क्या (तानाशाही, और राजतंत्री ) मनुष्यों के विषय 
में निर्णय करने के लिए यह शभ्रस्ताव उचित नहीं होगा कि इस 


( पछडे ) 


विषय म उसी मनुष्य को योग्य. निर्णायक के रूप में स्वीकार किया 
जाय जो कि समझदारी के साथविचार में इन मनुष्यों की आत्माओं और 
स्वभावों में प्रवेश करने की योग्यता रखता हो, ओर जो बालक के सदृश 
बाहर से ही देख कर तानाश्ााहके बहुसंख्यक परिषदों, ठाटबाट और 
परिवेष से ही (जिसको वे दुनिया की दृष्टि में धारण किये रहते हैं) 
भोंचक्का या स्तब्ध न हो जाये, प्रत्युत जिसकी दृष्टि इन सब के भीतर 
प्रंविष्ठ हो कर देख सके ? और यदि में यह मानकर चलूँ कि इन 
विषय में जिस व्यक्ति की बात हम सब को सुननी चाहिए वह, वह व्यक्ति 
है. जिसको उपर्युक्त निर्णय की योग्यता प्राप्त है तथा जो तानाशाह के. 
साथ एक ही स्थान (गृह) में रह भी चुका है एवं जिसने उसके घर में 
के आचरण को देखा है, और अपने अंतरंग व्यक्तियों के साथ तानाशाह 
के व्यवहार को प्रत्यक्ष देखा है जब कि प्रत्येक अवसर में वह अपनी 
त्रागेदी नाटक के से (गंभीर बाह्य ) परिधानों से पूर्णतया मुक्त (नग्न ) 
दिखाई दिया होगा, तथा इसी प्रकार जिसने सार्वजनिक जीवन के भीतिमय 
अवसरों में भी उसका व्यवहार देखा है--यदि हम ऐसे व्यक्ति को, जिसने 
यह सब कुछ देखा हैं, अन्य मनुष्यों की तुलना में तानाशाह के सुख दुःख 
के विषय में दूत बन कर विवरण प्रस्तुत करने को कहें तो कैसा हो ? ” 

उसने कहा, “यह भी नितान्त उचित प्रस्ताव (चुनौती) है।' 

मेंने पूछा, “तो क्या तुम यह पसन्द करोगे कि हम अपने को ऐसा 
कल्पना कर हें कि हम उन मनुष्यों में से हें जिनमें इस प्रकार परीक्षण 
(निर्णय) करने की योग्यता है तथा जो अब से पहले ऐसे तानाशाहों के 
साथ इसलिए रह चुके हें, कि हमको कोई ऐसा व्यक्ति उपलब्ध हो 
जाय जो हमारे प्रश्नों का उत्तर दे सके ? ” 

“सर्वथा ।” 


( प५छडढे ) 


प्‌ 

मेंने कहा, अच्छा तो आओ, इस विषय का इस प्रकार परीक्षण 
करो। राष्ट्र और राष्ट्रवासी व्यक्ति के सामान्य सादुश्य को स्मरण 
कर लो ओर तब बारी बारी से उन पर दृष्टिपात करते हुए देखो कि 
प्रत्येक की क्‍या अवस्था (दशा) होती हैं ? ” 

उसने पूछा, कौन सी अवस्था ?” 

मेंते कहा, सर्वप्रथम नगर के विषय में ही विचार करके यह 
वतलाओ कि तुम तानाशाह के द्वारा शासित नगर को [स्वतंत्र कहोगे 
अथवा परतंत्र (दास) ?” 

उसने कहा, “अधिकतम मात्रा में परतंत्र।” 

और तो भी तुम उसमें प्रभु (स्वामी) एवं स्वतंत्र पुरुषों को देख 
पाते हो।' 

उसने कहा, ऐसे बहुत थोड़े से व्यक्ति देख पाता हूँ, परल्तु में क 
सकंता हूँ कि समग्र नगर के छोग और उनमें से भी श्रेष्ठ अंश लज्जा- 
जनक एवं दुःखजनक प्रकार से परतंत्र हें।” 

मेने कहा, तो यदि मनुष्य राष्ट्र के अनुर्य होता हो तो क्‍या उसमें 
भी वही व्यवस्था (समनुपात) प्रचलित हुई उपलब्ध नहीं होगी, क्‍या 
उसकी आत्मा भी सीमा शून्य परतंत्रता और अनुदारता से परिपूर्ण नहीं 
होगी, क्या उसकी आत्मा का सर्वेश्रेष्ठ और सब से अधिक विवेकपूर्ण 
अंश दास नहीं हो जायेगा तया एक छोटा सा किन्तु सब से अधिक बूरा 
और विक्षिप्त अंश एकछत्र शासन नहीं करेगा ? ” 

उसने कहा, 'अनिवार्यतः ऐसा ही होगा।'' 

“तो ऐसी आत्मा को क्‍या कहोगे ?--पराधीन या स्वाधीन ? ” 


च्ः 


“मेरी सम्मति में तो वह पराधोन है।” 


( ७ए७छ५ ) 


“और फिर क्या वह नगर जो परतंत्र हु और तानाशाही द्वारा शासित 
है अपनी इच्छा के अनुसार सबसे कम काम करने में समर्थ नहीं होता है ? 

“बिलकुल यही बात है।” 

“तब तो तानाशाही शासन से आक्रान्त आत्मा भी अपनी इच्छा के 
अनुसार बहुत कम काम कर सकेगी--में यह बात समग्र आत्मा के विषय 
म कह रहा हूं । किन्तु सर्वदा इच्छारूपी दंशक द्वारा जबरदस्ती खदेड़ी और 
खींची जाकर आकुलता और पद्चात्ताप से परिपूर्ण बती रहेगी।' 

“क्यों नहीं। 

“और तानाशाही प्रणाली से शासित नगर अनिवार्यत: सम्पन्न होगा 
या धनहीन ?” 

“धनहीन ।” 

“तब तो तानाशाही आत्मा भी अनिवार्यतया नित्य धनह्वीव औरं॑ 
अतृप्त होगी।” 

उसने कहा, 'ऐसा ही है । 

और क्या ऐसा नगर और ऐसा व्यक्ति अनिवायंत्रया भीतिपूर्ण 
नहीं होगा ? ” 

“वास्तव में ऐसा ही होगा। ” 

और क्या तुम यह समभते हो कि तुम किसी अन्य नगरराप्ट्र में 
इससे अधिक विलाप, आत्तंनाद, शोक एवं वेदना देख पाओगे ? ' 

“कदापि नहीं ।” 

अच्छा अब मनुष्य को लो; क्या तुम्हारे ख्याल में यह (विलाप 
इत्यादि) वस्तुएँ तानाशाही प्रकार के व्यक्ति (जो कि इच्छाओं और 
मनोवेगों से विक्षिप्त है) से इतर किसी व्यक्ति में अधिक बाहर्य के 
साथ पाई जायेंगी ? ” 

उसने कहा, यह कैसे हो सकता है ? ” 


( ५७६ ) 


“में समभता हूँ कि इन सब विचारों और इन्हीं के सदृश अन्य विचारों 
को दृष्टि में रखते हुए, तुमने यह निर्णय किया है कि यह नगर सब 
नगरों से अधिक दुःखी है ।” 

उसने पूछा, क्या मेंने ठीक नहीं किया ? 

मेंने उत्तर दिया, क्यों नहीं, तुमनें बिलकुल ठीक किया। परल्तु 
इन सब बातों पर दृष्टि रखते हुए तुम तानाशाही व्यक्ति के विषय 
में क्या कहोगे ? ” 

उसने कहा, “यह कि वह सभी मनुष्यों में सब से अधिक दुःखी 
व्यक्ति है ।” 

मेने कहा, तुम्हारा ऐसा (यह) कहना ठीक नहीं है ।” 

उसने पूछा, क्‍यों ? 

मेंने उत्तर दिया, 'मेरे ख्याल में वह (तानाशाही व्यक्ति) अभी 
दुःख की चरम सीमा तक नहीं पहुँच पाया है ।” 

“तब कौन पहुँच पाया है ।” 

“सम्भवतया (स्यात्‌ ) निम्नोक्त व्यक्ति को तुम इससे भी अधिक 
दूःखी मानोगे।” 

“किस को ?” 

मेंने कहा, 'उस व्यक्ति को जो कि तानाशाही स्वभाव संपन्न होने पर 
अपना जीवन व्यक्तिगत स्थिति में व्यतीत नहीं करता, बल्कि ऐसा 
अभागा हैं कि किसी दुर्भाग्यपूर्ण देवयोग द्वारा वास्तविक तानाशाह 
शासक बना दिया जाता हैं ।” 

उसने कहा, “पूर्वोक्त कथनों से में यह अनुमान करता हूँ कि आपका 
कहना ठीक है ।” द 

मेने कहा, हाँ, परन्तु ऐसे (महत्वपूर्ण) विषयों में केवल कल्पना 
और अनुमान पर्याप्त नहीं होना चाहिए। प्रत्युत हमको इन विषयों का 


( ५७७ ) 


युवित पूर्वक इस प्रकार पूर्णतया परीक्षण करना चाहिए। क्योंकि हमारी 
खोज सबसे महान्‌ विषय--सत्‌ और असत्‌ जीवन---से संबंध रखती है । 

उसने कहा, “बिलकुल ठीक ।” द 

अच्छा तो अब विचार कर के देखो कि मेरे कथन में कुछ (सार) 
है (या नहीं) । क्योंकि में ख्याल करता हूँ कि इस विषय में हमको इन 
उदाहरणों के द्वारा विचार आरंभ करना चाहिए।” 

“किन उदाहरणों से ? ” 

अपने नगरों के उन धनवान्‌ व्यक्तिगत जीवन व्यतीत करने वाले 
पुरुषों के उदाहरणों से जो कि बहुत से दासों के स्वामी हैं। क्योंकि बहुत 
से व्यक्तियों के ऊपर शासक होने में यह तानाशाहों के सदृश (ही) 
होते हैं। अन्तर यह है कि उस (तानाशाह) के द्वारा शासितों की संख्या 
बहुत अधिक होती है ।” 

“हाँ यही अन्तर है।” 

"यह तो तुम जानते ही हो न कि यह छोग पूर्णतया आश्वस्त 
(निर्भय) रहते हैं तथा अपने घरेलू दासों से भय नहीं खाते ? ” 

“वे डरें किस बात से ?” 

मेने कहा, किसी बात से नहीं। परन्तु क्या तुम इसका कारण देख 
पाते हो ?” 

“हाँ, क्योंकि समग्र राष्ट्र प्रत्येक नागरिक की रक्षा के लिए कहि- 
बद्ध है।” 

मेने कहा, “तुम ठीक कहते हो। परन्तु अब कल्पना करो कि यदि 
कोई देवता किसी पचास अथवा अधिक दासों के स्वामी को पकड़ कर 
उसकी धर्मपत्ती और बच्चों के साथ नगर से उड़ा कर उसको उसकी 
सम्पत्ति और दासों के सहित किसी ऐसे एकान्त निर्जन स्थान में छोड़ दे 
जहाँ कोई स्वतंत्र व्यक्ति उसका उद्धार करने न आ सके, तो क्या होगा ? 


( ५ ७८ 9) 


क्या तुम ख्याल करते हो कि उसको कसा और कितना महान भय छगा 
रहेगा कि कहीं, वह तथा उसकी स्त्री और बालक दासों के द्वारा विनष्ट 
न कर दिये जाएँ १” 

उसने उत्तर दिया, “(यदि मुभसे पूछते हो) तो में कहँगा कि उसको 
सब से बड़ा भय छगा रहेंगा।. 

क्या वह तत्काल ही अपने कुछ दासों की चापलूसी करने, उनसे 
नाना प्रकार की प्रतिज्ञाएँ करने तथा उनको दासत्व से मुक्त करने के 
लिए विवश नहीं हो जायेगा यद्यपि उसकी अपनी इच्छा के इससे अधिक 
विपरीत बात और कोई नहीं होगी । तथा इस प्रकार वह अपने ही 
सेवकों की चापलसी करने वाला बन जायेगा ? 

उसने उत्तर दिया, * पूर्ण विवशता वश उसको ऐसा करना पड़ेगा 
अन्यथा वह नष्ट हो जावेगा।” 

मेने कहा, परन्तु यदि वह देवता उसके पड़ौस में चारों ओर ऐसे 
बहुसंख्यक पड़ोसियों को स्थापित कर दे जो एक मनुष्य के दूसरों के ऊपर 
स्वामित्व के अधिकार को सहन न करें तथा ऐसा करने वाला जो कोई भी 
उनके हत्थे आ फँसे उसको अधिक से अधिक दण्ड दें तो क्या होगा ? ” 

उसने कहा, में ख्याल करता हूँ कि दुरवस्था तब और भी अत्यन्त 
निराशा जनक होगी; वह सब ओर से विरोधी शत्रुमण्डली से घिरा 
होगा । 

“और क्‍या यह एक प्रकार का कारागार ही नहीं होगा जिसमें कि 
तानाशाह आबद्ध होगा ? क्‍योंकि उसका स्वभाव तो ऐसा होता है जेसा 
कि हम वर्णन कर चुके हैं, अतएव वह बहुसंख्यक एवं बहुविध भयों और 
कामनाओं से परिपूर्ण होता हैं। तथापि लोलुप और वासनामय आत्मा 
वाला होते हुए भी, सब नागरिकों के मध्य में वही अकेला न तो 
यात्रा कर सकता है और न किसी धार्मिक उत्सवों इत्यादि को 


देख ही सकता है जिनको अन्य स्वतंत्र व्यक्ति देखने को उत्सुक रहते है 
प्रत्युत उसको प्रायः स्त्रियों के समान अपने घर के भीतरी कोनों में, 
अन्य नागरिकों में से उस व्यवित से ईर्ष्या करते हुए छिपे रहना पड़ता 
है जो विदेश यात्रा करने जाता है और किसी अच्छी दर्शनीय वस्तु को 
देख कर आता है 

उसने कहा, स्वथा यही बात हैं।"' 
। दर 

, और ऐसी दुरवस्था की स्थिति में, जो व्यक्ति केवछ अपनी आत्मा 

में अव्यवस्थित होता है, अर्थात्‌ जो तानाशाह प्रकृति का व्यक्ति होता हैं 
जिसके विषय में तुमने अभी निर्णय किया था कि वह सब से अधिक 
दुखित व्यक्ति होता है, यदि वह व्यक्ति अपना जीवन व्यक्तिगत रूप में 
व्यतीत न कर पाये प्रत्युत किसी कुयोग वश एक वास्तविक तानाथाह 
बतने को बाध्य हो जाये और स्वयं अपने ऊपर शासन करने 
में असफल रहते हुए दूसरों पर शासन करने की चेष्टा करें तो क्‍या 
उसके द्वारा और भी अधिक दुःखों का भोग नहीं किया जायेगा, जैसे 
मानों कोई रोगी और अवदश (अशक्त) शरीर वाला व्यक्ति अपना 
व्यक्तिगत जीवन व्यतीत न करे बल्कि अन्य व्यक्तियों के साथ कुश्ती और 
कलह करके जीवन बिताने के लिए बाध्य कर दिया जाय।” 

उसने कहा, 'सॉक्रातीस तुम जो कुछ कहते हो वह यथार्थ के 
सदृशतम और परम सत्य हे।” 

मेने कहा, ' प्रिय, ग्लीकोन, तो क्‍या यह सर्वथा ही अत्यन्त दुर्भाग्यपूर्ण 
स्थिति नहीं है ? तथा क्या तानाशाह का जीवन उस जीवन से भी कहीं 
अधिक बुरा नहीं है जिसको तुमने सब से बुरा निर्णीत किया था ? 

उसने उत्तर दिया, “बिलकुल ठीक।'' 


( ५८० ) 


“तब तो सत्य बात यह है, चाहे इसको माना न जाये, कि वास्तविक 
तानाशाह वास्तव में सब से महान्‌ चाटुकारिताओं और दासताओं की 
दासता में बँधा' रहता है, और नीचतम व्यक्तियों की चापलूसी में रूगा 
रहता है; अपनी इच्छाओं की तनिक सी भी तृप्ति तो ,रही बहुत दूर, 
उसको बहुत अधिक वस्तुओं का अभाव ही बना रहता हैँ तथा यदि कोई 
उसकी आत्मा को पूर्ण रूप को देख सके तो सचमुच ही वह बड़ा निर्घेन 
व्यक्ति सिद्ध हो; और यदि वास्तव में उसकी दशा उसके द्वारा शासित 
नगर के समान हो तो वह आजन्म भय से भरपूर और विक्षोभों तथा 
व्यथाओं से परिपूर्ण होगा । और नगर के सदुृश तो वह होता ही है, क्‍यों 
है न यही बात ?” 

उसने कहा, हाँ, बहुत कुछ यही बात है।* 

“और इसके साथ ही साथ क्या हम उसके विषय में उन सब बातों 
का आरोप नहीं करेंगे जिनका हम पहले वर्णन कर चुके हैं, और क्‍या 
हम नहीं कहेंगे कि वह अविनायतया ईर्ष्यालू, विश्वासशून्य, अन्यायी, 
मित्ररहित, अश्रद्धालु, एवं सब प्रकार की दुष्प्रवृत्तियों का पात्र और थात्री 
रूप होगा और अपनी शासक शक्ति के कारण पूर्णावापेक्षा और भी अधिक 
ऐसा होता जायेगा एवं परिणामतः स्वयमेव अत्यन्त दुःखी रहेगा और 
तथा अपने आप-पास के सब लोगों को भी दुःखी करेगा।' 

उसने उत्तर दिया, कोई समभदार व्यक्ति तुम्हारें कथन का 
विरोध नहीं करेगा ।* 


मैंने कहा, तो लो आओ और अब एक साथ तुम उस निर्णायक 

के समान निर्णय करो जो सारे मामले (नाटक) को अन्त तक देख 
का है कि तुम्हारी सम्मति में सुख के माप में कौन प्रथम हैँ तथा कौन 
द्वितीय, तथा इसी प्रकार शेष व्यक्तियों का भी निर्णय कर दो--क्रमशः 


( ४८१ ) 


राजतंत्र व्यक्ति, तिमाक्राती व्यक्ति, आछीगार्की व्यक्ति, दिमाक्राती 
व्यक्ति एवं तानाशाही व्यक्ति इन सब पाँचों का निर्णय घोषित कर दो ।* 

उसने कहा, यह निर्णय करना तो सरल है। जैसे वे (जिस क्रम 
से ) वे सामने आते गये, में उतको सदगुण और दुर्गुग, सुख और तत्प्रतिकूल 
दुःख के संबंध में जाँचता गया मानों वे ( नाटक की ) गायक 
मंडलियाँ हों।” ह 

मेंनें कहा, तो क्या हम किसी बंदीजन (उद्धोषक) को किराये पर 
लगाएँ अथवा में स्वयं ही यह घोषणा करूँ कि अरिस्तोन के पुत्र ने 
यह निर्णय किया है कि सर्वश्रेष्ठ और सर्वाधिक न्यायपरायण मनुष्य 
ही सब से अधिक सूखी होता है एवं वही सब से अधिक राजाहँ व्यतित 
है और अपने ऊपर भी राजा के तुल्य शासन करता है, और उसने यह 
घोषणा की है कि सब से बुरा और सब से अधिक अन्यायी व्यक्ति सब 
से अधिक दुःखी है, तथा यह व्यक्ति वही है जो कि अपने भीतर सब से 
अधिक तानाशाही स्वभाव रखता हैं तथा अपने और राष्ट्र के प्रति अत्य- 
 घिक तानाशाहों का जैसा व्यवहार करता है?” 

उसने उत्तर दिया, तुम्हारे द्वारा ऐसी घोषणा कर दी जाय ।'' 

मेने कहा, क्या में यह शब्द और जोड़ सकता हूँ कि “चाहे उनका चरित्र 
सब मनुष्यों तथा देवताओं को विदित हो, चाहे न हो परिणाम यहीं 
होगा ? । 

उसने कहा, तुम अपनी घोषणा में यह शब्द जोड़ सकते हो ।' 

9 

मेंने कहा, बहुत अच्छा, यह हमारी प्रथम उपपत्ति होगी, और 
यह (निम्तोक्त ) दूसरी हो सकती हे यदि तुम इससे सहमत हो । 

बह क्‍या है ?” 


(. ४५८२ 


जया 
नमी 


रत 


उसने कहा, में तुमस सहमत हूं । 

“और क्‍्या,राजस्‌ अंश के विषय में हम यह नहीं कहते कि यह पूर्णतया 
आधिपत्य, विजय एवं ख्याति प्राप्त करने पर उत्तारू रहता है / 

“बास्तव में हम यही कहते हैँ । 

“तो यदि हम इसको विग्रहप्रिय और सम्मानप्रिय अंग कहें तो क्या 
हम इसकों ठीक ठीक अभिव्यक्त नहीं करेंगे /” 

“बिलकुल ठीक व्यक्त करेंगे ।* 

“परन्तु निश्चयमेव ज्ञान (शिक्षा) प्राप्त करनेबाले भाग के विषय 
में तो यह सब को ही स्पष्ट है कि इस भाग की चेष्टा तो नित्य ही सत्या- 
न्वेषण की ओर प्रवृत्त होती है तथा यह भाग घन और ख्याति की ओर तीनों 
अंशों में सबसे कम चिंता करता हैं । 

“बिलकुल कम |" 

“शिक्षाप्रिय तथा विवेकप्रिय यह नाम इसके लिये सर्वेथा समचित 
होगा ।* 

उसने कहा, क्यों नहीं ।* 

मेंतरे कहा, तो क्‍या यह भी सत्य नहीं है कि कुछ मनुष्यों की आत्मा पर 
यह (विवेकप्रिय ) अंश शासन करता है, तथा अन्य मनुष्यों की आत्मा में 
अच्य दो में से कोई अंश यथावसर शासन करता हैं ? 

उसने कहा, ऐसी ही बात है 

“और इसी कारण हम कहते हे कि मनुष्यों के मूल वर्ग तीन होते हे --- 
फिलासफर अथवा विवेकप्रेमी, विजयप्रेमी, लाभप्रेमी । 

“बिलकुल ठीक ।" 

“और इसी प्रकार, इन तीन वर्गों में से प्रत्येक के समनुरूप तीन प्रकार 
क्रे आनन्द भी होते है 

'सर्वेधा यही बात है ।' 


चल 


( ८४ ) 


मने पूछा, क्या तुम्हें यह विदित है कि यदि तुम इन तीन वर्गों के 
मनुष्यों में से प्रत्येक से बारी बारी से यह पूछना चाहो कि इन (तीन प्रकार 
के) जीवनों में से किस प्रकार का जीवन सबसे अधिक आनन्ददायक है. 
तो उनमें से प्रत्येक मुख्यतया अपने ही जीवन को दूसरों से बढ़ाकर वर्णन 
करेगा ? धनोपाजंक (स्त्रीमातिस्तिकॉाँस, श्रीमत्‌ ) यह कहेगा कि धनाजेन 
के आनन्द की तुलना में सम्मान और विद्या (ज्ञान) प्राप्त करने के आनन्द 
यदि उनसे घनोपलब्धि न हो तो कुछ भी मूल्य नहीं रखते “ 

उसने कहा, सत्य हैँ ।॥” 

मैंने कहा, और सम्मानप्रेमी ? क्‍या यह धन से प्राप्त होनेवाले: 
आनन्द को गँवारू (भारस्वरूप) नहीं समझा करता, और शिक्षा तथा 
विद्या के आनन्द को उसके सम्मानप्रद होनें के अतिरिक्त नितांत धृूम्नमात्रः 
और अवस्तु नहीं मानता ! ” 

उसने कहा, बात तो यही है।” 

मैंने पूछा, और इस विषय में हम क्‍या ख्याल करें कि फिलासफर 
(विवेकप्रेमी ) सत्य और यथार्थता को जानने के तथा ज्ञान प्राप्ति केः 
व्यापार में निरन्तर उपलब्ध होने वाले आनन्द की तुलना में अन्य आननन्‍दों 
के विषय में क्या समझता हैं ? क्या वह उन आननन्‍्दों को वास्तविक आनन्द 
से बहुत दूर की वस्तु नहीं समभेगा, तथा क्या वह उनको इस कारण अक्ष- 
रश: आवश्यकता-जन्य आनन्द नहीं कहेगा कि यदि उसके ऊपर उनकी 
आवश्यकता न लदी होती तो उसके लिये उनका कोई उपयोग न होता ? ” 

उसने उत्तर दिया, यह तो सुविदित होना चाहिये ।” | 

८ 

मेने पूछा, _तब तो, क्योंकि पृथक पृथक्‌ प्रकार के आनन्दों और 
जीवन प्रकारों में स्वयं न केवछ इस बात का इंद्व छिड़ा हुआ हैं कि कौन 
अधिक आदरणीय अथवा नीचा है या, कौन अधिक बुरा अथवा अधिक: 


( ५८५ ) 


अच्छा है, बल्कि इस बात पर भी ढूंढ छिड़ा है कि कौन वास्तव में अधिक 
आनन्दप्रद अथवा पीड़ारहित है, ऐसी अवस्था में हम यह निर्णय कैसे कर. 
सकते हैँ कि उनमें से सबसे अधिक सत्य कौन कह रहा है ?” 

उसने कहा, में तो सर्वंथा ही इसका उत्तर नहीं दे सकता ।” 

“अच्छा तो यों देखो । ठीक ठीक निर्णय करने के लिये किस उपकरण 

द्वारा निर्णय किया जाना चाहिये ? क्‍या अनुभव, बुद्धिमत्ता, एवं तक 
(संयूक्ति विवेचन ) द्वारा ही नहीं ? अथवा इनसे बढ़कर कोई और कसौटी 
उपलब्ध हो सकती हैं /” 

उसने कहा, सो कंसे हो सकती है ?” 

“अच्छा | तो देखो । (उपर्युक्त) तीन प्रकार के मनुष्यों में से सब 
प्रकार के आनन्दों का अधिकतम अनुभवी कौन है ? क्‍या लाभ का प्रेमी, 
तुम्हारे खयाल से, सत्य के स्वरूप के अध्ययन के द्वारा ज्ञानजन्य आनन्द का 
फिलासफर के लाभजन्य आनन्द की अपेक्षा अधिक अनुभव प्राप्त किये 
होता है ?” 


दे 


उसने उत्तर दिया, इन दोनों में महान्‌ अन्तर होता हैँ । क्योंकि 
इनमें से एक, फिलासफर को तो बाल्यकाल से ही अन्य दो प्रकार के आननन्‍्दों 
का अनुभव अवश्यमेव होना चाहिये; परन्तु लाभ का प्रेमी न केवल वस्तुओं, 
के स्वभाव को जानने के आनन्द की मधुरता के आस्वादन अथवा अनुभव 
करने की आवश्यकता से बाधित नहीं होता, प्रत्युत यदि उसकी (यह अनु- 
भव करने की इच्छा भी हो एवं वह इसके लिए उत्सुक भी हो तो भी सरलता 
से ऐसा नहीं कर सकता ।” 

मेंने कहा, तब तो फिलासफर या ज्ञान का प्रेमी दोनों प्रकार के 

आनन्‍्दों के अनुभव में लाभ के प्रेमी से कहीं अधिक बढ़कर हैं ।” 
“हाँ बहुत बढ़कर ।” 


( ५८६ ) 


“और सम्मानप्रिय व्यक्ति की तुलना में वह कैसा ठहरता है ? क्‍या 
वह (फिलासफर) सम्मानित होने के आनन्द से दूसरे (सम्मानप्रिय) 
के ज्ञानजन्य आनन्द के अनुभव की अपेक्षा अधिक परिचित होता है ? ” 

उसने कहा, “नहीं, यदि वे तीनों अपने अपने लक्ष्यों को पृथक्‌ पृथक्‌ 
कर लेते हैँ तो सम्मान तो सभी को प्राप्त हो जाता है । क्योंकि धनवान 
का सम्मान तो बहुत से छोगों द्वारा किया जाता है, इस प्रकार जो आनन्द 
सम्मान से उत्पन्न होता है उससे तो सभी परिचित होते हे, परन्तु वास्त- 
विक सत्ता के ज्ञान से उत्पन्न होने वाले आनन्द के विषय में, फिलासफर 
के अतिरिक्त अन्य किसी को अनुभव अथवा आस्वादन प्राप्त करता असंभव 
है। 

मेंने कहा, तब तो जहाँ तक अनुभव का सवाल है (अनुभव के आधार 
पर तो) वह सब मनुष्यों में श्रेष्ठ निर्णायक है ।” 

“कहीं श्रेष्ठ । 

“और फिर वही एक ऐसा व्यक्ति हु जिसका अनुभव बुद्धिमत्ता 
समन्वित हैं । 

“क्यों नहीं ? 

“और तिसपर भी जो निर्णय करने का उपकरण (इच्द्धिय ऑर्गानन ) 
है वह न तो लाभ प्रेमी का उपकरण है और न सम्मानप्रेमी बल्कि बुद्धिमत्ता 
प्रेमी का ( फिलासफर ) उपकरण है ।” 

“वह इन्द्रिय अथवा उपकरण क्‍या हैं ?” 

“हमने कहा था कि विवेचना ( विवेक, युक्ति ) द्वारा निर्णय किया 
जाना चाहिये । क्यों कहा था न ?” 

“हाँ, कहा तो था ।” 

“और यह मुख्यतया उसी (फिलासफर) का उपकरण हूँ ।” 

“क्यों नहीं ? 


( ५८७ ) 


“अतएवं यदि धन और छाभ निर्णय करने की सर्वश्रेष्ठ कसौटी होते 
तो लाभप्रेमी मनुष्य के द्वारा प्रशंसित अथवा निन्दित वस्तुएँ ही अवश्यमेव 
सर्वाधिक सत्य होतीं ।” 

“ब्रिलकुल ऐसा ही है 

“आदि सम्मान, विजय और साइस (कसोटी होते ) ते क्या राम्मान ओर 
विजग् के प्रेमी मनष्प के द्वारा प्रशं तित बस्तुएँ ( सर्वाधिक सत्य ) वहीं होतीं! * 

स्पष्ट ही है ।” 
परन्तु क्‍यों कि अनुभव, बृद्धितता ओर विवेचना बह कसोटियों 
हैं तब ? 

उसने कहा, जिन वस्तुओं को फिडासफर तथा जिवकर््रिय व्यक्ति 
अनुमोदन करेगा वही परमसत्य होंगी ।” 

“तब तो तोनों प्रकार के आनन्‍्दों में से आत्मा के उस भाग का आनन्द 
सबसे अधिक सुख॒प्रद है, जिससे हम ज्ञान प्राप्त करते है (या, सीखते £ ) ; 
एवं उस मनुष्य का जीवन जिसमें कि यह भाग आधिपत्य रखता है सबस 
अधिक शानन्दमय जीवन हू, क्यों ?” 

उसने उत्तर दिया, निःसंदेह ऐसा द्वी क्यों नहीं होगा / कम से क्रम 
बुद्धिमात व्यक्ति अपने जीवन की प्रशंसा करते समय अधिकार के साथ 
बोलता हूँ ।' 

मेने पूछा, अच्छा, बह निर्णायक (न्यायाधीश ) किस प्रकार के जोबन 
ओर आनन्द को द्वितीय स्थान प्रदान करता है ? ” 

स्पष्ट ही हैँ कि(दूसरा स्थान) योद्धा और सम्मानप्रेमी के 
(जीवन ओर आनन्द को ) दिया जायेगा, क्योंकि यह धनोपार्जव के 
जीवन आर आनन्द को अपेक्षा प्रथम प्रफार के (जीवन के आनन्द के) 
अधिक समीपवर्ती है । 

“अतएव, जैसा कि मॉल्म देता है अन्तिम स्थान लाभप्रेमी का है ।” 

म८ 
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उसने कहा, क्यों नहीं * 

तो, यह (बातें) क्रमश. वर्णव में एक दूसरे के पश्चात्‌ आने वाले 
दो तथ्य होंगें और न्यायी व्यत्रित की अन्यायी मनुष्य के ऊपर प्राप्त होने 
वाली दो विजयों को सूचित करने वाले होंगे । और अब लो 
तीसरी बार (की विजय ) जो कि आलिम्पिक रीति के अनुसार त्राता को 
अर्थात्‌ ऑलम्पिक यौस को समपित है--देखों, बौद्धिक आनन्द के अति- 
रिक्त अन्य आनन्द सर्वथा पूर्णतया वास्तविक तथा विशुद्ध भी नहीं होता, 
बल्कि जैसा कि मेने किसी बुद्धिमान व्यकित से सुना प्रतीत होता है, यह 
आनन्द घूँवलके रेखाचित्र के समान (होता) है । तथापि यह 
(तीसरी ) पराजय (विनिपात) सबसे महान्‌ और निर्णायक होगी ।* 

“बिलकुल ठीक सबसे महान्‌ पराजय होगी; परन्तु आपके इसकथन 
का तात्पर्य क्‍या है ?” 
मेने कहा, “यदि मेरे अन्वेषण करते समय तुम मेरे प्रश्नों का उत्तर 

देते चलोगे तो में इसको खोज विकालूगा । 

उसने कहा, प्रश्न पूछिये ।* 

मेंने कहा, अच्छा बतलाओ क्‍या हम दुःख को आनन्द का प्रतिकूल 
(उछटा या विरोधी) नहीं कहते ?” 

“निश्चय ही कहते हैं ।” 

“और क्या एक ऐसी उदासीन स्थिति नहीं होती कि जिसमें न सुख 
का अनुभव होता है न दुःख का ?” 

“होती तो है ।” 

“क्या यह अवस्था इन दोनों की मध्यवर्तिनी होती है और इन दोनों 
के मध्य में एक प्रकार की आत्मा की शान्ति की स्थिति है ? क्‍या तुम्हारा 
तात्पर्य यही नहीं दे ? 
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उसने कहा, यही बात है ।” 

मेंने कहा, क्या तुम्हें वह बातें याद नहीं रहीं जो कि मनुष्य रुग्णा- 
वस्था में कहा करते हें ?” 

“कौन सी बातें ?” 

“यही कि स्वस्थ होने की अपेक्षा कोई भी वस्तु अधिक मीठी नहीं 
होती, यद्यपि रोगी होने के पूर्व उनको इस बात का पता नहीं था कि स्वस्थ 
होना सब से अधिक मीठी चीज है ।” 

“उसने कहा, मुझे स्मरण है ।” 

“तथा क्‍या अति प्रबल पीड़ा से पीड़ित व्यक्तियों को तुमने यह कहते 
नहीं सुना है कि पीड़ा से छुटकारा पाने से बढ़कर और कोई सुखप्रद बात 
नहीं है ?' 

सुना है 

“और में ख्याल करता हूँ कि तुमने ऐसी ही अन्य इससे मिलती जुलछती 
अवस्थाएं देखीं हैँ कि जिनमें मनुष्य पीड़ा का अनुभव करते हुए पीड़ामुक्ति 
और पीड़ा से छुटकारा पाने को सर्वोच्च सुख कहते हुए उनकी प्रशंसा 
किया करते हैं और साक्षात्‌ हर्ष की प्रशंसा नहीं करते । 

उसने कहा, हाँ, क्योंकि शायद ऐसे अवसरों पर यही--शान्ति 
विश्ञाम--सुखद और उपादेय प्रतीत हुआ करते हैं।* 

मेंने कहा, और इसी प्रकार जब किसी के आनन्द का अवसान होता 
हे तो सुख का रुक जाना दुःखद होगा ।” 

उसने कहा, 'स्यात्‌ ऐसा हो ।” 

“तो जिस अवस्था को अभी हमने दोनों अवस्थाओं की मध्यण्वातिनी 
स्थिति--अर्थात्‌ विश्वाम की स्थिति कह कर वरणित किया था बह कभी 
कभी (समयानुसार) दुःखद और सुखप्रद दोनों ही बन जायेगी ।” 

“प्रतीत तो ऐसा ही होता है ।” 
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“परन्तु क्या अनुभव होने वाली वस्तु के लिये उमय €प हो जाना 
संभव है ? 

“मेरे ख्याल में तो नहीं ।” 

“और फिर, आजमा में उत्पन्न होने वाले सुख तथा दुःख दोनों ही 
एक प्रकार के आवेग ही होते हैं । क्‍यों हैन ?” 

। हाँ | हए 

“और क्या हमने अभी यह नहीं देखा था कि सुख दुःख दोनों के ही 
अभाव का अनुभव करना आत्मा की शान्ति है तथा वह (सुख और दुःख 
दोनों ही के मध्य की अवस्था है ?” 

“हाँ, हमने ऐसा किया था ।” 

“तो फिर दुःख की अनुपस्थिति को सुख (आनन्द) अथवा आनन्द 
या सूख के अभाव दुःखद समभना कैसे ठीक हो सकता है १” 

“किसी प्रकार नहीं । | 

मेने कहा, तो यह यथार्थता (वास्तविकता) नहीं बल्कि आभास 
मात्र है; ऐसे प्रसंगों में उपशम दु:ख के सान्चिध्य में सुख और सुख के साच्निध्य 
में दुःख (प्रतीत) होता है । और यह सब प्रातिभासिक अभिव्यक्ततियाँ 
सुख की सत्यता से कोई वास्तविक संबंध नहीं रखतीं, बल्कि एक प्रकार 
का इन्द्रजाल हैं ।” 

उसने कहा, कम से कम हमारा विवेचन तो यही सूचित करता है ।” 

मेंते कहा, अच्छा अथ ऐसे सुखों पर दृष्टिपात करलो जो दुःखों से 
उत्पन्न नहीं होते जिससे कहीं तुम इस समय ऐसा खरु्याल न कर बैठो कि 
सुद्च का स्वभाव है दुःखनिवृत्ति तथा दुःख का स्वरूप है सुख की निवृत्ति ।” 

उप्ते पछा, कहाँ दृष्टिपात करूँ, तथा आपका तात्पर्य किस प्रकार 
के सुखों से है ?' 
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मेंने उत्तर दिया, “हें तो और भी बहुत से, पर यदि तुम उनकी भली 
भाँति जानना चाहो तो घ्राणेन्द्रिय से संबंध रखने वाले सुखों को उदाहरण 
स्वरूप ले सकते हो । क्योंकि बिना पूर्वंगामी दुःख के यह एकदम अत्यधिक 
साचद्रता या सघनता प्राप्त कर लेते हैं तथा इनकी निवज्ति के पश्चात कोई 
दुःख नहीं होता । 
उसने कहा, परम सत्य ।” 
तो हमको यह विश्वास कर लेने के 5 
कि पीड़ा से छटकारा विशद्ध सख है, और र॒र्ध 
पीड़ा हैँ । 
“नहीं, ऐसा नहीं होना चाहिये । 
मेंने कहा, तथापि निशचयमेव, वे सब अनुभव जो कि दारीर के द्वारा 
आत्मा तक पहुँचते हैँ, वे सब तथाकथित सुख जो बहुसंख्यक और अत्यंत 
प्रबल होते हैं, इसी प्रकार के होते हँ--अर्थात्‌ वे किसी न किसी प्रकार से 
दुःख निवृत्ति रूप ही हैं । न 
“बे ऐसे ही होते हैं ।” 
ओर क्या प्रत्याशित सुख दुःखों का भी यही स्वरूप (छक्षण) नह 
होता--अर्थात्‌ उनका जो कि (उपर्युवत) सुख दुःखों के पूर्व आते हैं 
उनको प्रत्याशा से उत्पन्न होते हैं ?” 
हाँ, यही है । 


7र नर्टी हा जाना चाहिये 


ते 
से छटकारा विशुद्ध दुःस या 


१० 
मेंने पूछा, क्या तुमको विदित हैं कि यह कैसे होते हैं और किनके 
साथ इनका अधिकतम सादृश्य होता है ?” 
उसने पूछा, क्या ?” 
मेंने कहा, क्या तुम्हारे विचार में भूतप्रकृति में ऊपर, नीचे और बीच 
जैसी कोई वस्तु है ?” 
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“हाँ, में समझता हूँ कि है । 
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'ती क्या तुम्हारा यह ख्याल हैं कि जो व्यक्ति नीच से मध्य स्थान की 
ओर ले जाया जा रहा हो वह इसके अतिरिक्त कोई अन्य बात समभेगा कि 
वह नीचे से ऊपर की ओर जा रहा है । और यदि वह मध्य स्थान में खड़ा 
होकर उस ओ 7 दृष्टिपात करे जिस ओर से वह लाया गया था, तो वया तुम्हारे 
ख्याल में वह अपने को ऊपर के सिवाय अन्य किसी स्थान में स्थिर समभरेगा, 
क्योंकि जो स्थान वास्तव में सर्वोपरि है वह तो उसने देखा ही नहीं है ?” 

उसने उत्तर दिया, द्यौस की शपथ, में तो ऐसा नहीं समझता कि 
ऐसा आदमी कुछ अन्यथा ख्याल करेगा । 


मेंने कहा, “और यदि वह वापिस ले जाया जाय तो वह अपने को 
नीचे की ओर जाता हुआ समझेगा और समझ्रेगा भी ठीक ?” 

“क्यों नहीं ?” 

“और क्या यह सब बातें उसके लिये, उसके सच्चे (वास्तविक) 
ऊपर, वीचे और मध्य के अनुभव के अभाव के कारण ही घटित नहीं होंगी ? ” 

“स्पष्ट हैं । 

“तो क्या इस बात से तुमको विस्मय होगा कि यदि इसी प्रकार जो लोग 
सत्य एवं वास्तविकता के विषय में अनुभव शून्य हैं बहुत सी अन्य बातों 
के विषय में असार (गलत) धारणाएँ बनाये रहते हैँ तथा सुख दुःख एवं 
इनके बीच की उदासीन मध्य-स्थिति की ओर कुछ ऐसी मनोवृत्ति रखते 
हैँ कि जब वे दुःखद वस्तु की ओर ले जाये जाते हैं तो वे अपने को सत्य ही 
दुःख की अवस्था में समभने लगते हैँ और वास्तव में ऐसी अवस्था में होते 
भी हैं, परन्तु जब वे दु:ख से मध्यस्थान अथवा उदासीनतापूुर्ण स्थिति की ओर 
ले जाए जाते हैँ तब वे बड़ी दृढ़ता से यह विश्वास करते हूँ कि वे पूर्णतृष्ति 
और आनन्द को प्राप्त हो रहे हें, ठीक जिस प्रकार मानों वे दवेत वर्ण के 
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अज्ञान के कारण धूमिक की तुलना काले से कर रहे हा, बस इसी प्रकार 
सच्च्चे आनन्द का अनुभव न रखने के कारण वे पीड़ाशुल्यता को पीड़ा की 
तुलना (संबंध) में रखकर वंचित होते हैं ” 

उसने कहा, “दौस की शपथ, इससे मुर्झ कोई विस्मय नहीं हागा, 
हाँ, यदि ऐसा व होता तो बहुत अधिक आइचय अवश्य होता । 

मेंने कहा, इस बात पर इस प्रकार विचार करो:--कया भूख, प्यास 
और इसी प्रकार की अवस्थाएँ शारीरिक संस्थात की रिकतला (अभाव ) 
नहीं है ? 

“क्यों नहीं ? 

“तथा कया अज्ञान और मूर्खता इसी प्रकार आध्यात्मिक संस्थान में 
रिक्तता (अथवा अभावरूप ) नहीं है ? 

“वास्तव में ऐसा ही है 

“तो क्या जो व्यक्ति भोजन ग्रहण करता है वहऔर जो बृद्धिमता 
ग्रहण करता है वह रिक्तता को मरकर तप्त (पूर्ण) नहीं हा जाता १” 

“क्यों नहीं ।*' 

“पर अधिक सच्ची परितृप्ति कौन सी होगी, अल्पसत्‌ पदार्थ द्वारा 
प्राप्त होने वाली या प्रभूतसत्‌ पदार्थ से प्राप्त होने वाली ? ' 

स्पष्ट ही है कि प्रभूतसत्‌ पदार्थ से प्राप्त होनेवाली अधिक सच्ची 
होगी । 

“तुम्हारे विचार में निम्नलिखित दो वस्तुवर्गों में से कौन सा वर्ग शुद्ध 
सत्तत्व का अधिक भागीदार है; भक्ष्य, पेय, आस्वाद्य और अन्य सामान्य 
पोषक पदार्थों का वर्ग या सनन्‍्मति, विद्या, बुद्धि-विवेक और उन पदार्थों का 
वर्ग जो संक्षेप में सदुगुण (87८८2) कहलाते है ?” अपना निर्णय अथवा 
परीक्षण इस प्रकार करो । तुम्हारे विचार में अधिक सत्य सत्‌ पदार्थ कौन 
सा हैं; वह है जो उस पदार्थ से सम्पक्त (संयुक्त, समन्बित) रहता जो 


( (९ढें ) 


नित्य उसके समान है, अविनाशी हैं और सत्य है, तथा जो स्वयमेव एसे ही 
स्वभाव वाला है और ऐसी ही स्वभाववाले स्वभाव से उत्पन्न होता है, या 
वह है जो ऐसे पदार्थ से संयृकत रहता है जो मरणशील (अन्तवान) है 
और कभी एक सा नहीं रहता, एवं जो स्वयं भी ऐसा ही है और ऐसे ही पदार्थ 
में उत्पन्न होता है ?” 

उसने कहा, “कहीं अधिक सत्य सत्‌ (सत्ता) उसकी है जो नित्य एक 
रूप रहता है 

“क्या नित्य एक रूप रहने वाले पदार्थ की सारभूत सत्ता वास्तविक 
सत्ता में ज्ञान की अपेक्षा कुछ अधिक भागीदार हैं ? (अर्थात्‌ क्या उसका 
संबंध ज्ञान की अपेक्षा वास्तविक सत्ता से अधिक है ?”) 

“किसी प्रकार नहीं । 

“क्या सत्य की अपेक्षा अधिक भागीदार है ?” 

“नहीं ऐसा भी नहीं है ।' 

“यदि किसी वस्तु में सत्य अल्पांश में होता है तो क्या उसमें वास्तविक 
सार अथवा सत्ता भी कम नहीं होती ? 

“अवश्यमेव |” 

“तो क्‍या सामान्यरूपेण यह सत्य नहीं है कि जिस जाति की बस्तुएँ 
शरीर सेवा से संबद्ध हें वें उस जाति की वस्तुओं से जो कि आत्मा की सेवा 
से संबद्ध हैं सत्य और मूल सार सत्ता की अपेक्षाकृत कम भागीदार है १” 

“बहुत कम ।7 

“और क्या यही वात तुम्हारे विचार में आत्मा की तुलना में शरीर 
के विषय में भी नहीं कही जा सकती ?” 

“में समझता हूँ कि कही जा सकती है । 

“तो क्‍या वह पदार्थ जो कि अधिक सत्य सत्‌ से पूर्ण है और जो स्वयं 
अधिक सत्‌ है उस पदार्थ की अपेक्षा अधिक संपूर्ण और तृप्त नहीं है जो कि 


( ५९५ ) 


स्वयमेव कम्त वास्तविक (सत्य) है और अधिक अवास्तविक पदार्थों से 
भरा हुआ है ? 

“क्यों नहीं ?” 

“तो यदि स्थमावानुकूछ पदार्थ. से परिपूर्ण होता ही आनन्दप्रद हैं तब 
तो वह वस्तु जो कि अधिक वास्तविकता के साथ वास्तविक बस्तुओं से भरी 
है हमको अधिक वास्तविकता और सत्यता के साथ आनन्द का अनुभव 
करायेगी, जब कि वह वस्तु जो कि अल्पसत्य रात (या सत्ता) की 
भागीदार है कम सत्यता ओर सुनिश्चितता (दुढ़दा, सुरक्षितता) से 
परिपूर्ण होगी एवं कम विश्वसनीय और कम सच्चे आनन्द में भागीदार 
होगी । 

उसने कहा, जत्यावश्यकतया यही बात 

"तब तो वे लोग जो कि प्रज्ञा और सद्वृत्ति (जाय॑त्थ 2726) 
अनभिन्ञ हैं तथा नित्य खानपान और इसी प्रकार अच्य ( शिश्नोदर 
 परायणता) में लगे रहते हैँ वे, जेसा कि प्रतीत होता हैँ, नीचे क्री ओर 
(ले जाये जाते हैं) ओर फिर लोट कर मध्यविन्दु तक ऊपर की ओर छे जाये 
जाते हैं, एवं आजीवन वे इसी प्रदेश में इधर से उधर और उधर से इधर 
घूमते रहते हैँ, किन्तु कभी इस (सीमा )का अतिक्रमण नहीं कर पाने, न तो 
कभी उन्होंन वास्तविक उब्वें-वाम की ओर दृष्टि ही मोड़ी और न कभी 
वहाँ ले ही जाये गये, न कभी वास्तव में वास्तविक पदार्थों से परिपूर्ण 
हुए, न कभी उन्होंने स्थायी और विशृद्ध आनन्द का आस्थाद ही 
पाया; प्रत्युत पृथ्वी की ओर गड़ी हुई दृष्टि और नीचे भुके शिर के 
साथ अपनी भोजन त्रिपदिका पर जमे हुए पशुओं की भाँति शिश्नोदर 
परायण बने शरारपोषण ओर प्रजोत्यादन करते रहते हैं (एवं इस प्रकार के 
अधिकाधिक सुखों के लिये लोलुप बने रहते है) तथा लोभवशा एक दूसरे 
पर लोहे के सींगों और खूरों से प्रहार करते हुए अतृप्त इंद्रिय छोलपता से 


. रद -] 


परस्पर एक दूसरे की हत्या करते रहते है, क्योंकि वे अपनी आत्मा के असद्‌ 
अंश को व्यर्थ ही उस पदार्थों से संतृष्ट करने का प्रयत्न किया करते हैं जो 
सत्य नहीं हूँ । 

ग्लोकोन ने कहा, 'सॉक्रातीस, तुम तो बहुजनों के जीवन का वर्णन 
प्राय: देववाणी की सी शैली में कर रहे हो । 

तो क्या वे सुख (आनन्द) जिनकी संगति में यह छोग रहते हें 

अनिवार्यतया दु:खों के साथ सम्मिश्रित नहीं होते, सच्चे सख की छायामात्र, 
चित्रगत मायामात्र नहीं होते. पारस्परिक विरोधी सापेक्षिक स्थिति 
से ऐसे अतिरंजित नहीं होते कि उभय प्रकार से (सुखरूप मे भी तथा 
दुःख रूप में भी) अत्यंत सघन प्रतीत हों तथा! जबोध आत्माओं में अपने 
प्रति विश्लिप्त अनुराग को जन्म दें, तथा उनके लिये लोगों में इसी प्रकार 

हों जिस प्रकार स्तेसिकॉरॉस के कथनानसार बॉय में सत्य की 
अनभिज्नता के कारण हेलेता की छाया के लिये यद्ध लड़ा गया था ?' 

उसने उत्तर दिया, “यह तो अनिवाये वात हे कि ऐसा हो । 

5 

और फिर जब कभी कोई व्यक्ति अपनी आत्मा के राजस अंश 
को तृप्त करेगा--अर्थात्‌ सम्मानाकांक्षा को ईर्ष्या द्वारा ,विजयानुराग को 
भीषणता द्वारा, रोषप्रवृत्ति को कोपावेश द्वारा तृप्त करेगा, एवं इन सम्मान 
विजय और रोष इत्यादि का अनुसंधान बिना विचार और विवेक के 
करेगा तो क्या बिलकुल ऐसा ही परिणाम आत्मा के राजस (आवेगात्मक ) 
अंश के विषय में भी घटित नहीं होगा ?” 

उसने उत्तर दिया, अवश्यमेव ऐसा ही परिणाम इस विषय में भी 
होगा । 

मेने कहा, तो क्या हम विश्वास पूर्वक यह नहीं कह सकते कि हमारे 
स्वभाव के लोलप और राजस (आवेगात्मक) विजयेच्छू अंश से संबद्ध 


सब इच्छाएँ, जहाँ तक कि वे ज्ञान और विवेक का अनुसरण करती हूँ, तथा 
उनके संयोग में ही सुखानुसंधान करते हुए केवल विवेकानुमोदित सुखों को 
प्रहण करती हैं, वहीं तक वे यथासंभव सत्यतम सूखों का उपभाग करेगी 
क्योंकि वे सत्य का अनुसरण करती हैं, और ऐसे सुखों का उपभोग करेंगी जो 
उनके लिये समुचित और उनके अपने सुख हैं, (यदि प्रत्येक वस्तु के लिये 
सर्वोत्तम सिद्ध होनेवाली वस्तु को सर्वाधिक उसकी निजी वस्तु कहा जा सके 
5४8 हे 

उसने कहा, हाँ, निश्चयमेव यह उसका वास्तविक निजस्ब है । 

अत: जब सकल आत्मा तत्वदर्शी (विवे्काप्रिय) अंश के नेतृत्व को 
स्वीका _ कर लेती है और अच्त:ःकलह से मुक्त रहती है तो प्रत्येक अंश के 
लिये यह परिणाम निकलता है कि वह अन्य सब प्रकार से अपने कार्य में ही 
लगा रहता हूँ और न्याययुक्त बना रहता है तथा इसी प्रकार उनमे से प्रत्येक 
अपने उचित और सर्वोत्तम सुखों का उपभोग करता हैँ और जहाँ तक 
ऐसा होना संभव है सत्यतम सुखों का उपभोग किया करता है ।” 

“बिल्कुल ठीक । 

और जब अन्य दो में से कोई एक स्वामित्व (गक्ति) प्राप्त कर छेता 
है तो इसके लिये यह परिणाम घटित होता है कि वह स्वयं अपना उचित 
सुख उपलब्ध नहीं कर पाता तथा दूसरों को भी परकीय सुखों का 
अनुसरण करने के लिये बाध्य करता है सच्चे सूखों का नहीं । 

उसने कहा, यही वात है । 

'अतएव जो कुछ भी फिलासफी और विवेक से अत्यधिक दूर है क्‍या 
वह संभवतया ऐसा ही (अनिष्ट ) परिणाम उत्पन्न नहीं करेगा ? 

उसने कहा, बहुत कुछ ऐसा ही करेगा ।' 

और क्या वह वस्तु विवेक से अत्यधिक दूर हटी हुई नहीं है जी कि नियम 
ओर व्यबस्था से अत्यधिक दूर हटी हुई है ?” 


( ५९८ ) 


“बह तो स्पष्ट है ।' 
“और क्या कामवासना तथा तानाशाही की वासना नियम और 
व्यवस्था से अत्यधिक दूर हटी हुई प्रतीत नहीं हुई है ? 
| त कुछ ऐसी प्रतीत हुई हैं ।” 
तथा राजकीय ओर सुव्यस्थित इच्छाएँ सब से कम दूर हटी 
हुई हैं । ठीक हे न ? 


तब तो ताबाशाह का स्थान, मेरी समझ में सच्चे और उचित सूख 

से अत्यधिक अन्तर पर स्थित होगा तथा राजा का सबसे कम 
दूरी पर । 

“अवश्यभेव । 

“अतएव तानाशाह का जीवन सबसे कम सुखदायक होगा ओर राजा का 
सबसे अधिक सुखदायक । 

“यह बात तो पूर्णतया अनिवार्य हैँ ।' 

मेंने कहा, क्‍या तुम जातते हो कि राजा की अपेक्षा तानाशाह कितना 
अधिक दुःखमय जीवन बिताता है !' 

उसने कहा, "यदि आप बतलायेंगे तो में जान लेगा ।* 


#&4...: 


ऐपा लगता है कि तीन प्रकार के सुख होते हैं, एक वास्तविक (असली ) 
तथा दो अवास्तविक (नकली )। तानाशाह नियम और व्यवस्था के प्रदेश 
से उड़ान भरकर नकली सुखों की सीमा का अतिक्रमण कर जाता है और 
कृतिपय दासत्वपूर्ण और बेतनभोगी सुओों के सहवास में निवास करता है 
तथा उसकी निक्ृष्टता की माप का स्थात्‌ निम्नलिखित प्रकार को छोड़कर 
अन्य किसी प्रकार से व्यक्त करना सरल कार्य नहीं है ।' 

उसने पूछा, किंस प्रकार ?” 
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“में समभता हूँ कि हमने तानाशाह को आहीगार्क के तीसरे स्थान 
पर स्थित पाया था कि क्‍योंकि जनतन्त्रवादी उन दोनों के मध्य 
स्थित था । 
हैँ प” 
अतएब यदि हमारी पूर्व कथित बातें सत्य हों तब तो क्‍या बह सुख की 
ऐसी छायामात्र के साथ नहीं रहता होगा जो कि सत्य के संबंध में आलीगार्क 
के सुख से तीन गना अधिक दूर होगा ?” 
ऐसा ही है । 
“तथा यदि हम राजकीय और कुलछीन को अभिन्न मानें तो आलीगाक 
राजकीय जन से तीसरा है ।” 
“हां, यह तीसरा है ।” 
मेंने कहा, “तब तो संख्यात्मक नाप के अनुसार तानाशाह को सच्चे 
सुख से पृथक करने वाला अन्तराहू तीन का निवृत्‌ है । 
लगता तो ऐसा ही है ।” 
मेने कहा, लंबाई की संख्या के अनुसार, (अथवा जन्वायाम क्षेत्रमणित 
के अनुसार ) तो तानाशाह का छायामात्र मुख समक्षेत्राकति (००७०९०१०७ ) 
होगा !” 
“बिलकुल ठीक ।” 
और संख्या का वर्ग और घन करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि इस 
दूरी का अन्तरारू कितना अधिक बढ़ जाता है।” 
उसने कहा, हाँ, गणित जानने वाले को यह स्पष्ट है ।” 
और यदि इसके प्रतिकूल कोई सच्चे सुख के संबंध में राजा और ताना- 
गाह के मध्यवर्ती अन्तराल को व्यक्त करना चाहे तो गुणन के ष्‌र्ण होने 
पर उसको ज्ञात होगा कि वह (राजा) (तानाशाह की अपेक्षा) ९ और 
और २० और ७०० गुणा (७२९ गुणा) अधिक सूखी रहता है, तथा 


( दू0छ0 ) 


तानाशाह का जींवन इतनी ही दूरी (अन्तराल) से दुःखी हैं ।” 

उसवे कहा, नन्‍यायी और अन्यायी मनुष्य के सुख और दु:ख के अन्तर 
की यह तुम्हारी गणना वास्तव में दुश्चिन्त्य और चकरा देने वाली है! ” 

मेंने कहा, और तिस पर भी, यदि दिन: और रात और महीनों और 
वर्षों का मानव जीवन से कोई नाता है तो यह एक ऐसी संख्या हैं जो कि 
सच्ची और समनुरूप हैँ । 

उसने कहा, वे तो अवश्यमेव संबद्ध हैं । 

“अतएवं यदि सुख के विषय में सज्जन और न्यायी व्यक्ति की दुर्जन 
और अन्यायी के ऊपर विजय इतनी महान होती है तो जीवन की चारुता, 
सुन्दरता और सद्वृत्ति (आर्यत्व) में तो वह उससे अचित्य गुणा बढ़कर 
होगा ।* 

उसने कहा, हाँ, सचमुच अचिन्त्य गुणा बढ़कर होगा ।” 

४4 

मेंने कहा, अच्छी वात है, अब क्योंकि हम इस विवेचना में 
प्रस्तुत स्थिति तक आ पहुँचे है, अतएवं हमको अब फिर उस कथन की 
ओर लोटना चाहिये जिससे हमने विवेचना को आरंभ किया था और जो 
हमको यहाँ तक ले आया हूँ। में विश्वास करता हूँ कि यह कहा गया था 
कि अन्याय, न्यायीरूप में प्रसिद्ध परन्तु पूर्णतया अन्यायी व्यक्ति के लिये 
लाभदायक होता हैं । क्‍या यह वात ऐसे ही कही गयी थी या नहीं ? ” 

“हाँ, ऐसे कही गयी थी ।* 
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“अब क्योंकि हम अन्याय और न्याय दोनों ही प्रकार के आचरण 
मार्गों के मौलिक स्वरूप के विषय में एकमत हो चुके हैं, अतएवं इस समय 
हमको इस सिद्धांत के प्रतिपादक से झ्ास्त्रार्थ कर लेना चाहिये ।” 

उसने पूछा, किस प्रकार ?”' 


( ६०१ ) 


“अपने विवेचन में आत्मा की एक प्रतीकात्मक मूर्ति-निर्माण करके 
जिससे कि इस सिद्धांत का प्रतिपादक यह देख सके कि उसके कथन का प्रत्यक्ष 
तात्पर्य क्या है ।* 

उसने किस प्रकार की मति ? 

मेंने कहा, उस प्रकार के किसी एक प्राणी को मूति बवानी चाहिये 
जिनका उल्लेख पुरातन कथाओं में मिलता है, यथा खिमइण, स्किला 
तथा कबेरस और अन्य इसी प्रकार के अनको उदाहरण जिनमें अनेकों 
विभिन्न जीव योनियाँ मिलकर एकरूप हो गयी ह । 

उसने कहा, ऐसी मिश्र जीवयोनियों का वर्णन किया तो जाता है ।” 

“अच्छा तो अब (अपनी कल्पना में) एक ऐसे विविध स्वभाव और 
बहुशीर्ष जीव की मूर्ति निर्माण करो जिसके कई एक जंगली और पालतू 
पशुओं का शिरोमंडल हो तथा जो उसको अपनी इच्छानुसार परिवर्तित 
और उत्पन्न कर सके ।” 

उसने कहा, यह तो किसी निपुण कलाविद का कार्य हैं, तथापि 
क्योंकि भाषा मोम अथवा अन्य इसी प्रकार के उपकरणों से अधिक 
नम्य पदार्थ है अतएवं मान छो कि ऐसी मूर्ति निर्मित हो गयी ।” 

“तो एक सिंह की आकृति और बनाओ और एक मनृष्य की तथा 
इनमें से प्रथम बहुत विशाल होनी चाहिये, एवं दूसरी का आकार दूसरे 
नंबर का होना चाहिये । 

उसने कहा, “यह कार्य तो ऋजुतर है, छो हो भी गया । 

“तो अब तीनों को मिलाकर इस प्रकार संयक्‍्त कर दो कि जिससे 
वे सब एक साथ परस्पर रह कर बढ़ सके । 

उसने कहा, उनको इस प्रकार संयुक्त कर दिया गया ।” 

“अब इनके चारों ओर बाहर इनमें से एक की--मनुष्य की आक्ति 
निर्माण कर दो, जिससे कि भीतर की ओर देखने या फाँकने की फछिससें 


( छू 0४ ) 


योग्यता न हो तथा जो केवल बाहरी कोष (खोछ ) को देख सकता हो उसको 
ग्रह एक हो जोव--अर्थात मनुष्य दिखलायी दे। 
उसने कहा, यह परिवेष्ठन भी वन गया । 
अब, जो यह कहने वाला है कि इस मनुष्य के लिये अन्यायी होना 
लाभदायक है, ओर न्याय करना इसके लिये उपयोगी नहीं है. उससे हम यह 
हैं कि वह जिस बात का समर्थव कर रहा हैं वह इसके अतिरिवत कोर कुछ 
नहीं है कि इस मनृज्य के लिये इस विविध प्राणी को ओर लिह को और 
थिह से संबद्ध अंगों (गुणों) को खिझाना पिछावा और पृष्ठ करता किन्तु 
मनप्य को सूखा रख कर इतना दुर्बेल कर देना (कि यह अन्य दं।नों प्राणियों 
की इच्छानुसार जिधर चाहे उबर खींचा जा सके ) तो हितकःर है, (परन्तु) 
और अन्य दोनों जीवों को परण्पर परिचित और समन्वित कर देना हितकर 
नहीं है, बल्कि उनको तो उसे परस्पर काटने, लड़ने और निगल जाने देना 


१7 
हे । 


उप्तने कहा, अन्याय का अनुमोदर्क बिलकुल सहों बात कहता 
पाया जायेगा । 

“इसके विपरीत, जो व्यक्षित यह कहता है कि न्याय अधिक झाभदायक 
है वह इस पक्ष का समर्थन करता है कि हमारे सारे काम ओर वचन अन्त 
करण में स्थित मनृष्य (मानव) को समग्र मनुष्य पर पूर्ण अधिकार. देने 
और बहुशिरा पशु को अपनी वश्यता में ग्रहण करने (कराने) के लिये 
प्रवृत होते चाहिये, तथा वह उस कृषक के समान, जो कि अन्न के पौंदों 
को पोबग करता तथा सम्हारूता है ओर जंगली पोदों की बाढ़ को रोकता 
है, सिह के स्वभाव को अपना सखा वना लेगा एवं सब पशुओं की एक सी 
देखभाल करते हुए उनको प्रथम तो परस्पर और अपने प्रति मंत्रीपर्ण बना- 
येगा और फिर इस प्रकार सब की वृद्धि का पोषण करेगा । 

“न्याय के समर्थक के कहने का बिलकुल यही तात्पये है । 


( ६०३ ) 


“अतएव सब दृष्टिकोणों से न्याय की प्रशंसा करने वारा सत्य कहते। 
है तथा अन्याय की प्रशंसा करने वाला भूठ बोलता है । क्योंकि चाहे हम 
सख, ख्याति अथवा लाभ किसी को भी देखें, जो न्याय का अनुमोदन 
करता है सच करता है, जब कि उस व्यक्ति में जो कि उसकी निदा करता हैं, 
नतोगंगोरता होती है और न निंदा के विषय (न्याय) का यथार्थ 
ज्ञान । 


उसने क ही में समभता हूँ, बिलकुल नहीं ।” 

“तो क्या हम उससे इस प्रकार प्रश्त करके उसको विनयपूर्वक मनाने 
का प्रयत्न करेंगे (क्योंकि जान बुछ कर स्वेच्छा से वह गछती नहीं कर 
रहा है), प्रिय मित्र क्या हम ऐसा नहीं कह सकते कि जो बस्तुएँ उदार 
(या उत्तम) एवं अनुदार (अथवा अनुत्तम) समझी जाती है--वह कुछ 
निम्नलिखित कारण के समान कारण से ऐसी (उत्तम इत्यादि) समझी 
जाती है-सुन्दर और आदरणीय वस्तुएँ वह हैं जो हमारे स्वाभाविक पाशविक 
अंश को मानवीय अंश के अथवा दिव्य अंश के आधीन कर देती हैं, इसके 
विपरीत बुरी और नीच वस्तुएँ वे हैं जो कि विनम्र मानवीय अंश को 
पाशवीय अंश को आधीन कर देती हैं ? क्या वह हमारे साथ सहमत 
होगा ? अथवा उसका क्या और कैसा उत्तर होगा ?” 

उसने उत्तर दिया, यदि मेरी सलाह मानेगा तो अवश्य सहमत होगा। 

मेने कहा, इस विचार पर दृष्टि रखते हुए क्या कोई ऐसा व्यक्ति 
होगा जो यह समभे कि अन्यायपूवेक स्वर्ण (धन ) स्वीकार करने से उसका 
भला होगा, यदि इस प्रकार (धन ग्रहण करने का) परिणाम यह हो कि 
उसको अपने उत्तम अंश को निक्ृष्ट अंश के आधीन करना पड़े ? अथवा 
क्या यह कल्पना किया जा सकता है कि जब कि यदि स्वर्ण ग्रहण करने से 
उसको अपने पुत्र अथवा पुत्री को गुलामी में--और वह भी क्रूर और दुष्ट 

कु 


है, की ० 


मनुष्य की गुलामी में देना पड़े तो उसको कोई राम नहीं होगा, चाहे धन 
की राशि कितनी ही अधिक क्यों न हो, तथापि जब कि (घन ग्रहण करने 
का) परिणाम उसके दिव्यतम अंश का नितांत घृुणास्पद एवं अदिव्य अंश 
के विर्देयतया अधीन होना है तब उसको दयनीय न माना जाय और यह न 
समझा जाय कि उसका यह स्वर्णोत्तोच छेना ऐरीफिलो के पति के प्राणों 
के मूल्य के रूप में माला-ग्रहण करने की अपेक्षा अधिक विनाशक परिणाम 
के लिये है ।” 

सलेकोन ने कहा, उसके बदले में में आपको उत्तर दे सकता हूँ कि 
(ऐसा करना) कहीं अधिक घातक होगा ।/ 


और क्या तुम यह नहीं समझते कि असंबतता के विरुद्ध जो 
अत्यंत प्राचीन काल से आपत्ति चढी आ रही है वह भी इसी प्रकार से इस 
कारण से है कि असंयतता उस भयानक एवं विविधाकार विशाल पशु 
को आवश्यकता से अधिक स्वच्छंदता प्रदान कर देती है ?” 
उसने कहा, स्पष्ट बात है ।” 

“तथा, क्या उत्त समय हठीलेपन और रोषणता की निंदा नहीं की जाती 
जव कि हमारे (मनुष्य के ) स्वभाव में सिंह और सर्प का अंश समानुपात से 
कहीं अधिक पुष्ट और प्रबल हो उठता हूँ / 

“सर्वथा यही बात है ।* 

“और क्या हम सुखोपभोग और स्त्रैणता की निंदा इसीलिये नहीं 
करते हँ कि वे इसी उपर्यकत अंश को शिथि्ल और अशकक्‍्त करके उसमें 
कायरता और डरपोकपन उत्पन्न कर देते हूँ ?” 


| क्र्यों नहीं । १9 


( ६०५ ) 


“एवं क्‍या चाटुकारिता तथा अनुदारता (तुच्छता) को इसीलिये 
दोष नहीं दिया जाता है किवे इस झौरय॑पूर्ण (दर्पपर्ण) अंश को 
बहुरुपिये पशु के अधीन करके बन प्राप्ति और अदम्य पाशविक्क इन्द्रिय- 
लोलुपता के लिये युवावस्था से लेकर सब प्रकार के तिरस्कार सहते और 
सिंह के स्थान पर उसको बन्दर बन जाने का अभ्यासी बना देती है ? 
उसने कहा, पूर्णतया ऐसा ही है ।” 


“ओर क्या तुम झ्याल करते हो कि शिल्पकारी और हस्तकीशल 
को निदास्पद क्‍यों समझा जाता हैं ? क्‍या हमको यह नहों कहना चाहिये 
कि ऐसा केवल तभी होता हैं जब कि मनुष्य स्वभाव का श्रेप्ट अंध स्वभाव 
से दुर्बल होता है और मनुष्य के भीतर रहने वाले पशदल को अपने वद्च 
में नहीं रख सकता केवछ उसकी सेवा कर सकता है तथा उसकी चापछूसी 
के उपायों के अतिरिक्त और कुछ नहीं सीख सकता ?' 


गँ 


उसने कहा, मालम तो कुछ ऐसा ही पड़ता हैँ । 


अतएव इसलिये कि ऐसे व्यक्ति को श्रेष्ठ मनुप्य के सदश शासन 
प्राप्त हो सके, क्या हमारा यह कहना उचित नहीं है कि बह उस सर्वोत्तम 
व्यक्ति का दास बने जिसके अन्तःकरण में दिव्य शासक तत्व का निवास 
है, और ऐसा इस कारण नहीं होना चाहिए कि हमारी यह कल्पना 
है (जेसी थ्रासीमाखस की थी ) कि दास पर शासन उसको हानि पहुँचाने 
के लिये हो बल्कि इस कारण होना चाहिये कि प्रत्येक व्यक्ति केलिये 
यह अधिक अच्छी बात हैं कि वह यथाशवय अपने अन्तः:क रण में रहनेवाली 
दिव्यता और बुद्धिमत्ता द्वारा शासित हो, परन्तु इसकी अनुपस्थिति में 
बाहर से आरोपित (दिग्यता और बुद्धिमत्ता) द्वारा शासित हो जिससे 
हम सब यथासंभव एक शासन और एक पथप्रदर्शन के कारण एक 
समान (सजातीय ) और मेत्रीमय हो सके ?” 


( ६०६ ) 


उसने कहा, हाँ, ओर ऐसा ही होना ठोक भी है ।” 

मेने कहा, और स्पष्ट है कि नियम का (जो कि राष्ट्र के सभी वर्गों 
का सहायक है) उद्देश्य यही है, तथा बच्चों पर नियन्त्रण रखने, जब तक 
उनमें व्यवस्थित शासन पद्धति स्थापित न हो जाये एवं जब तक हम उनके 
अन्तः:करण के श्रेष्ठ अंश को अपने भीतर के श्रेष्ठ अंश की सहायता से पुष्ट 
करके बच्चे में भी योग्य स्थान पर ऐसा ही संरक्षक और शासक स्थापित 
न कर दें तब तक उनको स्वतंत्र न छोड़ने का भी लक्ष्य यही है, इसके 
उपरान्त ,न कि पूर्व, हम उनको स्वतन्त्र छोड़ दे सकते हैं ।” 

उसने कहा, हाँ यह स्पष्ट है ।” 

उलोकॉन, तो फिर किस प्रकार और किस युक्ति (अथवा सिद्धांत) 
के अनुसार हम यह कहें कि किसी व्यक्ति के लिये अस्थायी और असंयमी 
होना अथवा ऐसे लज्जाजनक काम करना जिससे वह अधिक बुरा बने, 
लाभदायक होगा फिर चाहे ऐसा होने या करने से उसको अधिक घन और 
शक्ति की उपलब्धि भले हो ?” 

उसने कहा, किसी प्रकार नहीं ।” 

“और यह हम कंसे कह सकते हैं कि अन्याय करके लोगों की दृष्टि से 
बच जाना अथवा दण्ड पाने से मुक्त रहना उसके लिये हितकर (लाभदायक ) 
है ? अथवा क्या यह सत्य नहीं हे कि जो व्यक्ति (अन्याय करके) लक्षित 
होने से बच जाता है वह और अधिक बुरा हो जाता है; उसके विपरीत उस 
व्यक्त में (जिसके अन्याय का ) पता लूग जाता है तथा जो दण्डित हो जाता 
है, पाशविक अंञ शान्‍्त और विनीत हो जाता है तथा विनम्र अंश मुक्त 
हो जाता हैं, और वह समग्र आत्मा, अपने श्रेष्ठ स्वरूप में अवस्थित होकर, 
बुद्धिमत्ता (प्रज्ञा) के साथ साथ संयम भर न्याय की उपलब्धि से उस अवस्था 
से कहीं अधिक मूल्यवान्‌ अवस्था को प्राप्त कर छेती है जो कि शरीर को 
स्वास्थ्य के साथ शक्ति और सौंदर्य की उपलब्धि से प्राप्त होती है और इस 
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आधिक्य का समानुपात ठीक उतना है जितनी कि आत्मा शरीर की अपेक्षा 
अधिक मूल्यवान्‌ है ?” 

उसने कहा, सर्वेथा यही बात है ।” 

“अतएव, बुद्धिमान व्यक्ति आजीवन अपनी समग्र चेष्टाओं को 
इसी लक्ष्य की ओर प्रवृत्त करेगा, और सबसे प्रथम वह उन अध्ययनों 
( विद्याओं ) का सम्मान करेगा जो कि उसकी आत्मा को यह गुण प्रदान 
करेंगे, एवं इनसे भिन्न की उपेक्षा करेगा ।!” 

उसने कहा, स्पष्ट है ।” 

मेने कहा, “और तदुपरान्त वह न केवल अपने शरीर की प्रकृति और 
पोषण को पाशविक एवं अविवेकपूर्ण सुख को सौंपकर (के ऊपर छोड़कर ) 
तदभिमुख होकर नहीं रहेगा, प्रत्युत वह स्वास्थ्य को भी अपना मुख्य लक्ष्य 
नहीं बनायेगा, और यदि सबलछ, स्वस्थऔर सुन्दर बनने के उपाय भी 
संभवतया आत्मसंयम की प्राप्ति नहीं करायेंगे तो वह इनको भी प्रथम 
स्थान नहीं देगा, बल्कि वह आत्मा की सुसंगीति (सिम्फौनिया) के निमित्त 
ही शारीरिक समवस्थान (हार्मोनिया) की साथना करता हुआ 
पाया जायेगा।” 

उसने कहा, यदि उसको सच्चा संगीतविद्‌ बनना है तब तो स्वथा 
ऐसा ही होगा ।” 

मेंने पूछा, “तब तो क्या वह धन-संपत्ति की उपलब्धि में जो एकतालता 
और संगीति होनी चाहिए उसका अनुसरण नहीं करेगा ? तथा न जनसमूह 
की बधाइयों से चौंधिया कर वह अपने धन की राशि को अपरिमितरूपेण 
बढ़ाता जायेगा जिससे कि उसको अनगिनती बुराइयों में फेसना पड़े । 

उसने उत्तर दिया, नहीं मेरे विचार में वह ऐसा नहीं करेगा । 

मेंने कहा, “वह इसकी अपेक्षा अपनी दृष्टि को अपनी आत्मा की 
व्यवस्था पर जमाये रक्खेगा तथा इस बात की चिता करते हुए और देख रेख 
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करते हुए कि धन की अधिकता अथवा कमी से आत्मव्यवस्था में वह कुछ 

गड़बड़ी न कर बैठे वह अपने जीवनक्रम को इसी सिद्धांत पर चलायेगा और 

जहाँ तक संभव होगा अपने धन में इसी सिद्धांत के अनुसार घटी बढ़ी करेगा।” 
उसने कहा, “बिलकुल ठीक ।” 

“सम्मान ओर पदाधिकार के संबंध में भी वह इसी प्रकार की 
दृष्टि रक्खेगा । जो (सम्मान और पद) उसकी समझ में उसको पृवपिक्षा 
अधिक अच्छा मनुृप्य बनाएगे वह उनको सहर्ष स्वीकार करेगा और उनको 
भोगेगा, कितु व्यक्तिगत एवं सार्वजनिक जीवन में उन (पदों) से बचेगा 
जो उसकी आत्मा की सुस्थिर व्यवस्था को विनष्ट करने वाले होंगे ।” 

उसने कहा, यदि उसकी मुख्य चिता का विषय यह है तब तो वह राज- 
नीतिज्न का कार्य करने के लिये स्वेच्छा से सहमत नहीं होगा ।* 

मेंने कहा, इवानदेव के नाम पर में कह सकता हूँ कि अपने नगर में 
तो वह अवश्यमेव करेगा, यद्यपि ,बिना किसी देवी घटना के, स्यथात्‌ वह 
अपनी पितृभूमि में ऐसा नहीं करेगा । 

उसने कहा, में समझ गया । तुम्हारा तात्पर्य उस नगर से है जिसको 
हमने स्थापित किया है, तथा जो विवेकयुक्ति के प्रदेश में स्थित है, क्योंकि 
मेरे ख्याल में पृथ्वी पर तो ऐसा नगर कहीं भी नहीं हे ।” 

मैंने कहा, परस्तु मेरे ख्याल में उस व्यक्ति के लिये जो इस (नगर) 
का मनन-चिन्तन करना चाहे और चितन करके तदनुसार अपने जीवन को 
नियमित करना चाहे ,इसका एक नमूना स्वर्ग (अथवा वरुणलोक ) में 
स्थित है। परन्तु, इस समय इसकी सत्ता है, अथवा कभी होगी इन बातों से 
इसमें कुछ अन्तर नहीं पड़ता । केवल ऐसे ही नगर की नीति उसकी नीति 
होगी और किसी अन्य नगर की नहीं ।” 

उसने कहा, ऐसा होना संभव हूँ 
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दसवीं पुस्तक 

मेंने कहा, सचमुच हो इस विषय के अन्य बहुत से विचार मु 
दृढ़ विध्वास दिलाते हैं कि हमारा नगर की व्यवस्था करना सर्वेथा बहुत 
ही ठीक था पर विचार करने पर इनमें से कविता संबंधी हमारी व्यवस्था 
विशेष रूप से मुझे अच्छी रूगती है ।” 

उसने पूछा, कौन सी ? 

“यही कि कविता के उतने अंश को जितना कि अनुकरणात्मक है 
नगर में प्रविष्ट होने देने का निषेध कर देना, क्योंकि यह बात कि इसको 
निशरचयमेव नगर में ग्रहण नहीं किया जाना चाहिये अब हमारे आत्मा के पृथक्‌ 
पृथक्‌ अंशों का विश्लेषण कर लेने पर और भी अधिक स्पष्टता से प्रत्यक्ष हो 
गयी हैं । 

आपके कथन का क्‍या तात्पर्य है ?” 

“तुम तो अपने ही ठहरे--तुम कहीं मेरी बात त्रागेदी (दुःखांत नाटक ) 
लखकों एवं अन्य सब अनुकरणात्मक कवियों के समक्ष थोड़े ही प्रकट 
करोगें--अतए व तुम्हारा विश्वास करते हुए मेरा कहना है कि इस प्रकार 
की कला उन सब श्रोताओं के मन को विकृत करनेबाली प्रतीत होती है 
जिनके पास इसके वास्तविक स्वरूप के ज्ञान के रूप में इसका प्रतिविष 
नहीं होता ।* 

उसने पूछा, आप क्या विचारते हुए ऐसा कह रहे हैं ?” 

मने कहा, में अपने मन की बात तो अवश्य कहूँगा ही, यद्यपि बाल्य- 
काल से ही होमेर के प्रति जिस प्रेम और श्रद्धा से में आविष्ट रहा हूँ वह मुझ 
को बोलन से रोकते हूँ। क्योंकि वास्तव में वही इन सब सुन्दर त्रागेदी 


कि 


रचयिताओं में कविकुलगूरू और नेता हुआ प्रतीत होता है । तथापि 
इतना सब कुछ होते हुए भी हमको सत्य से अधिक किसी व्यक्ति का 
सम्मान नहीं करना चाहिए बल्कि जैसा कि मेने कहा है सत्य बात को 
प्रकट करना चाहिए |” 

उसने कहा, सर्वथा ऐसा ही होना चाहिये ।' 

“तो सुनो, अथवा मेरे प्रश्नों का उत्तर दो ।* 

उसने कहा, पूछिये ! 

“क्या तुम मुझको यह बतला सकते हो कि अनुकरण का सामान्य रूप 
क्या है? दवोडिओसबर्य जीव >म5, २ शखए के भली भाँति नहीं जानता। 

उसने कहा, तभी तो यह योग्य या संभव सी बात प्रतीत होती है 
कि में उसको समझता होऊँगा 

मेने कहा, यह तनिक भी अनोखी बात नहीं होगी, क्योंकि बहुधा 
ऐसा होता है कि ध्ुँवली दृष्टि तीक्षण दृष्टि की अपेक्षा वस्तुओं को अधिक 
जल्दी देख लेती है ।" 

उसने कहा, है तो ऐसा ही, परन्तु तुम्हारी उपस्थिति में तो यदि 
कुछ बात मुझे सूक भी पड़े तो उसको कहने की हिम्मत नहीं होती; अत- 
एवं आपही इसको देखें । 

“तो क्‍या तुम यह चाहते हो कि अब यहाँ से हम अपना अन्वेषण अपने 
प्रचलित ढंग पर आरंभ करें ? मैं ख्याल करता हूँ कि हमारा यह स्वभाव 
है कि उन बहुसंख्यक पृथक्‌ पृथक वस्तुओं में, जिनको कि हम एक ही नाम 
देते हैं हम एक आकृति (जाति-ऐइदॉस )की सत्ता मानते हैं । क्‍या तुम वह 
नहीं समझते । 

“समभता हूं । 

“इस प्रस्तुत प्रसंग में हम किसी भी बहुसंख्यक पदार्थ वर्ग को, जो तुमको 


गैर 


अच्छा छढगे, लेलें; उदाहरणार्थ (दुनिया में) बहुत सी चारपाइयों आर 
मेजें हैं ।* 
क्यों नहीं । 
परन्तु, इन पदार्थों की आक्ृतियाँ (जातियाँ 70638 ) केवल दो 
ही हैं, एक चारपाई की और एक मेज की । 
हाँ 
“और क्या हम ऐसा कहने के अभ्यासी नहीं हैँ कि वह शिल्पकार जो 
इन दोनों उपकरणों में से किसी को बनाता हैं, अपनी दृष्टि को इंदिया, 
आकृति (अथवा जाति) पर लगाये रखता हे और तब उन नास्पाइयों 
अथवा मेजों को बनाता हैँ जिनका हम उपयोग करते | और यहीं 
बात अन्य सभी वस्तुओं के विषय में भी होती है ” क्योंकि जवध्य दी 
कोई भी शिव्यकार आकृति (जाति) का निर्माण नहीं करता । उसको 
बना ही केसे सकता है ?' 
कदापि नहीं । 
पर अब विचार करके बतलछाओं कि इस शिल्पकार को तुम क्‍या 
नाम दीगे ? 
“किसको ?” 
“उस शिल्पकार को जोकि उन समग्र वस्तुओं का निर्माण करता है 
जिनको अन्य सब शिल्पकार पृथक्‌ पृथक बनाते हैं ।* 
“यह तो तुम सचमृच बड़े ही निपुण और अद्भुत मनुष्य की बात कह 
रहे हो | 
अभी नहीं, जरा ठहरो, शीघ्य ही तुम बहुत कुछ ऐसा कहोगे । 
क्योंकि यही उपयुक्त शिल्पकार न केवऊ सब कृत्रिम उपकरणों को बनाने 
की क्षमता रखता है बल्कि वह सब पृथ्वी से उत्पन्न होने वाले उद्भिज्ज 
पादपों और जीवधारियों को अपने समेत बनाता है और उनके साथ ही 


साथ पृथ्वी और आकाश (०पा७7९७ बश्ण, अर्णब) और देवताओं 
तथा आकाश और धरती के नीचे हेडीस की सब वस्तुओं को भी ।' 

उसने कहा, “यह तो तुम परमाश्चर्यजनक बृद्धिमान का वर्णन कर रहे 
की 

मेने पूछा, 'तो क्या तुम्हें विश्वास नहीं होता ? अच्छा तो मुझे यह 
वतलाओं कि क्या तुम ऐसे शिल्पकार की सत्ता की संभावना को बिलकुल 
ही स्वीकार नहीं करते, अथवा तुम यह मानते हो कि एक अर्थ में तो इन 
सब वस्तुओं का बनानेवाला शिल्पकार संभव है और दूसरे अर्थ में संभव 
नहीं हैं ? अथवा क्या तुमको यह नहीं सूक पड़ता कि एक प्रकार से तुम 
स्वयं इन सब वस्तुओं को बनाने में समर्थ हो सकोगे ? 

उसने कहा, और यह प्रकार क्‍या है ? ” 

मेंनें उत्तर दिया, यह कोई कठिन कार्य नहीं है, प्रत्युत इस कार्य को 

कई प्रकार से बड़ी शीक्षता से संपादित किया जा सकता है । यदि तुम एक 
दर्पण लेकर उसको सब दिशाओं में घुमाना पसन्द करो तो यह ऐसा! करने 
का शीघ्रतम उपाय होगा। तुम बड़ी शीक्षता से सूर्य को और आकाश में 
स्थित अन्य सब वस्तुओं को बना दोगे, बड़ी शीघ्वता पूर्वक पृथ्वी को बना 
दोगे, वड़ी जल्दी से अपने आपको, अन्य सब प्राणियों को, कृत्रिम उपकरणों 
को तथा पादपों और उन सब पदार्थों को बना लोगे जिसका हमने अभी 
उल्लेख किया था ।” द 

उसने कहा, हाँ, केवल आभासमात्र न कि ठीक ठीक वास्तविक सच्ची 
वस्तुएँ ।” | न्‍ 

मेंने कहा, बड़ी सुन्दर बात है, तथा तुम्हारा यह कथन हमारे संवाद में 
इस समय बड़ा ही अवसरानुकूल है। क्योंकि मेरी समझ में चित्रकार भी 
ऐसे ही शिल्पियों के वर्ग में सबाविष्ट है; क्‍यों है या नहीं ?” 

“क्यों नहीं ।” 
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“परन्तु में ख्याल करता हूँ कि तुम कहोगे कि उसकी यह रचनाएँ 
सच्ची या वास्तविक नहीं हैं। तथापि फिर एक प्रकार से तो चित्रकार भी 
एक शब्या बनाता ही है न ?” द 

उसने कहा, हाँ, चित्रकार भी (एक शब्या) का आभास मात्र 
बनाता है । 


“पर चारपाई बनानेवाले के विषय में क्या कहोगे। क्या तुमने 
अभी अभी यह नहीं कहा था कि वह भी आक्रति (जाति) को नहीं बनाता 
जिसको हम वास्तविक चारपाई कहते हैं जो स्वयमेव चारपाई है (चार- 
पाई की आत्मा है) बल्कि एक विशिष्ट चारपाई बनाता है ?” 

“हाँ कहा तो था ।* 

“अतएव यदि वह उसको नहीं बनाता जो सत्‌ है, तो उसको वास्त- 
विक सत्‌ पदार्थ बनाने वाला नहीं कहा जा सकता, प्रत्युत ऐसी वस्तु बनाता 
हुआ (बनाने वाला) कहा जा सकता है जो सत्‌ तुल्य या सत्प्राय है पर सत्‌ 
नहीं है। पर यदि कोई यह कहे कि चारपाई ववानेवाले का कार्य अथवा 
अन्य किसी शिल्पकार का कार्य पूर्णतया (या पूर्ण अर्थ में) सत्‌ है तो ऐसा 
लगता है कि वह सत्य कथन नहीं कर रहा हैं ।” 

उसने कहा, हाँ, जो (लोग) इस प्रकार के विवेचन में निपुण और 
अभ्यस्त हूँ उनकी राय में वह सत्य नहीं कहता प्रतीत होगा ।*' 

“तब तो यदि यह भी सत्य की तुलना में केवल धँधली छाया सी प्रतीत 
हो, तब भी हमको कोई आइचर्य नहीं करना चाहिये । 

"नहीं, कदापि नहीं ।* 

मेंनें कहा, क्या तुम चाहते हो कि हम अनुकरणकर्त्ता के सच्चे स्वरूप 
के अनुसंधान में इन उपर्युक्त उदाहरणों का उपयोग करें ?” 

उसने उत्तर दिया, यदि आप चाहें (तों कर सकते हैं) । 


है, कम, 2) 


अतएव, यह तीन प्रकार की चारपाइयाँ होती हूँ जिनमें से एक का 
अस्तित्व प्रकृति (97एआ8 ) (सं० भूति) में है तथा मेरे ख्याल में 
इसको ईश्वर ने बनाया है हम ऐसा कह सकते हैं। और यदि ईश्वर ने. नहीं: 
बनाया है तो ओर किसने बनाया है ? 

“में समभता हूँ कि अन्य किसी ने नहीं । 

“और फिर एक चारपाई वह जिसको बढ़ई ने बनाया है 

उसने कहा, हाँ ।* 

“और एक वह जिसको चित्रकार ने बनाया हैँ । क्या ऐसा नहीं है? 

ऐसा ही सही । 
तो चित्रकार, बढ़ई और देव (7+%८०७ ईश्वर) यह तीन, तीन 
प्रकार की चारपाइयों के अध्यक्ष (००78४/6७) हें ।* 

हा, तीन ॥ 

“और ईइ्वर ने, चाहे तो इस कारण से कि उसकी इच्छा ही ऐसी थी, 
अथवा इस कारण से कि उसको प्रकृति में एक से अधिक चारपाई न बनाने 
की विवशता थी, केवल एक ही चारपाई बनाई, वह चारपाई जो कि वास्तव 
में और स्वरूपतः चारपाई हैं । पर दो अथवा उससे अधिक ऐसी चारपा- 
इयाँ ईश्वर द्वारा रचित नहीं हो सकतीं और न कभी होंगी । 

उसने पूछा, ऐसा क्‍यों होगा ? 

मेंने कहा, क्योंकि यदि उसने केवल दो भी बनाई होतीं तो भी एक 
और चारपाई ऐसी प्रतीत होती जिसकी जाति अथवा आक्ृति उन दोनों में 
ब्राप्त होती, और यही चारपाई वास्तव में स्वरूपत: असली चारपाई होती 
नकि अन्य दो ।* 

उसने कहा, हे ठीक है 

“अतएव मेरी समझ में ईश्वर ने यह जानते हुए तथा वास्तविक 
चारपाई का निर्माता होने की (न कि किसी एक विशिष्ट चारपाई के एक 


शो 


<न्‍न्‍न्‍ममन्‍न्‍ना 


( ६१५ ) 


विशिष्ट निर्माता होने की ) इच्छा करते हुए उसी को बनाया जो कि समग्र 
प्रकृति में अपने ढंग की एक ही है ।' 

“लगता तो ऐसा ही है ।* 

“तो क्या तुम यह चाहते हो कि हम उसको (ईश्वर को) इसका अथवा 
इसी प्रकार की किसी (अन्य) वस्तुका सच्चा और स्वाभाविक उत्पादक 
(जनक) कहें ?” 

उसने उत्तर दिया, “हाँ, यह तो निश्चय ही उचित होगा, क्योंकि 
उसने इस और अन्य सब वस्तुओं को स्वाभ्राविकतया और स्वरूपतया निर्माण 
किया है ।* 

“फिर बढ़ई के विषय में क्‍या रहा ? क्‍या हम उसको चारपाई का 

'निर्माता नहीं कहेंगे ! 

हाँ !” 

“क्या हम यह भी कह सकेंगे कि चित्रकार भी ऐसी वस्तु का उत्पादक 
और निर्माता है ?” 

“कदापि नहीं ।* ह 

“परन्तु चारपाई के संबंध तुम्हारे कथनानुसार वह क्या ठहरेगा ? ” 

उसने उत्तर दिया, मुभको तो उसके लिये सबसे उचित नाम यह प्रतीत 
होता है कि वह उस वस्तु का अनुकरण करने वाला है जिसको अन्य (दो) 
बनाते हें ।” 

मेंने कहा 'अस्तु, प्रकृत वस्तु की तीसरी नकल को बनाने वाले 
को तुम अनुकरण करने वाला कहते हो ? * 

उसने कहा, सर्वथा यही बात है ।” 

“यदि त्रागेदीकार भी अनुकरण करने वारा हैं और राजा, 
'तथा सत्य से तीसरे स्थान पर स्थित है, जैसे कि अन्य सब अनुकरण 
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करते वाले होते हैं तो यही (उपर्युक्त) तथ्य ज्रागेदीकार के विषय 
मेंभी लागू होगा ! 

“ऐसा ही प्रतीत होता है ।* 

“तो हम अनुकरण करने वाले के विषय में एक मत हैं। पर चित्रकार 
के विषय में तुम मुझे इस (प्रश्न) का उत्तर दो । कया तुम्हारे ख्याल में 
प्रत्येक अवसर पर वह जिस वस्तु का अनृकरण करने का प्रयत्न करता है 
वह स्वरूपत: वास्तविक वरतु होती है अथवा शिट्पकार द्वारा निभित वस्तु ? 

उसने उत्तर दिया, शिल्पकार द्वारा निर्मित वस्तुएँ («४ 

“जैसी वे (वास्तव में) हैँ अथवा जैसी वे प्रतीत होती हैं ? इसका 
अभी ओर स्पष्टीकरण (विश्लेषण या विभाजन) करना है ।' 

उसने पूछा, आपके कथन का क्या अर्थ है ?” 

“यह कि, यदि तुम चारपाई को पाइवतः ,या सामने से या अन्य किसी 
प्रकार से देखो तो क्या वह कुछ अपने से (स्वरूपत:) भिन्न हो जाती है ? 
अथवा, यद्यपि बह भिन्न सी प्रतीत तो होती हैं पर वास्तव में किचिन्मात्र 
भी विभिन्न नहीं हो जाती, और यही बात अन्य वस्तुओं के विषय में भी लागू 
होती है ? 

उसने उत्तर दिया, यही ठीक है, वह वास्तव में भिन्न सी प्रतीत भर 
होती है पर वास्तव में किचिन्मात्र भी भिन्न हो नहीं जाती ।* 

“अब इसी बात का विचार करो। प्रत्येक प्रसंग (अथवा अवसर ) 
में चित्रणकला दोनों में से किस की ओर प्रव॒त्त होती है ?क्‍्या यथार्थ 
वास्तबिकता के अनुकरण की ओर अथवा यथाभासित प्रतीति के अनुसरण की 
ओर? अर्थात्‌ क्या यह आभास का अनुकरण है अथवा सारसत्ता (सत्य) का? ” 

उसने कहा, आभास का । ह 

“तब तो अनुकरणात्मक कला सत्य से बहुत दूर रहती है, और प्रतीत 
होता है कि इसी कारण सब वस्तुओं का निर्माण कर सकती है, क्योंकि 
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यह किसी भी पदार्थ के बहुत छोटे से अंश को और वह भी उसके आभास 
(बिम्ब) मात्र को स्पर्श अथवा अ्रहण करती है । जैसे, उदाहरण के लिये 
चित्रकार हमारे लिये मोची का, बढ़ई का और अन्य शिल्पियों का चित्र 
अंक्रित कर देगा, यद्यपि वह इसके व्यव्षाय (शिल्प) के विषय में स्वयं 
कुछ भो नहीं जावता। फितु फिर भो यदि वह चतुर चितेरा हुआ तो, अपने 
बताए हुए बड़ई के बित्र को कुछ दूरा पर से दिखलाकर बच्चों और 
जड़ ब॒ृद्धि वाले पुरुषों को धोखे में डालकर उनको यह विश्वास दिला सकेगा 
कि यह (उप्तके चित्र का बढ़ई) सलमुचर का बढ़द है । 

क्यों नहीं ?” 

“परन्तु, मित्र यह सब होते हुए भी, मेरी समझ में एस सब प्रसंगों में 
हेमकी अपने भन में यह ध्यान बनायें रखना चाहिये ,कि जब को: आदमी 

मसे किसी व्यक्ति के विषय में यह सूचना दे कि उसने एक ऐसे मनप्य से 

भेंट की है जो सारे शिल्प को और अन्य उन सब बालों को जानता हैं जिसके 
अन्य लोग अछग अलग जानते हैँ, तथा कोई भी ऐसी वस्तु नहीं है जिसको 
बह अन्य करिसो व्यक्त को अपेक्षा अधिक ठीक और वूक्षमता के साथ न जानता 
हो, तो ऐसे व्यक्तित के प्रति हमारा यहाँ उत्तर होता चाहिए कि वद् (भेंट 
करनेवाला व्यक्ति) सोधा सरल स्वभाव (बुद्ध) व्यक्ति है जिसने 
किसी ऐन्द्रजालिक से अथवा हस्तलाघव संपन्न एवं अनुकरण शिल्पी से 
भेंट की है तथा उससे प्रतारित होकर उसने. यह विश्वास कर लिया है कि 
वह सर्व-बुद्धि-संपन्न है । यह सब इस कारण हुआ हैं क्योंकि उसमें ज्ञान 
अज्ञान एवं अनुकरण को प्रमाणित करने (जाँचने) और पृथक्‌ करने की 
योग्यता नहीं है ।” 

उसने कहा, “यह नितानन्‍्त सत्य बात है ।” 

रे 
मेंने कहा, तो क्‍या इसके अनन्तर अब हमको ब्रागेदी और 
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उसके अग्रणी होमेर की मीमांसा नहीं करती चाहिये, क्‍योंकि कुछ छोगों 
से हमने सुना है कि यह त्रागेदीकार सब कलाओं को तथा सद्गृण एवं दुर्गुण 
संबंधी सब मानव तथ्यों को तथा देवताओं संबंधी- सब तथ्यों को जानते 
हैं ? क्योंकि इन लोगों का कहना यह है कि यदि कोई अच्छा कवि सुष्ठ 
काव्य रचना करना चाहे तो उसको ज्ञानपूर्वक ही रचना करनी चाहिये 
(होगी) अन्यथा वह रचना करने में समर्थ ही नहीं होगा । इसलिये 
हमको यह देखना होगा कि कहीं इन लोगों की भेंट ऐसे ही अनुकरण करने 
वाले कवियों से तो नहीं हुई हैं और कहीं ये उनके द्वारा प्रतारित तो नहीं 
हो गये हैं, कि जिससे उनकी क्ृतियों को देखकर वे यह नहीं जान सके कि 
यह वास्तविकता से ततीय स्थान पर स्थित हैं और सत्य के ज्ञान के बिन! 
सरलता से बनाई जा सकती हैँं। क्योंकि वे आभासमात्र हैं वास्तविकता नहीं 
हैं। अथवा उनके कथन में कुछ सार है और अच्छे कवि वास्तव में उन 
वस्तुओं के विषय में ज्ञान संयन्न होते ह जिनके विषय में वह जनसमूह की 
सम्मति इतने सुन्दर ढंग से कथन करते हैं ? 

उसने कहा, इसके विषय में सर्वेधा अवश्यमेव विचार किया जाना 
चाहिये ।* 

“अच्छा तो क्या तुम्हारा यह ख्यारू है कि यदि कोई व्यक्ति मूलवस्तु 
और उसकी प्रतिमूर्ति दोनों बनगने की योग्यता रखता.हो तो वह जानबूभ 
कर गंभी रतापूर्वक अपने को प्रतिमूरति बनाने में संठडग्न रवखेगा और 
इस कार्य को ही अपने जीवन में यह समभते हुए सबसे आगे स्थान देगा कि 
यही उसकी सर्वेश्रेष्ठ (संपत्ति) वस्तु हैं ? 
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दि 


( 

“में तो ऐसा नहीं समझता । 

“इसके विपरीत में तो यह मानता हूँ कि यदि उसको अपने द्वारा अनु 
कृत वस्तुओं का वास्तविक ज्ञान प्राप्त होता तो वह॒ उनका अनुकरण करने 
की अपेक्षा अपने को वास्तविक वस्तुएँ बनाने में कहीं अधिक संलग्न रखता 
और अपने (जीवन के) उपरान्त अपने स्मारक के रूप में अनेकों सुन्दर 
(वास्तविक ) कृतियाँ छोड़ जाने की चेष्टा करता और स्तोता होने की 
अपेक्षा स्तुत होने के लिये अधिक उत्कंठित रहता ।* 

उसने कहा, हाँ, में भी यही समभता हूँ, क्‍योंकि दोनों स्थितियों में 
सम्मान तथा लाभ कुछ भी समान नहीं है ।” 

“तो हौमर अथवा अन्य किसी कवि से हम अन्य विषयों की जान- 
कारी के बारे में माँग उपस्थित करते हुए यह न पूछें कि केवल वैद्यों के वार्ता- 
छाप के अनुकरण करने के अतिरिक्त उन (कवियों) में कोई वैद्य भी है 
अथवा किसी तये या पुराने कवि ने अस्कछेपियस के समान किन्‍्हीं रोगियों 
को रोगमुक्त किया है, या अपने उपरान्त ऐसी कोई वैद्यों की शिष्य परम्परा 
छोड़ी हैं जैसी कि अस्कलेपियस्‌ छोड़ गया है और अन्य शिल्पकलाओं के 
विषय में भी उनसे प्रश्न न करें, प्रत्युत उन (अन्य कलाओं ) को विवेचन से 
निकाल दें। परन्तु उन सबसे महान्‌ और सर्वाधिक सुन्दर विषयों पर जो 
कि होमेर के प्रकृत विषय हैं, यथा य द्ध, युद्घोजना (अभियान योजना ) 
नगरों का शासन, मनुष्यों की शिक्षा, उससे प्रइन करते हुए यह पूछना 
निरचयमेव उचित है मित्र हौमेर, यदि तुम केवल उन आभास मात्रों के 
रचयिता होने से (जिन्हें कि हमने अनुकरण करनेवाले कहकर लक्षित किया 
है) मानव श्रेष्ठता में वास्तविकता से तृतीय स्थान पर हटे हुए नहीं हो, 
प्रत्यृत यदि तुम दूसरे स्थान ही पर हटे हुए हो और यह जानने में समर्थ 
हो कि व्यक्तिगत अथवा सार्वजनिक जीवन में मनुष्यों को अधिक अच्छा 
या ब्रा बनाने वाली प्रवृत्तियाँ कौन सी हैं, तो हमको यह बतलाओ कि 

है: 


५ मा 


जिस प्रकार लिकरगास के कारण लाकेदाइमान का शासन सुधरा और 
अन्य बहुत से छोटे बड़े नगरों का शासन अन्य बहुत से (नियमनिर्माताओं ) 
द्वारा सुधरा, इस प्रकार तुम्हारे कारण किस नगर का शासन सुधरा । 
पर तुम्हारे विषय में, वह कौन सा नगर है जो तुमको अच्छा विधान निर्माता 
होने का तथा अपने प्रति हित करने का श्रेय प्रदान करता है ? इतालिया 
और सिकेलिया ऐसा श्रेय खरोनदास को देती है तथा हम (अथीनानिवासी ) 
सालोन को देते हैं ।पर तुमको (यह श्रेय) कौन (देता है ?)” कया 
वह किसी का नाम बता सकेगा ?” 

स्लोकोन ने उत्तर दिया, मेरे विचार में वह कोई भी नाम नहीं बतला 
सकेगा । और तो और स्वयं होमेर के पराम्परागत शिष्य भी कोई नाम 
नहीं बतला सके ।” 

.._ “अच्छा तो क्‍या हौमेर के जीवनकाल की कोई ऐसी स्मृति स्रक्षित 
है कि कोई युद्ध उसकी अध्यक्षता में (सेनापतित्व में) अथवा उसकी 
सम्मति द्वारा सुसंचालित हुआ था ? 

“नहीं, कोई नहीं । 

“अच्छा, तो जैसी कि व्यवहारिक बातों में निपुण व्यक्ति से आशा 
की जा सकती है, क्या जीवन की कलाओं और व्यापार की सुविधा के लिये 
होमेर द्वारा आविष्कृत बहुत से बुद्धिमत्तापूर्ण आविष्कार बतलाए जाते 
हैं, जेसे कि उदाहरणार्थ मिलीटास निवासी थालीस्‌ और स्किथिया निवासी 
अनाकसिस्‌ के विषय में बतलाये जाते हूँ ?” 

“ऐसी कोई बात नहीं है । 

“परन्तु, यदि होमेर ने कोई सार्वजनिक सेवा नहीं की तो कया हौमेर 
के जीवनकाल में उसकी यह ख्याति थी कि वह व्यक्तिगत रूप में कुछ ऐसे 
व्यक्तियों का शिक्षक रहा था जोकि उसकी गोष्ठी में सुखी रहते थे तथा 
उसने भावी पीढ़ियों के लिये हौमेरिक जीवन पद्धति की परम्परा प्रचलित 


( ६२१ ) 


की थी, जिस प्रकार कि ऐसे कार्य के लिये पिथागोरास्‌ सम्मानित हुआ था 
तथा उसके भावी संप्रदाय के लोगों ने एक विशिष्ट प्रकार की जीवन पद्धति 
को पिथागोरियन पद्धति नाम दिया था और उससे ही वे आज तक भी 
अपने समकालीन व्यक्तियों से अलग पहचान लिये जाते हैं ?” 

उसने कहा, “नहीं, हौमेर के विषय में इस प्रकार की भी कोई ख्याति 
नहीं है। क्योंकि, सॉक्रातीसू, यदि हौमेर से संबंध रखनेवाली कथाएँ 
सच्ची हों तो हौमेरिक संस्क्ृति और शिक्षा पद्धति के प्रतिनिधि के रूप 
में उसका मित्र क्रमोफिलस्‌ (गोमांसवंशी) स्यात्‌ अपने नाम की अपेक्षा 
कहीं अधिक उपहासास्पद सिद्ध होगा। क्योंकि कहा तो यह जाता है 
कि होमेर अपने जीवनकाल में इस मित्र द्वारा पूर्णतया उपेक्षित 
रहा था । 

है 

मेने कहा, हाँ, सचमच ऐसा ही कहा जाता है। परनन्‍्त ग्लौकोन 
क्या तुम ख्याल करते हो कि यदि हौमेर वास्तव में मनुष्यों को शिक्षित 
बनाकर उनको सुधारने की योग्यता रखता होता, ऐसी बातों में केवल 
अनुकरण करने की योग्यता से ही नहीं वास्तविक ज्ञान से संपन्न होता तो 
उसने बहुत से साथी संगी न बना लिये होते तथा उनके द्वारा सम्मान और 
प्रणय का भाजन न बना होता ? परन्तु क्या हमको यह विश्वास करना 
चाहिये कि जब कि आबडीरा निवासी प्रोतागोरास एवं केइयस निवासी 
प्राडीकासू तथा अन्य बहुत से व्यक्ति अपनी व्यक्तिगत शिक्षा द्वारा अपने 
समकालीन व्यक्तियों पर यह छाप डालने में सफल हो सकते हैँ कि जब तक 
वे (नागरिक ) उनको अपनी शिक्षा का अध्यक्ष नियुक्त नहीं करेंगे तब तक वे 
अपने घरों और नगर का शासन करने के योग्य नहीं होंगे, और इस शिक्षा में 
निहित बुद्धिमत्ता के द्वारा अपने को इतना प्रिय बना सकते हैँ कि उसके साथी 
उनको अपने शिरों पर चढ़ाये फिरते हूँ, तो भी होमेर के समकालीन साथी 


( ६६२१२ ) 


संगी (यदि वह उनको आय॑त्व (४7206) की प्राप्ति में सहायता 
करने योग्य होता) उसको अथवा हीसियाडास को इतस्ततः आल्हा गाते 
मारे मारे फिरने देते ? क्‍या वे अपने घन दौलत की भी अपेक्षा कहीं अधिक 
उनसे आसकत न हुए होते और क्या उन्होने उन को अपने साथ अपने घरों 
में ठहरने के लिये बाध्य न कर दिया होता ? अथवा उनको न मना सकते 
पर क्या वे स्वर उनके अनुचर बनकर जहाँ कहीं वे जाते तब तक उनके 
साथ ही घूमा न करते जब तक कि वे पर्याप्त रूपेण उनकी शिक्षा को आत्म- 
सात्‌ न कर लेते 77 

उसने उत्तर दिया, 'सॉक्रातीस, मुझे तो ऐसा छूगता हैं कि तुम जो 
क्रुछ कह रहे हो वह सर्वथा सत्य है ।” 

“अतएव, क्‍या हम यह निष्कर्ष निर्धारित न करें कि होमेर से आरम्भ 
कर के सारे के सारे कवि केवछ अनुकरण मात्र करने वाल हें, वे सद्गुणों 
और अन्य पदार्थों की (जिनकी वे रचना करते हें) प्रतिकृति मात्र का 
अनुकरण करते हैं परन्तु कदापि सत्य की उपलब्धि नहीं कर पाते ? किन्तु, 
जैसा कि हम अभी कह रहे थे, चित्रकार, स्वयं मोची की शिल्पकला 
के विषय में कुछ भी न जानते हुए, एक ऐसी वस्तु बना कर प्रस्तुत कर 
देता है जो उसको तथा उसी के समान उन लोगों को भी मोची जैसी 
प्रतीत होती है जो कि कुछ नहीं जानते और केवछू आकार और रंग से 
ही वस्तुओं का निर्णय करते हें?” 

क्यों नहीं ? ” ँ ह 

इसी प्रकार, में रूयाल करता हूँ, हम यह भी कहेंगे कि कवि भी 
स्वयं अनुकरण करने के अतिरिक्त और कुछ न जानते हुए शब्दों और 
वाक्यांशों द्वारा अनेकों शिल्पों के रंगों को ऐसा (इस ढंग से) भरता 
हैं कि अन्य लोग जो कि उसी के समान अज्ञान होते हैं तथा जो शब्दों 
के द्वारा' ही वस्तुओं को देखते हैँ, उसके शब्दों को अत्यन्त उत्तम मानते 


( ६इरई३ ) 


हैं फिर चाहे वह ताल, छन्‍्द और लय में मोची की कला के विषय में 
कुछ कहे, चाहे सेनापतित्व के विषय में और चाहे अन्य किसी वस्तु के 
विषय में। यह अलंकार (संगीतमय आमूषण ) जो प्रभाव स्वाभावि- 
कतया उत्पन्न करते हैं वह वास्तव में ऐसा ही महान है। यद्यपि संगीत 
की रंगत को उतार देने पर अपने केवरू वास्तविक रूप में कवियों के 
यह (कथानक) कथन क्या रूप दिखलाते हें उसको में समभता हूं तुम 
जानते ही हो। क्योंकि मेरा विश्वास है तुमने उसको देखा है।” 

उसने कहा, हाँ मेंने देखा हें।” 

मेंने पूछा, क्या वे उन चेहरों के सदृश प्रतीत नहीं होते (जो 
युवावस्था में सुन्दर तो नहीं खिले हुए थे) पर अब जिनकी खिलावट 
जाती रही है ? 

उसने कहा, 'सर्वथा यही बात है।” 

“अच्छा तो आओ लो इसका विचार करो। हमारा कहना यह है 
कि आभास का रचयिता अथवा अनुकरण कर्त्ता वास्तविक सत्ता के 
विषय में कुछ नहीं जानता केवछ आभास के विषय में जानता है। 
क्या ऐसा नहीं है ? 

“हाँ, ऐसा ही है।' 

“हमको यह बात अदा स्फूट ही नहीं छोड़ देनी चाहिए बल्कि 
इसकी पूरी पूरी परीक्षा करनी चाहिए।' 

उसने कहा, तो कहते चलिए।” 

“हम कहते हे कि चित्रकार रास भी अंकित करता है और लगाम भी ? ” 

; हाँ | 8 

“पर उनको बनाने वाले होंगे चर्मकार और लोहार ? 

“सर्वथा यही बात है। 


( दरेढ ) 


“तो क्या चित्रकार यह जानता है कि रासें और लगाम किस प्रकार 
की होनी चाहिए ? अथवा इस बात को तो उनको बनाने वाले --मोची 
ओर लोहार भी नहों समभते, बल्कि केवछ वही सवार समभता हे जो कि 
उनका उपयोग जानता हे ? 


“परम सत्य! 
“तो क्‍या हमको यही नहीं कहना चाहिए कि यह बात सब वस्तुओं 
के विषय में छागू होती है ? ” 
बसे ? 


|] 


“इस प्रकार कि प्रत्येक वस्तु के विषय में कोई तीन कलाएंँ होती 
है, उपयोक्‍ता की कला, निर्माता की कला, और अनुकरण करने वाले 
की कछा। 


। गैर 
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अच्छा क्या प्रत्येक उपकरण, प्राणी, और कार्य की श्रेष्ठता, सुन्दरता, 

और सत्यता कंवछ उसी उपयोगिता से संबद्ध नहीं होती जिसके लिए वह 
निर्मित अथवा प्रक्ृति द्वारा निर्दिष्ट है? | 

ऐसा ही है।' क्‍ 

“तब तो यह निष्कर्ष अवश्यमेव पूर्णतया सिद्ध होता हैं कि किसी 
वस्तु के विषय में सब से अधिक ज्ञान उस व्यक्ति को होता हैँ जो उसका 
उपयोग करता है और वही निर्माता को यह बतलाता है कि उपयोग: में 
उसकी बनायी हुई वस्तु में क्या अच्छा और बुरा गुण प्रकट हुआ। उदारह- 
रणार्थ बीत बजाने वाला ही बीन बनाने वाले को सूचित करेगा कि 
उसकी वनाई कौन सी बीन बजाने वाले के लिए ठीक हैं, तथा बीन 
किस प्रकार से बननी चाहिए इसका आदेश भी वही करेगा एवं 
बनाने वाला उसी के आदेश का पालन करेगा।” 


( ६र५ ) 


“क्यों नहीं ? ” 

'अतएवं एक जो कि जानकार है बीन के अच्छे और बुरे विषय में 
सूचना देता है और दूसरा (बनाते वाला) उसकी बात का विव्वास 
कर के उसके आदेशानुसार काम करता है। यही बात है व?” 

ई॑ हाँ | हे 

तो एक ही उपकरण के विषय में उसके निर्माता को उसकी 
अच्छाई और बुराई के संबंध सच्चा विव्वास ज्ञानवान्‌ (जानकार) 
व्यक्ति की संगति से और उसकी सम्मति को सुनने के लिए बाध्य होने 
सें उपलब्ध होता हैं पर सच्चा ज्ञान तो उपयोग करने वाले को ही 
प्राप्त होता है।” 

'सर्वेथा ऐसा ही है। 

पर कया अनुकरण करने वाला अनुभव अथवा उपयोग से यह ज्ञान 
उपलब्ध कर सकेगा कि जिन वस्तुओं को उसने अंकित किया हैं वे 
सुन्दर और समुचित हें या नहीं अथवा क्‍या वह जानकार व्यक्ति के 
अनिवारय संसर्ग से और उत्तके ठीक बनाने के सम्बन्ध में उसके आदेश से 
ठीक ठीक संम्मति या विश्वास प्राप्त कर सकेगा ? 

“दोनों (सच्चा ज्ञान और सच्चा विश्वास ) में से एक भी नंहीं | 

तब तो अनुकरण करने वाला, अपनी अनुकृतियों की सुन्दरता और 
कुरूपता के सम्बन्ध न तो जानकार ही होगा और न सच्ची सम्मति अथवा 
विश्वास रखने वाला। 

"मालूम तो ऐसा ही पड़ता है कि नहीं होगा।” 

तब तो काव्यमय अनुकरण करते वाले की मनोदशा अपनी रचनाओं 
की बुद्धिमत्ता के सम्बन्ध में बड़ी चित्ताकर्षक मनोदशा होगी।” 

“तनिक भी नहीं।” 


“तो भी वह अनुकरण करता ही रहेगा, यद्यपि प्रत्येक अवसर पर 
उसको यह ज्ञात नहीं होगा कि कोई वस्तु किस प्रकार बुरी अथवा 
भली है। पर जैसा कि प्रतीत हैँ वह जिस वस्तु का अनुकरण करेगा वह 
ऐसी वस्तु होगी जो कि ज्ञानशून्य जनता को सुन्दर प्रतीत होती है। 

“और नहीं तो क्या ?” 

“तब तो इस विषय में हम बहुत कुछ भरी प्रकार एकमत हें कि 
अनकरण कर्त्ता जिस वस्तु का अव्‌ करण करता हैं उसके विषय में कोई 
उल्लेख योग्य ज्ञान नहीं रखता। बल्कि अनुकरण एक प्रकार का खेल 
अथवा मनोरंजन है जिसका बहुत गंभीरता से विचार नहीं करना 
चाहिए तथा जो लोग बागेदीकार हे वे चाहे इयाम्ब छन्द में कविता लिखें 
चाहें वीर छन्द में, वे केवछ अनुकरण मात्र करने वाले होते हैं।” 

स्वेथा ऐसी ही है। 

श 

“भगवान्‌ के नाम पर (यह बतलाओ कि ) क्या यह अनुकरण व्यापार 
ऐसी वस्तु. से संबद्ध है या नहीं जो कि सत्य से तृतीय स्थान पर हटी 
हुई है?” 

प्हाँ 

“अच्छा फिर यह बतराओं कि मनुष्य स्वभाव के किस अंश (तत्त्व) 
से इसकी (अनुकरण की) क्रिया और शक्ति संबंधित है ! 

“आप किस विषय की चर्चा कर रहे हैं? 

“इस निम्नलिखित विषय की। में समभता हूँ कि एक ही परिमाण 
समीप और दूर से देखने पर एक समान नहीं मालूम पड़ता।" 

“नहीं ।” 

“और एक ही वस्तु जल के भीतर और बाहर देखने पर भुकी हुई 
और सीधी दिखलाई देती है, अथवा दृष्टि की रंग सम्बन्धी भ्रान्ति के 
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कारण अन्तर्व॑तुल्ल एवं बहिवेर्तुल प्रतीत होती है। और स्पष्ट ही हमारी 
आत्मा में ऐसी सब प्रकार की झ्रान्तियाँ हें। मानव स्वभाव की इसी 
दुबंछता पर दृ्यचित्रण कला, इन्द्रजाल और ऐसी ही अन्य चतुर 
योजनाएँ आक्रमण करती हें और हमारे ऊपर जादू कासा प्रभाव उत्पन्न 
करती हूँ।' 

"सत्य है ।” 

“तो क्‍या इस सम्बन्ध में, नापता, गिनना और तौलना, हमारी 
आत्मा म प्रत्यक्ष, महत्तर, लघृुतर, अधिकतर, अथवा गुरुतर के आधि- 
पत्य को रोकने में तथा उस तत्त्व को नियंत्रण प्रदान करने में जिसने नाप 
जोख की हैँ, गणना की है और तौर की है, एक अतीब अनुग्रह पूर्ण 
सहाय सिद्ध नहीं हुए हैं ? ” 

“क्यों नहीं ? ” 

“परन्तु निश्चयमेव यह तो आत्मा के उस अंश का कार है जो 
विवेचना और आकलन करता है।” 

' “हाँ अवव्यमेव ऐसा ही होगा।* 

“पर बहुधा जब कि यह तत्त्व (शक्ति) माप कर के यह निर्णय 
करता है कि अमुक वस्तुएँ अन्य वस्तुओं से अधिक बड़ी हें अथवा कुछ 
वस्तुएँ अन्य वस्तुओं से अधिक छोटी हैं अथवा उनके बराबर हूं, तो भी 
इसके साथ ही साथ आपाततः आभास इसके विपरीत दिखलायी 
देता है।” 

ध्हाँ 

“और क्या हम यह नहीं कह चुके हें कि आत्मा की एक ही शक्ति 
द्वारा एक ही समय एक ही वस्तु के विषय में विरोधी सम्मति रखना 
असंभव है ? 

“और हमारा ऐसा कहना सही ही था।” 


( इस८ ) 


“नब तो हमारी आत्मा का वह अंश जिसकी सम्मति माप के विरुद्ध 
है उस अंश से अभिन्न नहीं हो सकता जो कि माप के अनुकूल है।' 

“नहीं, कदापि नहीं। 

“किन्तु आत्मा का जो अंश माप और आकलन में आस्था रखता है 
निश्चय ही आत्मा का श्रेष्ठ अंश होना चाहिए।* 

“क्यों नहीं। 

“अतएव वह अंश जो कि उसका विरोध करता है अवध्य ही हमारे 
स्वभाव का निक्ृष्ट अंश होगा। 

“अनिवायतः ऐसा ही होता चाहिए।' 


“यही तो वह बात थी जिसके विषय में उस समय हम सहमत हो 
जाना चाहते थे जब कि मेने यह कहा था कि चित्रकका और सामान्यतया 
सभी अनुकरणात्मक कलाएँ अपने कार्य के सम्पादन में ऐसी वस्तुएँ उत्पन्न 
करती हैं जो कि सत्य से बहुत दूर होती हैं तथा हमारे स्वभाव के उस 
अंग से संबंध रखती हैं जो कि बुद्धिमत्ता से बहुत दूर हैँ तथा जो किसी 
स्वस्थ अथवा सत्य उद्देश्य की सिद्धि के निमित्त इसका सहचर और 
मित्र नहीं बना है।' 

उसने कहा, सर्वथा. ऐसा ही है।' 

“अतएव अन्‌ करणात्मक कला स्वयं नीच हैं और नीच के सहवास 
में रह कर नीच संतान को उत्पन्न करती है। 

“एसा ही प्रतीत होता हैं।' 

मेने पूछा, कया यह बात दृष्टि के विषय में ही लागू होती हैँ अथवा 
इसका सम्बन्ध श्रवर्न्द्रिय से भो हैं ओर उस कला के विषय में भी यही 
बात सत्य है जिपको कविता कहते हैं?” 

उसने उत्तर दिया, 'प्रायशः उसके विषय में भी लागू होती है ।” 


( ६२९ ) 


है. 


मेने कहा, हमको केवल चित्रकला के आपातसत्य सादृष्य के 
ऊपर ही पूर्णतया निर्भर नहीं रहता चाहिए, बल्कि अब पर्यायक्रम से 
हमको अपनी बुद्धि के उस अंश के विषय में अनुसंधान करना चाहिए 
जिसका अनुकरणात्मक काव्य से संबंध है और देखना चाहिए कि यह 
निक्रृष्ट अंश है अथवा उत्तम और गौरबपूर्ण ।” 

“हमको अवश्य ऐसा ही करना चाहिए। हि 

हमको इस प्रकार प्रइन पूछना चाहिए कि अनुकरणात्मक कब्ण के 
विषय में हमारा कहना हैँ कि वह विवशतावश अथवा स्वेच्छा से कार्य 
करते हुए मनुष्यों का अनुकरण करती है जो अपने कार्यो के परिणाम के 
अनुसार ही अपने को सफल अथवा असफल मानते हैं और ऐसी परिस्थि- 
तियों में आनन्दित अथवा दुःखी होते हैं। क्या इस विषय में इसके 
अतिरिक्त कुछ और भी जेष है?” 

“कुछ नहीं।” 

“तो क्या इन सब विविध प्रकार की परिस्थितियों में मनुष्य एकचित्त 
रहता हैं अथवा, जिस प्रकार दृष्टि के क्षेत्र में एक ही समय में एक ही 
वस्तु के विषय में उसके चित्त में कक॒ह और विद्वेष था और उसकी दो 
परस्पर विरोधी सम्मतियाँ थी, इसी प्रकार कार्य क्षेत्र में भी मनुष्य में 
स्वत: विभाजन और विरोध रहता है? परन्तु मुझे याद बाता है कि 
इस प्रइन पर हमको इस समय ऐंकमत्य प्राप्त करने की आवश्यकता 
नहीं है, क्योंकि हम पहले ही इस बात पर पर्याप्त रूपेण एकमत हो 
चुके हैं कि हमारी आत्मा किसी भी समय ऐसे असंख्य विरोधों से 
परिपूर्ण रहती है।” 

उसने कहा, ठीक ही है।' 

मेने कहा, “ठीक तो था, परन्तु में ख्याल करता हूँ कि उस समय 
जिस बात को हमने छोड़ दिया था अब उसको पूरा कर देना चाहिए।' 


( ६३० ) 


उसने पूछा, वह क्‍या है ! 

मैंने कहा, मुझे विश्वास है कि हमने उस समय भी यह कहा था 
जब किसी नेक और विवेकपूर्ण व्यक्ति पर पृतनह्मनि अथवा ऐसी कोई 
अत्यन्त प्रिय वस्तु की अन्य हानि सहने का दुर्भाग्यपूर्ण अवसर आ पड़े तो 
वह उसको अन्य छोगों की उपेक्षा अधिक सरलता और बथैये के साथ 
सहेगा। 

स्वेथा ऐसा ही है। 

“परन्तु अब हमको इस विषय का विज्रार कर देखना चाहिए कि 
क्या वह बिलकुल शोकानुभव नहीं करेंगा, अथवा, क्योंकि यह तो 
असंभव है (कि वह शोक का अनुभव बिलकुल न करे ), वह अपने झोक में 
कुछ संयम बरतेगा ? 

उसने कहा, "यह दूसरी बात अपेक्षाकृत अधिक सत्य कथन है । 

“उसके विषय में मुझे अब यह बतलाओं कि क्‍या संभवतया अपने 
शोक का विरोध और रोक थाम वह तब अधिक करेंगा जब कि वह 
अपने समान व्यक्ति की दृष्टि के सामने हो अथवा तब जब कि वह स्वयं 
अकेला एकान्त सेवन कर रहा हो ? 

उसने उत्तर दिया, बह अपेक्षाकृत उस समय बहुत संगत होगा 
जब कि वह दूसरों के द्वारा देखा जाता हो। ५ 

“परन्तु जब वह अकेला छोड़ दिया जायगा तो में कल्पना कर्ता 
हूँ तो वह अपने को बहुत सी ऐसी बातें कहने देगा जो दूसरों के द्वारा 
सुने जाने पर उसको लज्जित कर देंगी और अनेकों ऐसे काम करेगा 
जिनको करते हुए अपने को वह दूसरों के द्वारा देखे जाने की अनुमति 
नहीं देगा। 

उसने कहा, ठीक यही बात है।” 


( दर३े१ ) 


दर 

अतएवं तो क्‍या जो वस्तु उसको शोक को संयत रखने के लिए 
उत्तेजित (प्रोत्साहित अथवा प्रणोदित) करती है वह विवेक और नियम 
तथा जो उसको शोक के वशीभूत होने के लिए प्रेरित करती हें क्या वह 
केवल (शोक का) उठद्गेग (पाथॉस) ही नहीं है ? 

“सत्य है ।” 

“परन्तु जब किसी व्यक्ति में, एक ही वस्तु के संबंध में एक ही 
समय पर दो विरोधी आकर्षण (उद्बेंग) हों, तो हम कहते हें कि उसमें 
अवश्य दो (तत्त्व) होने चाहिए।” 

“क्यों नहीं। 

तो क्या (उन दो में से ) एक नियम के मार्ग प्रदर्शन का (जैसा कि 
वह निर्देश और नेतृत्व करता है) अनुसरण करने के लिए उद्यत नहीं 
रहुता ? 

“किस प्रकार ? 

“मे ख्याल करता हूँ कि नियम यह कहता है कि जहाँ तक संभव 
हो संकट में नीरव और शान्‍्त रहना ही सर्व श्रेष्ठ हे, न कि क्षुब्ध और 
व्यथित होना, क्योंकि हम यह तो जान ही नहीं सकते कि इन (संकटों) 
में वास्तव में क्या भलाई और बुराई हैं। ऐसे अवसर पर धीरज खो 
देने से छाम ही क्‍या है, तथा मनुष्य जीवन भें कोई भी बात 
महान्‌ चिन्ता के योग्य नहीं है एवं उनके विषय में शोक करता उस 
वस्तु के मार्ग में रोड़े अटकाना है जिसको ऐसी अवस्था में अत्यन्त शीक्रता 
से हमारी सहायता के लिए आना आवश्यक है। 

उसने पूछा, आपका तात्पय किस वस्तु से है ? 

मेंने कहा, जो कुछ हम पर बीत चुका हैँ उसका विमर्श करना 
और जैसे कि पाँसा पड़ जाने पर खिलाड़ी जैसा दाव होता हे उसी के 


अनुसार अपनी चार चलता है इसी प्रकार संकटापन्न स्थिति में विवेक 
द्वारा निर्दिष्ट उपाय के अनुसार अपने जीवन को व्यवस्थित करना सब 
से अच्छी बात है; तथा ठोकर खाकर गिरे हुए बच्चों के समान पीड़ित 
अंग को हाथों से दबा कर रोने में समय नष्ट करने की अपेक्षा यह 
कहीं अच्छा है कि हम अपनी आत्मा को सर्वदा चोट खाए हुए अंग बा 
उपचार करने और गिरे पड़े को उठाने का अभ्यासी बनाएं तथा 
रुदन को चिकित्सा द्वारा निर्वासित कर दें।' 

उसने कहा, ' निश्चयमेव संकट का सामना करने का ओर उसझे 
बरतने का यही सर्वोत्तम उपाय हें। 

“तो हम यह कहते हैं कि हमारी आत्मा सर्वोत्तम अंश विवेक नें: 
इस आदेश को ग्रहण करने की इच्छुक है।' 

सस्पष्ट ही है। 

“तथा क्‍या हम यह नहीं कहेंगे कि हमारी आत्मा का वह अंश जो 
कि हमको विपत्ति करा स्मरण ही कराता रहता है, विछाप करने को 
प्रेरित करता है तथा रोने धोने से कभी नहीं अघाता, अविवेक्री और 
जड़ अंश है जो कि कायरता का साथी हूं ? 

“हाँ, हम ऐसा कहेंगे।' 

“अतएव क्‍या भगड़ालू (अथवा कलटह्प्रिय) अंश ही बहुत से एवं 
विविध प्रकार के अनुकरण करने के अवसर प्रस्तुत नहीं करता, जब कि 
इसके प्रतिकूल बुद्धिमत्तापूर्ण संयत स्वभाव स्वेदा लगभग एक समान 
रहते हुए न तो सरलता से अनुकरण ही किया जा सकता हैँ और जब 
अनुकरण किया भी जाता हँँ तो उसका समझा जाना कठिन होता हैं. 
विशेष कर के रंगशाला में एकत्रित हुई अपरूप जनमंडली के द्वारा ? 
क्योंकि यह अभिनय एक ऐसी वस्तु का अनुकरण करता है जो उनके. 
स्वभाव से सर्वेथा विलग है। 


क्‍यसयसयीय २, 
वी 
हि ।ए 
कि । 

*१ि ५ पदाकनट 


“सर्वथा ऐसा ही है।” 


अतएव यह स्पष्ट है कि अनुकरण करने वाला कवि स्वभावत: 
ही इस उत्तम स्वभाव से कोई संबंध नहीं रखता, तथा यदि उसको सामान्य 
जन मण्डली में लोकप्रियता प्राप्त करनी है तो यह भी स्पष्ट है कि 
उसका कौशल इस (उत्तम) स्वभाव को प्रसन्न करने के लिए नहीं बना 
है, प्रत्युत वह तो कलहप्रिय और जटिल चरित्र का भक्‍त हे क्योंकि 


2] 


इसका अनुकरण करना सरल काये है। 
“यह बात स्पष्ट है। 


'अतावब, इस विचार के आधार पर हमारे लिए यह उचित हो 
जाता हैं कि हम उसको पकड़ कर (लेकर) चित्रकार की समकक्षतामें 
बेठा दें क्योंकि वह एक तो इस बात में उसके सद॒श है कि उसकी 
रचनाएँ, सत्य अथवा वास्तविकता की दृष्टि से हेठी होती हैं तथा उनके 
सादृश्य का दूसरा आधार (तथ्य) यह है कि उसका सम्पर्क आत्मा के 
नीचे अंश से है न कि उत्तम अंश से। और इसलिए हम अच्त में कह 
सकते हैं कि हमारा उसको एक सुव्यवस्थित राष्ट्र में प्रवेश न करने देना 
उचित ही है क्‍योंकि वह आत्मा के इसी अंश को उत्तेजित और पुष्ट 
करता हैँ और इसको सबलू बना कर विवेकपूर्ण अंश को इस प्रकार 
विनष्ट करने के लिए प्रवृत्त होता है जिस प्रकार यदि राष्ट्र में कोई बुरे 
आदमियों को शक्ति प्रदान कर के नगर उनको सौंप दे तो वह भरे 
मनुष्यों को विनष्ट करने में प्रवृत्त होते हें। ठीक बिलकुल इसी प्रकार से 
हम यह कहेंगे कि अनुकरणात्मक कवि वास्तविकता से विलूग काल्पनिक 
आभासों की रचना द्वारा, तथा आत्मा के उस बोधशून्य अंश को तृप्ति प्रदान 
करने के द्वारा जो कि अपेक्षाकृत बड़े और छोटे में भेद नहीं कर सकता 
किन्तु एक ही वस्तु अभी कुछ (बड़ी) कहता और थोड़ी ही देर में कुछ 


(व | 


और (छोटी) बतलाता है, प्रत्येक आत्मा में एक विक्ृत व्यवस्था स्थापित 
करता है।” 

“सर्वथा यही बात है। 

ही 

परन्तु अभी हमने इसक॑ विरुद्ध अपना सबसे मुख्य आरोप उपस्थित 
नहीं किया हैं। निश्चयमेव सब से अधिक आतंकोत्पादक वस्तु तो इसकी 
बह शक्ति हैं जो कि विरल अपवादों को छोड़ कर अधिकांश अच्छे मनुष्यों 
को च्यूत कर सकती हैं। 

“यदि यह ऐसा ही करती है जेसा कि आप कहते हैं तो यह अवश्यमंव 
ऐसी (आतंकमय ) क्‍यों न होगी ? 

“सुनो और विचार कर के देखो। हममें से अच्छे से अच्छे व्यक्ति 
भी में समभता हूँ, जब होमेर अथवा अन्य किसी त्रागेदीकार को किसी 
शोकाप्लत नायक का अनुकरण करते सुनते हैँ जो कि एक लम्ब भाषण में 
अपने शोकोद्गारों को प्रकट करता है, अथवा गीतिमय रुदन करते हुए 


के 


अपने वक्षस्थल को पीटता है, तो जैसा कि तुमको विदित है हर्ष का 
(आनन्द का) अनुभव करते हैं और पूर्णतया आत्मविभोर होकर 
सहानुभूति एवं उत्सुकता के साथ इस अनुकरण का अनुगमन करते हैं 
तथा जो (लेखक) हमको इस प्रकार सब से अधिक प्रभावित करता है 
उसको श्रेष्ठ कवि मान कर उसकी प्रशंसा करते हैं।' 

“हाँ, में और भला यह न जान ।” 

“परन्तु जब हमारे अपने निजी घरेलू जीवन में कोई शोक आ 
पड़ता हैं तो तुम देखते हो कि हम इसके प्रतिकूल बिलकुल इसके 
विपरीत आचरण करने में गौरव का अनुभव करते हैं, अर्थात्‌ हम यदि 
शानन्‍्त रह उसको सहन कर सके तो शानदार बात मानते हैं, क्योंकि हम 


( ६इ्े५ ) 


समभते हूँ यह पुरुषों का जेसा आचरण है तथा रंगस्थल.. जिस आचरण 
की हम प्रशंसा करते हें वह स्त्रियों का आचरण है।” 

उसने कहा, में यह बात देखता (जानता) हूँ।” 

मेने पूछा, 'तो क्‍या, तुम्हारी समझ में जब किसी (काव्य भ्रथित ) 
पात्र के ऐसे आचरण को देख कर हम उसकी प्रशंसा करते हैं जिसको 
हम स्वयं अपने विषय में स्वीकार नहीं करेंगे और अपने में जिस 
आचरण पर हम लज्जित होंगे, यह प्रशंसा करना उचित है; क्‍या यह 
उचित हूँ कि हम उस आचरण से घृणा न करके उस पर आनन्दित हों 
और उसका अनुमोदन करें १” 

उसने उत्तर दिया, “नहीं, देव की शपथ, ऐसा व्यवहार विवेकपूर्ण 
नहीं प्रतीत होता।" द 

मेने कहा, हाँ, यदि तुम इसको इस दृष्टि से देखो तो (बिलकुल ) 
उचित प्रतीत होगा।” 

“किस दृष्टि से ? ” 

“यदि तुम विचार करो कि पहले आत्मा के जिस अंश को हमारे 
अपने व्यक्तिगत शोक के प्रसंग में बलात्‌ रोका गया था तथा जो आँसू 
बहा कर एवं रो कर तृप्ति प्राप्त करने का भूखा था क्‍योंकि इन बातों 
की इच्छा करना इसका स्वभाव है, वह अंश हममें ऐसा है जो कि कवियों 
द्वारा परितुष्ट और आनन्दित किया जाता है, तथा हमारे स्वभाव का 
उत्तम अंश विवेक और अभ्यास (आदत) के द्वारा शिक्षित न होने के 
कारण उस समय (अभिनय दशेन या काव्य पाठ के समय) करुणामय 
अंश के ऊपर से अपनी चौकसी को ढीला कर देता है क्योंकि उस समय 
तो वह दूसरों के दुःखों पर दृष्टिपात करता होता है तथा किसी ऐसे 
दूसरे व्यक्ति की प्रशंसा करतें हुए उसके प्रति करुणा और सहानुभूति 


प्रकट करना इसके लिए कोई लज्जा का विषय नहीं होता जो कि भला 
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( ६दरे६ ) 


आदमी होने का दावा करते हुए शोकातिरेक के वशीभूत होता है, प्रत्युत 
वह इस (परत: ) प्राप्त आनन्द को एक लाभ मानता है तथा समग्रतः 
काव्य का तिरस्कार कर के इस आनन्द और काव्य दोनों से बंचित होने को 
प्रस्तुत नहीं होता। मेरा ख्याल हैं कि ऐसा इसलिए होता है कि बहुत 
थोड़े से लोगों को यह विचारने की योग्यता प्राप्त होती हैँ कि अन्य 
लोगों के प्रसंग में जिस बात पर हम आनन्दित होते हैं वह हमारे ऊपर 
भी अनिवार्य रूपेण प्रतिक्रिया करेगी.। क्योंकि अपनी करुणा-भावना को 
अन्य व्यक्तियों के प्रसंग में अधिक पीन और प्रबरू बना कर फिर उसको 
अपनी विपत्ति में निरुद्ध कर सकना कोई सरल कार्य नहीं है ।'' 

उसने कहा, यह परम सत्य है।” 

“और क्या परिहास्य बातों के संबंध में भी यही युक्ति छागू नहीं 
होती ? अर्थात्‌ क्‍या यह ठीक नहीं है कि यदि प्रहसनाभितय में अथवा 
व्यक्तिगत वार्तालाप में ही तुम उन उपहासों में अत्यन्त आमोद प्राप्त 
करो जितका स्वयं व्यवहार करने में तुमको लज्जा छगेगी और उनको 
निकृष्ट समझ कर उनसे घृणा न करो तो तुम्हारा व्यवहार इस अवसर 
पर भी वहीं होगा जो कि करुणा के अवसर पर था ? क्‍योंकि इस 
अवसर पर भी आत्मा के जिस अंश को तुम्हारे विवेक ने विदूषक कहे 
जाने की कुख्याति के भय से उस समय रोका था जब कि वह मसखरा 
बन कर खुल कर खेलना चाहता था तुम खुला छोड़ देते हो तथा 
इसकी ढीठता को इस प्रकार पुष्ट और उत्तेजित कर के तुम अनजाने 
में ऐसी अवस्था को प्राप्त हो जाते हो कि तुम स्वयं अपने व्यक्तिगत 
जीवन में हास्यकवि बन जाते हो।” 

उसने कहा, बिलकुल ठीक।” 

“और इसी प्रकार काम, क्रोध, तथा सर्व प्रकार की- वासना, पीड़ा, 
आनन्द इत्यादि आत्मा के आवेगों के सम्बन्ध में भी जो कि हमारे कार्यों 


( इं३७ ]) 


के अभिन्न साथी संगी (अनुभाव) माने जाते हें काव्यात्मक अनुकरण 
का प्रभाव नितान्त एक सा (जैसा कि ऊपर वर्णन किया गया है) ही 
होता है। क्‍योंकि यह अनुकरण इन मनोवेगों को सींचता और पुष्ट 
करता है जब कि हमको उन्हें सुखा देता चाहिए, तथा यह उनकों हमारा 
शासक बना कर स्थापित करता है जब कि उनको शासित होना चाहिए, 
जिससे कि हमारे अपेक्षाकृत अधिक बुरे और दुःखी होने के स्थान पर 
अधिक अच्छे और सुखी होते के उद्देश्य की सिद्धि हो सके। 

उसने कहा, में इससे अन्यथा कुछ नहीं कह सकता। 

मेने कहा, “अतएवं ग्लीकोन, जब तुम होमेर के उन प्रशंसकों से मिलो 
जिनका यह कहना है कि यह कवि हेला जाति का शिक्षक है तथा 
मानवीय विषयों की व्यवस्था और शिक्षा के लिए वह हमारे अध्ययन 
और भक्ति का पात्र है एवं मनुष्यों को अपने समग्र जीवन क्रम को इस 
कवि के नेतृत्व के अनुसार व्यवस्थित करना चाहिए, तो यह समभते हुए 
कि यह छोग अपनी क्षमतानुसार सर्वोत्तम कार्य कर रहे हैं हमको 
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ऐसा कहने वालों को अवश्यमेव प्रेम करना और गले रूगाना चाहिए 
तथा यह स्वीकार करना चाहिए हौमेर कवियों में कवितम एवं 
त्रागेदीकारों में प्रथम हे, परन्तु हमको यह दृढ़तापूर्वक जान लेना चाहिए 
कि हम अपने (नगर) राष्ट्र में केवछ देवताओं के स्तोत्रों एवं सत्पुरुषों 
की प्रशंसाओं के अतिरिक्त अन्य किसी (प्रकार की) कविता को प्रवेश 
नहीं करने दे सकते। क्योंकि यदि तुमने मधुरिमामयी कविता को 
गीतिकाव्य अथवा महाकाव्य के रूप में अपने राष्ट्र में प्रवेश करने दिया 
तो नियम और उस विवेक के स्थान पर (जोकि सर्व॑जनीन मानवीय 
सम्मति में श्रेष्ठ माना गया है) हमारे नगर राष्ट्र में सुख और दुःख 
का प्रभुत्व स्थापित हो जायेगा।* 

उसने कहा, परम सत्य हैँ। 
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मेने कहा, “कविता के विषय को फिर से छेड़ने पर हमारे अपने 
पक्ष के उपक्त परिरक्षण (समर्थन) (2[0000879) का काम यह 
प्रदर्शन करना होना चाहिए कि कविता को राष्ट्र से निर्वासित करने का 
हमारा पूर्वोक्त निर्णय युक्ति युक्त था क्योंकि कविता का स्वरूप ऐसा 
(जैसा कि ऊपर वर्णन किया गया है) ही हँ। क्योंकि विवेक ने हमको 
(ऐसा करने के लिए) बाध्य कर दिया तथा जिससे कविता हम पर 
कर्कंशता और ग्राम्यत्व इत्यादि दोषों का आरोप न करे, हमको उसे यह 
और बतला देना चाहिए कि फिलासफी और कविता के बीच पुरातन काछ 
से विवाद चला आया हैं। क्योंकि “भौंकती कुतिया जो कि अपने स्वामी 
पर गुर्राती है एवं मूर्खोंकी जल्पना में प्रबल', तथा 'देवज्ञानी पंडितों का 
मुँड' तथा सूक्ष्म विचारक जो यह विवेचना किया करते हैं कि अन्ततोगत्वा 
हम अकिचन हूँ इत्यादि पंक्तियाँ और इसी प्रकार की हजारों अन्य 
पंक्तियाँ इस पुरातन वैर के चिह्न हैं। परन्तु यह सब कुछ होते हुए भी 
इस बात की घोषणा कर देवी चाहिए यदि प्रिय छगने वाछी मधुर कविता 
तथा अनुकरणात्मक कलाए किसी सुव्यवस्थित राष्ट्र में बने रहने के लिए 
युकति प्रदशित कर सकें तो हम सहर्ष उनको नगर में प्रविष्ट कर छेंगे 
क्योंकि हम स्वयं उसके आकर्षण के विषय में अत्यन्त सचेत हैं। किन्तु 
तथापि जिस बात की हम सत्य समभते हैँ उसको धोखा देना पाप होगा । 
प्रिय मित्र क्‍या यही बात नहीं है? क्‍या तुम स्वयं उसके जादू 
भरे आकर्षण का अनुभव नहीं करते विशेषकर जब होमेर के नेतृत्व में 
तुम उसका मनन करते हो ? ” 

“अत्यधिक । 


“तो क्‍या यह बात न्यायोचित नहीं' होगी कि वह (कविता) चाहे 
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गीतिकाव्य में चाहे अन्य किसी छन्‍्द (77८:707) में अपने पक्ष की 
रक्षा का प्रतिपादन कर के इस निर्वासन से छौटकर आ सकती हे ! 

“सर्वेथा ।” 

“और हम कम से कम कविता के उन पृष्ठपोषकों को भी जो कि कवि 
नहीं हैं पर कविता के प्रेमी हैं, छन्दरहित गद्य में उसकी वकालत करने 
और यह प्रदर्शित करने की आज्ञा प्रदान करेंगे कि वह केवल आनन्द प्रदा- 
यिनी ही नहीं प्रत्युत सुव्यवस्थित शासन तस्त्र और मानवजीवन के लिये 
उपादेय भी है । तथा हम उनके प्रतिपादन को अनुग्रहपूर्वक सुनेगे, बयोंकि 
यदि यह सिद्ध करके दिखाया जा सके कि वह केवल आनन्द ही प्रदान नहीं 
करती बल्कि लाभप्रद भी है तो यह हमको स्पष्ट ही एक लाभ होगा । 

उसने कहा, “भला हम छाभान्वित हुए बिना कैसे रह सकते हैं ।” 

“पर यदि ऐसा न हुआ तो, प्रियमित्र, हम उत व्यक्तियों के समान 
आचरण करेंगे जो किसी के प्रेम में आबद्ध होने पर यह समभते हूँ कि उनका 
स्नेह उनके लिये उपादेय नहीं है तो चाहे यह (करना ) कितना ही कठित हो 
वे इस प्रेम से अपने को रोकते है । इसी प्रकार हम भी इस प्रकार की कविता 
के प्रति उस प्रेम के कारण जो कि हमारी श्रेष्ठ राष्ट्रनीतियों (राष्ट्र व्यवस्- 
थाओं ) में प्रचलित शिक्षा प्रणाली के द्वारा हमारे स्वभाव में आरोपित होगया 
है, उसकी नेकी और सत्यता की प्रतीति के लिये सहर्ष उसका सर्वोत्तम 
समर्थत किया जाना चाहेंगे, परन्तु जब तक वह अपने पक्ष की रक्षा में 
सुफल सिद्ध नहीं होंगी तब तक हम कविता सुनते समय उसके जादू को दूर 
करने के लिये उपर्युक्त तकमन्त्र को जपते रहेंगे, जिससे के हम सामान्य 
जनसमूह के समान कविता के बालिश प्रेम में पुत: फिसल पइने से अपनी 
रक्षा कर सकें । कुछ भी क्‍यों न हो इतना तो हम जान ही गये हैँ कि ढ़ मको 
इस प्रकार की कविता को कोई गंभीर (अथवा महत्वपूर्ण) और सत्य को 
धारण करनेवाली वस्तु मानकर,गंभी रता पूर्वक उसका अभ्यास नहीं करना 
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चाहिये, किन्तु जो कोई भी कविता को सूने उसको अपने अन्तर में स्थित 

राष्ट्र व्यवस्था के वियष में सशंक रहना चाहिये तथा नित्य सावधान रहते 

हुए हमने जो कविता के विषय में कहा है उस पर आस्था रखनी चाहिये । 
उसने कहा, में सर्वधा आपसे सहमत हैँ ।” 

“मैंने कहा, प्रिय ग्लोकोन, सचमुच इस द्वंद् में बड़ी भारी बाजी 
लगी हुई है, इतनी बड़ी बाजी जितनी कि छोग समभते नहीं, क्‍योंकि 
इस दंद्ध पर मनष्य का भरा या ब्रा होना तिर्भर हें; अतएत्र क्‍या सम्मान 
क्या धन क्‍या पदाधिकार और क्‍या कविता का प्रदोभन किसी को भी 
हमको न्यायपरायणता एपं सदगूणों (आयेत्व) के प्रति असावधान होने 
के लिये उत्तेजित नहीं करना चाहिये ।* 

उसने उत्तर दिया, जो कुछ हमारे तर्क से विष्कर्ष निकला है उसको 
दृष्टि में रखते हुए में आपसे सहमत हूँ और में ख्याल करता हूँ अन्य कोई 
भी व्यक्ति ऐसा ही करेगा ।” 
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मेंने कहा, तथापि अभी तक हमने सद्वृत्ति के सबसे महान्‌ पुर- 
स्कारों ओर उसके लिये निर्धारित उपहारों का विवेचिन तो किया ही नहीं । 

उसने कहा, यदि हमारे द्वारा विवेचित (उपहारों) से भी महान्‌ 
कोई अन्य उपहार हुए तो वह अचित्य विशालता वाले होंगे ।” 

मेने कहा, थोड़े से समय में कौन सी महान बात हो सकती है ? 
क्योंकि निश्चयमेव लड़कपन से लेकर ब्‌ढ़ापे तक का समय सनातन काल की 
तुलना में अत्यंत अल्प ही है । 

उसने कहा, “नहीं, यह कहिये कुछ नहीं है 

“तो क्‍या ? क्‍या तुम यह ख्याल करते हो कि किसी अमर वस्तु को 
इतने अल्प से काल के विषय में गंभीरतापूर्वक चिंतित होना चाहिये, 
न कि सर्वेकारू के विषय में ? 
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उसने कहा, में यही ख्याल करता हूँ (कि उसको सनातन काल का 
चितन करना चाहिये), पर तुम ऐसा क्‍यों कहते हो ? 

मेंने कहा, क्या तुम नहीं जानते कि हमारी आत्मा अमर है और कभी 
नष्ट नहीं होती ? 

इस पर वह आश्चर्यंचकित होकर मेरे मूँह की ओर ताकते हुए बोला, 
नहीं, भगवान्‌ की सौगन्द ,में नहीं जानता । पर क्‍या तुम इस बात को 
कह सकते हो ?” 

मेंते कहा, यदि में अन्यायी (बेईमान) नहीं हूँ तो मुझे ऐसा कहने 
योग्य होता चाहिये, और में ख्याल करता हूँ कि तुम भी कह सकते हो 
क्योंकि यह कुछ भी कठिन नहीं है । 

उसने कहा, मेरे लिये तो (कठिन) है, और में तुमसे अत्यंत प्रसन्नता 
के साथ इस बात को, जोकि (तुम्हारे,क्थनानुसार ) कठिन नहीं है, सुनूँगा ।” 

मेने कहा, तो लो सूनो ।” 

उसने कहा, बस कहते चलिये ।” 

मंतर उत्तर दिया, तुम किसी (वस्तु) को अच्छा और किसी को 
बुरा कहते हो न ?” 


“हाँ कहता हूँ ।* 
“तथा क्या इनके विषय में तुम्हारा विचार ऐसा ही है जैसा कि मेरा ? ” 
( बह केसा हैँ । 


वह जो कि सब वस्तुओं को विनष्ट और विक्ृत करता है बूरा 
है तथा जो रक्षा करता है और समृद्धि (लाभ ) प्रदान करता है अच्छा है । 
उसने कहा, में मानता हूँ । 
“इस विषय में तुम क्या कहोगे कि प्रत्येक वस्तु में बुराई और भलाई 
होती है ” उदाहरण के लिये आँखों की बुराई हे आँखों का फूलना और 
दुखना, शरीर की है रोग, अन्न में फफूड़न, छकड़ी की गलना, ताँबे और लोहे 
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को जंग ंगना, तथा जैसा कि मेरा कहना है प्रत्येक वस्तु में उसके स्वभावा- 
नुसार कुछ बुराई अथवा रोग होता है ?” 
उसने कहा, हाँ, में मानता हूँ ।” 
तो जब इनमें से कोई बुराई किसी वस्तु में उत्पन्न हो जाती है, क्‍या 
वह बुराई जिस वस्तु को छग जाती है उसको बिगाड़ नहीं देती और अन्त- 
तोगत्वा तथा उसको विच्छिन्न और विनष्ट नहीं कर देती ?” 
“क्यों नहीं ?” 


अतः प्रत्येक वस्तु की साहजिक बुराई और निजी दोष ही प्रत्येक 
वस्तु का नष्ट कर देता हैं; अन्यथा यदि वह उसको नष्ट न करे तो अन्य 
कोई वस्तु उसको नष्ट नहों कर सकती । क्योंकि भलाई तो निश्चयमेव 
किसी वस्तु को नष्ट नहीं करेगी और न फिर वही नष्ट करेगी जो न बुराई 
न भलाई (अर्थात्‌ भलाई बुराई से दोनों से रहित )।7 
उसने कहा, सो कंसे हो सकता है ?” 
तो यदि, वस्तुओं में (सत्ताओं में) हम कोई ऐसी वस्तु खोज सकें 
कि जिसमें ऐसी बुराई हो जो उसको विक्ृत (दूषित) तो कर सके किन्तु 
छिन्नभिन्न और विनष्ट न कर सके तो क्‍या ऐसी स्थिति में हम निर्चयेन 
यह नहा जान लेंगे कि इस प्रकार घटित वस्तु का विनाश नहीं हो सकता ? ” 
उसने कहा, 'छगता तो ऐसा ही है । 
मेने पूछा “अच्छा तो कया, आत्मा में कोई ऐसी वस्तु नहीं है जो 
उसको बूरा कर देती हैँ ?” 
उसने कहा, “ हाँ, बास्तव उसमें थे सब अवग॒ण हैं जो कि हम अभी 
गिन रहे थे--श्रथा, अन्याय, इन्द्रियकोलुपता, डर॒पोकपन एवं अज्ञान। 
“क्या इनमें से कोई इसको विच्छिन्न और विनष्ट कर सकता है ? अपने 
मन में भली भांति विचार करके देख लो, जिससे कहीं जब कोई अन्याय 
और मूख व्यक्ति अन्याय कार्य करते हुए पकड़ लिया जाय तो हम यह ख्यालू 


हो 


करके धोखा न खायें कि वह अन्याय द्वारा, जो क्रि आत्मा विकार है, विनष्ट 
कर दिया गया। नहीं, इसके विषय में इस प्रकार विचार करो। जिस 
प्रकार कि शरीर का विकार अर्थात्‌ रोग शरीर को ऐसा क्षीण और विनष्ट 
कर देता है कि शरीर फिर शरीर रह नहीं जाता ठीक इसी प्रकार उन सब 
अन्य वस्तुओं में भी जिनके उदाहरण का हमने उल्लेख किया था उनका 
विशिष्ट प्रकार का विकार उस वस्तु से संपृक्त ह्वोकर और उसमें निविष्ट 
होकर अपनी विकारकारिणी शक्ति से उसको असतृअवस्था (अभावा- 
बस्था ) को प्राप्त करा देता है । क्‍या एसा नहीं है ?” 

। ट्रां ' ए 

अच्छा तो अब आओ आत्मा को भी इसी दृष्टिकोण से 
देखो । क्‍या अन्याय और अन्य दोष जोकि आत्मा में निवास करने हैँ 
उसमें अन्तःप्रविष्ट और आसक्त होने के कारण उसको यहाँ तक दूषित 
और भूलछसा हुआ नहीं कर देते कि इसको मृत्यु को प्राप्त करा दें और 
शरीर से पृथक्‌ कर दें ?” 

उसने उत्तर दिया, वे कदापि ऐसा नहीं करते ।* 

मैंने कहा, “किन्तु निश्चयमेव यह ख्याल करना तो अविवेकपूर्ण है 
कि जब किसी वस्तु को स्वयं उसका निजी विकार नष्ट नहीं कर सकता 
तो उसको अन्य किसी वस्तु का विकार नष्ट कर देगा ?” 

“हाँ, यह बात अयक्त है ।' 

५ मैंने कहा, 'ग्लौकोन, विचार करके तो देखो कि हम शरीर के 
विषय में भी यह कहना उचित नहीं समभते कि वह स्वयं भोजन के दोष 
से विनष्ट हो जाता है फिर चाहे वह विकार बासीपन हो, सड़ापन हो 
और अन्य कुछ भी हो, परन्तु जब भोजन की बुराई स्वतः शरीर में शरीर 
की बुराई अर्थात्‌ रोग को उत्पन्न कर देती हैं, तब हम ऐसा कहेंगे कि 
यह (शरीर) इन भोजनों के द्वार (अप्रत्यक्षतया) किन्तु तज्जनित 


( इंथड ) 


शारीरिक विकार से जिसको रोग कहते हैं, (प्रत्यक्षतया ) नष्ट हुआ है । 
परन्तु इस धारणा को हम कभी नहीं मानेंगे कि भोजन का विकार जो 
एक पृथक वस्तु है उसके ह्वारा शरीर जोकि एक दूसरी ही वस्तु हे एक 
विजातीय . विकार द्वारा विना शरीर में उसका अपना विकार उत्पन्न 
किये हुए तप्ट किया जा सकता है । 
उसने कहा, आप बिलकुल ठीका कहते हैं । 
90 


मेंने कहा, इसी युक्ति के अनुसार, यदि शारीरिक विकार 
आत्मा में आत्मिक विक्रार न उत्पन्न कर सके तो हमको यह बात 
कदापि स्वीकार नहीं करती चाहिये कि आत्मा बिना अपने निजी विकार के 
किसी विजातीय विकार से विनप्ट हो सकता है--अर्थात्‌ कोई वस्तु अन्य 
किसी वस्तु के विकार से नष्ट हो सकती हैं । 

उसने कहा, हाँ, इस कथन में यूक्ति है । 

तो या तो हमको इसका खण्डन कर अपनी गलती दिखला देनी चाहिये, 
अथवा जब तक यह यकति अखण्डित रहे तब तक हमको यह कदापि नहीं 
कहना चाहिये कि ज्वर अथवा अन्य कोई रोग, अथवा गले पर छुरी चल जाने 
तक से, अथवा सारे शरीर के तिल तिरू करके कट जाने से भी आत्मा के 
इन बातों से विनष्ट हो जाने की अधिक संभावना हैँ, जब तक कि यह सिद्ध 
न कर दिया जाय कि शरीर के प्रति किये गये इस व्यापार से (शरीर बे 
द्वारा सहे गये इन कष्टों से) अत्मा स्वतः अपेक्षाकृत अधिक अन्यायी 
और अपावन हो जाती है । परन्तु जब किसी अन्य वस्तु की बुराई किसी 
अन्य वस्तु में उपलब्ध होती है, तथा जो उसकी अपनी बुराई है बह उसमें 
उत्पन्न नहीं होती तब तक हमको यह कहा जाना सहन नहीं करना चाहिये 
कि आत्मा अथवां अन्य कोई वस्तु इस प्रकार से नष्ट हो सकती है ।* 


उसने कहा, परन्तु यह तो आप निरचय रखिये कि कोई आदमी इस 
बात को सिद्ध नहीं कर सकेगा कि मरने वालों की आत्मा मृत्यु के कारण 
अपेक्षाकृत अधिक अन्यायी हो जाती है ।” 

मेंने कहा, “किन्तु यदि कोई व्यक्ति हमारे साथ युक्ति दन्द्ध करने का 
साहस करे तथा आत्मा की अमरता के स्वीकार करने को बाध्य होने से 
बचने के लिये यह कहे कि मरणासन्न (या मरनेवाला व्यक्ति) अपेक्षाकृत 
अधिक दुष्ट और अन्यायी हो जाता है तो हम यह अनुमान स्थिर करेंगे, 
कि यदि यह कथन सत्य है, तो अन्याय को अपने धारण करनेवाले के लिये 
ऐसा घातक होना चाहिये जेसा कि मानों वह कोई रोग हो, तथा वह लोग 
जो इस रोग से आक्रांत होते हैं इसीलिये मरते हैं क्योंकि यह उनको अपने 
आन्तरिक घातक स्वभाव से मार डालता है, जो इसको अत्यधिक मात्रा 
में धारण करते हैं उनको अत्यंत शीघ्रता से तथा जो अपेक्षाकृत कम मात्रा 
में धारण करते हैँ उनको अपेक्षाकृत विलंब से मार डालता है, न कि जैसा 
कि आजकल वास्तव में होता है कि अन्यायी व्यक्ति को उसके अन्याय 
का दण्ड यह मृत्यु दूसरे व्यक्तियों के कार्य स्वरूप प्राप्त होती है जो कि. 
उसके अन्याय के कारण उसको मृत्युदण्ड देते हैँ ।* 

उसने कहा, “नहीं, देव के नाम पर में कहूँगा कि यदि अन्याय अपने 
धारण करने वाले के लिये घातक सिद्ध हो तो उसको ऐसा बहुत कुछ भयानक 
ख्याल नहीं किया जा सकता, क्योंकि ऐसी अवस्था तो इन सब कष्टों से 
मुक्षित (दिलानेवाली) होगी ।.पर मेरी समझ में तो यह अन्याय, मार- 
कता से इतनी दूरी पर रहता है कि यह उपर्युक्त कथन से बिलकुछ विपरीत 
रुक्षणवाला सिद्ध होगा, अर्थात्‌ ऐसी वस्तु होग। जो यथाशक्‍त दूसरों 
को भारेगा किन्तु अपने धारण करनेवाले को वास्तव में अत्यंत जीवटपुर्ण 
बनाये रहेगा, तथा जीवटपूर्ण बनाए रखने के साथ ही साथ सजगतापूर्ण 
भी (बनायेगा) ।* 


(६४ 


) 


मेने कहा, तुमने बहुत अच्छा कहा । क्योंकि जब आत्मा के स्वाभा- 
विक विकार और व॒राई ही उसको मार और विनष्ट नहीं कर सकते तो 
जो बुराई अन्य वस्तुओं के विनाश के लिये नियत हैँ, तो वह तो जिस 
वस्तु को विनष्ट करने के लिये नियत हे, उसके अतिरिक्त मुश्किल से ही 
आत्मा को नष्ट कर सकेगी । 

उसने कहा, ' हाँ, जहाँ तक संभव प्रतीत होता है, सचमच मुश्किल से 
ही नष्ट कर सकेगा । 

“अतएव क्योंकि इसका विनाश किसी बुराई से नहीं होता, चाहे वह 
इसकी स्वगत बुराई हो चाहे विजातीय, इसलिये यह स्पष्ट है कि यह 
अतिवारयत: नित्य बना रहेगा और यदि यह नित्य रहेगा तो यह अमर ह भा । 

उसने कहा, 'अवश्यमेब ।' ' 


ली 


१९ 

मेने कहा, अच्छा तो इसको ऐसा ही निर्वारित हुआ मान लेना 
चाहिये । पर यदि ऐसा है तो तुम यह देखोगे कि ये (आत्माएँ) सदा सर्वेदा 
एक सी रहेंगी। क्योंकि यदि कोई आत्मा नष्ट नहीं होगी तो में ख्याल करता 
 हँ कि न तो उसकी संख्या घटेगी और न फिर बढ़ेगी ही । क्योंकि यदि अमर 
कोटि की वस्तुओं की संख्या में वृद्धि होगी तो तुम जानते ही हो कि यह 
वृद्धि मर्त्य वस्तुओं की ओर से ही हुई होगी और इस प्रकार अन्ततोगत्वा 
सभी वस्तुएँ अमर हो जाएंगी ।' 

सच कहते [ 

मेने कहा, पर यह वात हमको ख्याल नहीं करनी चाहिये, विवेक 
'को यह स्वीकार नहीं हो सकती । और न हमको यही समझना चाहिये कि 
अपने सत्यतम स्वरूप में आत्मा एक इस प्रकार की वस्तु है जो अपने में ही 
बहुत अधिक विविधता, विरोध, और असादुश्य से परिपूर्ण है । 

उसने पूछा, 'यह तुम कैसे कहते हो ? 


६ ९ 


मेंने कहा, 'जो वस्तु अनेकों वस्तुओं (तत्वों) का सम्मिश्रण हो 
उसके लिये किन्तु श्रेष्ठ प्रकार से मिश्रित न हो तो ऐसा अमर होवा सरल 
नहीं है जैसा कि अब (उपयुक्त युक्तियों के कारण ) आत्मा अमर प्रतीत 

ता हे। 
ऐसा होना संभवपर नहीं है ।* 
तो इस सिद्धांत को कि आत्मा अमर है हमारी यह अभी प्रस्तुत की हुई 

युक्तियाँ और अन्य युक्तियाँ भी हमको मानने को बाध्य कर देंगी । परन्तु 
इस (आत्मा) के स्वरूप को वास्तव में जानने के लिये हमको इसे शरीर 
के अन्य दू:खों के संसर्ग से दूषित उस रूप में नहीं देखना चाहिये जिसमे कि 
अब देखते हैं, प्रत्युत जब वह विशुद्ध हो जाये तो उसको विवेक के प्रकाश में 
(सहाय से ) समुचित प्रकार से देखना चाहिये, तब तुमको यह पता चलेगा 
कि यह कहीं अधिक सुन्दर वस्तु है और तभी तुम न्याय और अन्य उन सब 
विषयों को स्पष्टतया समझ सकोगे जिनका हमने अब विवेचन किया है। 
अब तक तो हमने इसके विषय में उस सत्य का प्रतिपादन किया है जिसका 
संबंध इसके वर्तमान स्वरूप से हू जो कि सामुद्रिक-देवता ग्लौकास के रूप 
से सादृश्य रखता है, जिसके आदि रूप का पता उसकी भलक देखपाने 
वालों को कठिनता से ही चल सकता है क्योंकि उसके शरीर के मौलिक अंग 
तो लहरों से टूट फूटकर खंडित और चकनाचूर हो गये और सब प्रकार से 
छिन्न भिन्न हो गये तथा अन्य वस्तुएँ उसके शरीर से चिपट गयीं और उसके 
अंग बन गयीं--यथा घौंघे (शंख) सामुद्रिकधास और चद्ठानें इत्यादि । 
परिणामतः अपने मूलरूप सदृश न रह कर वह किसी वन्य पशु के ही अधिक 
सद्श प्रतीत होता है । सहस्रों बुराइयों से विकृत आत्मा को भी हम अब 
इसी प्रकार की अवस्था में देख पाते हैं । परन्तु, ग्लोकोन, हमको उस ओर 
देखना चाहिये ॥” 

उसने पूछा, कहाँ ?” 


सु 


( इथ८ ) 


“उसके बुद्धिमत्ता के प्रेम--फिलासफी की ओर । तथा हमको उन 
वस्तुओं को भी देखना चाहिये, जिनके प्रति उसको स्वयं दिव्यता और अम- 
रता और गाश्वतता के सजातीय होने के कारण रूगन होती है तथा उन 
संगतों का भी निरीक्षण करना चाहिये जिनकी उसको आकांक्षा रहती हैं, 
एवं यह भी विचार कर देखना चाहिये कि यदि यह आत्मा सर्वेदा पूर्णवया 
इसी तत्व (फिलासफी ) का अनुसरण करे तथा इसी अन्‍्तः:प्रेग्णा के द्वारा 
उस समुद्र में से ऊपर उभर सके जिसमें कि यह इस समय निमग्न है, तथा 
उन सब वस्तुओं से--पत्थरों, शंखों, पाथिव और पापाणीय वस्तुओं से-- 
(जोकि इसको इसलिये अत्यधिकता से चिपटे हुए हें क्योंकि वे पाथिव- 


फ 
३, 


पदार्थ ही जो कि आननन्‍्दप्रद मानते जाते हें इसका भोजन हे) 
यदि यह वियुक्‍त और परिमाजित हो सक्रे तो यह कसी हो सकेगी । और 
तभी यह देखा जा सकेगा कि अपने वास्तविक सरल रूप में यह वहुविध 
है अथवा केवल एकविधथ है अथवा अन्य किसी प्रकार की और कंसी है । 
परन्तु प्रस्तुत समय के लिये तो में ख्याल करता हूँ कि हमने इसकी विपदाओं 
और मनुष्य-जीवन में धारण की हुई आकृतियों का वर्णन बहुत कुछ भली 
प्रकार से कर दिया है ।” 

उसने कहा, 'सर्वेथा हम ऐसा कर चुके ।” 

5 

मेंने कहा, अतएव, क्या हमने इस प्रकार से यूक्ति या विवेक की 
सब माँगों को, न्याय के उन पुरस्कारों तथा कीर्ति के बिना ही प्रत्युपस्थापित 
किये ही पूरा नहीं कर दिया जो तुम्हारे कथनानुसार हीसियाँड और होमेर 
प्रत्युपस्थापित करते हें ? प्रत्युत क्या हमने यह नहीं देखा कि न्याय स्वयमेव 
आत्मा के लिये स्वतः सर्वोत्तम वस्तु हैं तथा यह कि चाहे उसको गीगेस्‌ 
की अँगूठी प्राप्त हो अथवा न हो और चाहे हेडीस का शिरोवर्म भी उसके 
साथ में हो चाहे न हो, आत्मा को न्याय करना चाहिये ।” 


( ६८९ ) 


उसने कहा, आप परम सत्य कहते हैं ।' 

मेने कहा, ग्लौकोत, तो अब तो न्याय एवं सामान्यतया सभी सद- 
गुणों के प्रति (उपर्युक्त) लाभ के अतिरिक्त अन्य उन सब विविध उपहारों 
और पुरस्कारों को निर्दिष्टि करना पूर्णतया असूया रहित होगा न, जिनको 
कि वे आत्मा के लिये मनुष्यों और देवताओं द्वारा जीवनकाल में एवं मृत्यु 
के उपरान्त भी उपलब्ध करते हैं ? 

उसने कहा, 'अवद्यमेव, क्‍यों नहीं ? 

“तो क्‍या तुम मुझे वह वस्तु छोटा दोगे जो कि तुमने विवेचना के 
मध्य में उधार ली थी ? 

“कृपया बतछाइयें क्या ? 

“मेने तुम्हारी यह बात माव छी थी कि न्‍्यायी पुरुष अन्यायी प्रतीत 
होना तथा समझा जाना चाहिये तथा अन्‍्यायी व्यक्ति न्‍्यायी, क्योंकि 
तुम्हारी सम्मति यह थी, कि यदि उन बातों का वास्तव में देवताओं और 
मनुष्यों से छिपा रहना असंभव भी हो तो भी केवल शास्त्रार्थ के लिये 
इसको मान लेना चाहिये, जिससे कि निरपेक्ष न्याय और निरपेक्ष 
अन्याय के विषय में ठीक निश्चय किया जा सके । यह बात तुमको याद 
अथवा नहीं ?” 

उसने उत्तर दिया, यदि मुझे याद न होती तो मेरा बड़ा दोष होता।'' 

मेंने कहा, तो अब, जब कि दोनों का न्याय हो चुका, में न्याय के पक्ष 
में, यह माँग करता हूँ कि अब उसको उसकी वह ख्याति फिर से उपलब्ध 
हो जानी चाहिये जिसको वह देवताओं और मनुष्यों से वास्तव में उपलब्ध 
कर भोगता रहा है तथा हमको उस ख्याति को मान लेना चाहिये जिससे कि 
वह उन विजयोपहारों को भी एकत्रित कर सके जो कि वह बाहच प्रतीति 
(ख्याति) से उपाजित करता है तथा उनको अपने (वास्तविक) धारण 
करने वालों को प्रदान कर सके, क्योंकि उसके विषय में यह तो सिद्ध किया 


हा.) 


जा चुका . कि वह वास्तविकता से प्राप्त होने वाले प्रसादों को प्रदान करने 
बाला हूँ तथा जो उसको वास्तव में धारण करते हैं उनको धोखा नहीं देता । ” 
उसने कहा, यह (माँग) उचित है ।” 

मेंनें कहा, “तो क्‍या तुम सबसे प्रथम मुझको यह स्वीकृति नहीं छौटा- 
आगे कि देवतागण निश्चयमेव न्‍्यायी और अन्यायी दोनों में से प्रत्येक 
व्यक्ति के आचरण के विषय में अनभिज्ञ नहीं होते ?” 

उसने कहा, हम इस स्वीकृति को लौटा देंगे | 

“और यदि वे दोनों देवताओं की दृष्टियों से परिच्छन्न नहीं होंगे 
तो हमारी प्रारंभिक (पूर्व ) मान्यता के अनुसार उसमें से एक देवताओं 
को प्रिय होंगे तथा दूसरे उनकी घृणा के पात्र होंगे । 

“यही बात है ।” 

“ओर क्या इस बात पर भी सहमत नहीं होंगे कि जहाँ तक देवताओं 
के प्रियजनों का प्रश्न है, उनके लिये जो कुछ देवताओं से प्राप्त होता है वह, 
पूर्वकृत पापों के अनिवार्य दुष्परिणाम को छोड़कर, सर्वोत्तम ही होगा ? 

“क्यों नहीं सर्वथा यही बात है ? 


“तब तो न्यायी पुरुष के विषय में हमारी धारणा इस प्रकार की होनी 
चाहिये कि चाहे वह असंपन्नता, रोग अथवा अन्य किसी प्रातीतिक बुराई 
में पड़ा हुआ हो तथापि यह सभी बस्तुएँ अन्ततोगत्वा उसके लिए या तो 
इसी जीवन में अथवा मृत्यु में भली ही सिद्ध होंगी। क्योंकि जो व्यक्ति सच्चे 
हृदय से न्‍्यायी बनने के लिये प्रवृत्त होता है तथा जो सदाचार के अभ्यास 
से इतना देवतुल्य हो जाता है जितना कि मनुष्य के लिये संभव है, ऐसा 
व्यक्ति निश्चयमेव कदापि देवताओं के द्वारा उपेक्षित नहीं किया जा सकता। 

उसने कहा, यह तो समुचित ही हैँ कि ऐसा व्यक्ति अपने सदृश 
(देवताओं द्वारा) उपेक्षित न हो ।” 


( ६५१ ) 


अतएव क्या हमको अन्यायी मनुष्य के विषय में इसके विपरीत बातें 
नहीं सोचनी चाहिये ?” 

“बड़ी प्रबलता से (सोचनी चाहिये) ।” 

“तो न्यायी पुरुषों को देवताओं से मिलनेवाले विजयोपहार इस प्रकार 
के होते हैं ।” ु 

उसने कहा, हाँ, मेरी सम्मति में वास्तव में वे ऐसे ही होते हैं ।” 

मेंने पूछा, पर मनुष्यों से उसको क्या प्राप्त होता है ? यदि हम वास्त- 
विकता को प्रकट करें तो क्‍या स्थिति कुछ इस प्रकार प्रतीत नहीं होती ? 
क्या चतुर कितु अन्यायी व्यक्ति उन दौड़ने वालों के समान स्थिति में नहीं 
होते जो कि दोड़ के प्रारंभिक स्थान से लक्ष्य तक तो ठीक अच्छी प्रकार 
 दौड़ते हूँ पर वहाँ से मुडकर लौटते हुए ठीक नहीं दौड़ते ? वे प्रारंभ में तो 
बड़ी फुर्तों के साथ उछलकर दौड़ते हैँ पर अन्त में वे उपहासास्पद सिद्ध 
होते हँ तथा अपने कान दबाये हुए बिना जयमाल! प्राप्त किये ही सटक जाते 
हैं । पर सच्चे दौड़नेवाले जब लक्ष्य पर पहुँचते हैं तो उपहार भी और जय- 
माला भी दोनों ही वस्तुएँ पाते हें । क्या यही बात प्रायेण न्‍्यायी मनुष्य के 
विषय में नहीं घटती कि प्रत्येक कार्ये तथा संगति के अन्त में तथा समग्र 
जीवन के अन्त में उनको सम्मान प्राप्त होता है और मनुष्यों से उपहारों की 
उपलब्धि होती है ।* 

“बिछकुल ठीक ।” 

, तो क्या अब मेरा इनके विषय में वह सब बातें कहना तुमकों सहच 
होगा जो तुमने पहले अन्यायी मनुष्यों के विषय में कही थीं ” क्योंकि अब 
में अब यह कहूँगा कि न्यायी पुरुष वयोवुद्ध होने पर यदि चाहें 
तो अपने नगर में शासक का पद ग्रहण कर सकते हें, जिस कुल 
में चाहें उस कुल में अपना विवाह कर सकते हें तथा अपने बच्चों 
को भी जिस कुल में चाहें ब्याह सकत्ने हें। तथा वे सब वार्ते जो 
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तुमने अन्यायी पुरुषों के विषय में कहीं थीं वे सब बातें में अब 
इनके विषय में कहूँगा। एवं दूसरी ओर अन्यायी व्यक्तियों के विषय 
में में यह कहूँगा कि उनमें से अधिकांश, (चाहे वे युवावस्था में भले ही 
अद्प्टदोष बने रहे), पर यात्रा के अन्त में अवश्य ही पकड़े जाकर उप- 
हसित होते हैं तथा जब वे वुद्ध हो जाते हें तो उनका बुढ़ापा अविदित विदे- 
शियों तथा तगरनिवासियों की अवज्ञा से दुर्दशाग्रस्त हो जाता हैं । उनको 
कोड़ों की मार दी जाती है तथा उनको वे सब दण्ड सहने पड़ते है जो तुम्हारे 
कथनानसार नागरजनों के श्रवण योग्य नहीं हैँ (उनको यातना यन्त्र पर 
वाँधकर खींचा जायगा तथा तपे हुए लोहे से उनकी आँखें फोड़ दी जायेंगी )। 
कल्पना कर को कि तुमने मुझसे उन सब कष्टों की आवृत्ति सन छी जो कि 
उन्हें सहन करने हें। पर, जैसा कि में कहता हूँ, तुम विचार कर लो 
कि तुम मेरा कथन मानने को प्रस्तुत हो या नहीं ।” 

उसने उत्तर दिया, सर्वेथा, क्योंकि आपका कहना उचित है | 

१३ 

मेंते कहा, उन सब अच्छी वस्तुओं के साथ साथ, जिनको न्याय 
स्वयमेव प्रदान करता है, न्‍्यायी मनुष्य को अपने जीवनकाल में ऐसे उपहार, 
पुरस्कार एवं दान देवताओं और मनुष्यों से प्राप्त हुआ करते हैं ।” 

उसने कहा, ये. अतीव सुन्दर और स्थायी हैं ।* 

मेने कहा, तथापि यह सब संख्या एवं महत्ता में उनकी तुलना में 
कुछ नहीं के तुल्य हैं जो कि इन दोनों (व्यक्तियों) की मृत्यु के उपरान्त 
इनकी प्रतीक्षा करते रहते हैं। तथा इनका वर्णन भी सुना अवश्य जाना 
वाहिये जिससे कि इन दोनों में से प्रत्येक को उसका वह कर्मफल पूरा 
पूरा प्राप्त हो जाये जोकि युकतचनुसार उसको मिलना चाहिये ।” 

उसने कहा, “आप कहते चलिये, क्‍योंकि ऐसी बातें बहुत थोड़ी हैं 
जिनको में इसकी अपेक्षा अधिक ह॒षंपूर्वंक सुनना चाहूँगा ।” 


( ५ 
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मेने कहा, अच्छा तो में तुमसे कह ही न दूँ कि मैं तुमको कोई ऐसी कथा 
नहीं सुनाऊँगा जेंसी (ओडीसियस ने) अल्किकृत्‌ को सुनायी थी, परल्तु 
फिर भी यह भी एक वीर पुरुष की ही कथा है जिसका नाम था अभिनियस्‌ 
का पुत्र ईरास तथा जो पाम्फीलॉस जाति में जन्मा था। वह कभी यद्ध में 
मारा गय! था। और जब दसवें दिन मृतकों के शरीर सड़ी गली दक्षा में 
उठाकर ले जाये गये तो भी उसका शरीर ताजा और अविक्ृत पाया गया । 
तथा घर ले जाया जाकर जब बारहवें दिन उसका शरीर चिता पर लिटाया 
तो गयाअग्निसंस्कार के समय हो वह जी उठा एवं उसने जीवित होकर 
बतछाया कि परलोक में उसने क्या क्या देखा । उसने कहा जब उसकी आत्मा 
ने शरीर छोड़ा तो बह बहुतों के साथ यात्रा पर चल पड़ी और चलते चलते 
एक रहस्पमय स्थान पर पहुँची जहाँ कि पृथ्वी में पास पास दो छिद्र (बिल) 
थे और ऊपर इन्हीं के सामने आंकाण में भी दो छिद्र और थे। दोनों छिद्रों 
के मध्यवर्ती अवकाश में (अन्तरिक्ष में) न्यायाधीश बैठे हुये थे जो कि निर्ण- 
याज्ञा देने के उपरान्त न्‍्यायी व्यक्तियों को उनके सामने उनके विषय में 
दिये हुए अपने निर्णय का चिन्ह लगाकर दायें आकाश वर्ती छिंद्र से यात्रा 
करने का आदेश करते थे एवं अन्याग्री पुरुष को बायीं ओर धरती में के 
छिद्र के मार्ग से जाने का आदेश करते थे तथा इनके कर्मों का चिन्ह इनकी 
पीठ पर लगा दिया जाता था। तथा जब वह स्वयं उस स्थान के समीप 
पहुंचा तो उन्होंने उससे कहा कि तुमको परछोक की बात नरलोक के 
मनुष्यों को सुनाने के लिये दूत बनना पड़ेगा और इसलिये उन्होंने उसको 
उस स्थान की प्रत्येक बात कान देकर सुनने और देखने का आदेश किया । 
अब उसने देखा कि आत्माओं के संबंध में निर्णय दिये जाने के उपरान्त वे 
आकाश भर पृथ्वी के छिद्रों में प्रवेश कर रही थीं, जब कि छिठ्रों के दूसरे 
जोड़े में से पृथ्वी के छिद्र में से मैछ और धूलि से भरी हुई आत्माएँ ऊपर 
निकलकर आ रही थीं तथा दूसरे छिद्ग में से कुछ अन्य आत्माश्रों की पंक्ति 


( ६५४ ) 


जोकि निर्मल और स्वच्छ थीं उतर रही थीं; तथा जेसे वह समय समय पर 
आती थीं तो ऐसी प्रतीत&होती थीं कि मानों वे बड़ी लंबी यात्रा करके 
आयी हों, एवं वे बड़े हष॑पूर्वक वहाँ के शाद्वल पर विश्वाम करने के लिये 
जा रही थीं तथा इसी प्रकार पड़ाव डाल रही थीं कि मानों कोई बड़ा 
सावंजनिक उत्सव हो रहा हो । परस्पर परिचित आत्माएँ एक दूसरे का 
अभिवादन कर रही थीं, तथा जो भूविवर में से निकह कर आयी थीं 
वे अन्य आत्माओं से ऊध्वेलछोक की अवस्था के विषय में पूछतांछ कर रही 
थीं एवं आकाश से उतरी हुईं आत्माएं भूविवर से निकली आत्माओं की दशा 
पूछ रही थीं। और वे अपनी अपनी गाथा एक दूसरे को सुना रही थीं; 
जो भूगर्भ में से निकली थीं उन्होंने रोते बिरूखते यह सुनाया कि पाताल 
लोक की यात्रा में उन्होंने कैसी भयानक यातनाएँ सहीं और कैसी त्रासदायक 
वस्तुएँ देखीं--तथा उनकी यह भूगर्भ की यात्रा एक सहस्न वर्ष तक चलती 

ही,--एवं जो आकाश से उतरी थीं उन्होंने अपने अचिन्त्य सौंदय से संपन्न 
स्वगिक दुश्यों और सुखानुभवों को वर्णत किया। ग्लौकोन, उनमें से 
बहुत सी बातें वतलाने में तो बहुत समय नष्ट होगा, पर उसने जो कुछ 
कहा उसका सार यह है। उन्होंने जो अन्यायपूर्ण कृत्य किये थे और जिस 
किसी के प्रति जो भी बुराई की थी उनमें से प्रत्येक के लिये उनको बारी 
बारी से दशगना दण्ड भोगना पड़ा, तथा एक बारी की माप सौ वर्ष की 
थी; तथा ऐसा इस धारणा के आधार पर किया गया था कि मनुष्य काजीवन 
सौ वर्ष का होंता हे और इस प्रकार दण्ड अपराध से दशगणा हो जाय । 
उदाहरणार्थ यदि कोई अनेकों मृत्युओं (हत्याओं) का कारण हो अथवा 
किसी ने नगरों और सेनाओं को धोखा दिया हो और दास बनाया हो,या 
अन्य किसी पापाचरण करने में भागीदार हुआ हो, तो उनको इन प्रत्येक 
पापाचरणों के लिये बदले में दशगुना दुःख सहना पड़े ! इसके 
विपरीत यदि किसी ने (किसी के प्रति) दयालछुता के कार्य किये हों, अथवा 


( ६५५ ) 


कोई न्‍यायी और पवित्र (धाभिक) व्यक्ति रहा हो तो वे इसी माप के 
अनुसार अपना समृचित उपहार पा सकें । तथा जो (बच्चे) बहुत थोड़ी 
अवस्था में मर गये थे तथा अल्पकारू तक जीवित रहे थे उनके विषय में 
भी उसने बहुत सी बातें बतछाई जो उल्लेखयोग्य नहीं हैं । देवताओं 
तथा मातापिता के प्रति अश्वद्धा और श्रद्धा के विषय में एवं आत्महत्या के 
विषय में इससे भी अधिक विशिष्ट (महत्वपूर्ण) फलों का उसने वर्णन 
किया। क्योंकि उसने कहा कि जब एक (आत्मा) ने दूसरी से पुछा 'आ्डी- 
ऐयस' महान्‌ कहाँ है ? ' तो वह (ईर्‌) वहाँ उपस्थित था | यह आडडिऐयस्‌ 
उस समय से ठीक एक हजार वर्ष पूर्व पाम्फीलिया देश के एक नगर में 
तानाशाह था और उसने अपने वृद्ध पिता और बड़े भाई की हत्या की 
थी, तथा जेसा कि उसके विषय में कहा जाता था उसने बहुत से दुष्ट 
(अपवित्र ) काम किये थे। अतएवं उस (ईर्‌) ने कहा कि जिस आत्मा से 
प्रशत किया गया उसदे उत्तर दिया, बह यहाँ नहीं आया है और न (कभी ) 
उसका यहाँ आना संभवपर हैं ।” 
८. 

“क्योंकि सचमुच ही हमने (जो बहुत से भयानक ) दृश्य देखे उनमें से 
एक यह (निम्नलिखित) था; जब हम ,भूविवर के मुख के पास आ 
पहुँचे और बाहर निकल कर आने वाले ही थे तथा हमारी अन्य 
यातनाएँ समाप्त हो चुकी थीं, कि एकाएक हमको आर्डीऐयस तथा 
अन्यु लोग दिखलाई पड़े जिनमें से कि में कह सकता हूँ, अधिकांश 
तानाशाह थे; तथा कुछ व्यक्तिगत स्थिति में जीवन व्यतीत करनेवाले 
मनुष्य भी थे जिन्होंने घोर अपराध किये थे। और ज्योंही (जब) इन 
छोगों ने यह समझा कि वे अब ऊपर निकल आने बाले हें त्यों ही भूविवर 
ते उनको नहीं जाने दिया प्रत्यूत (जब कभी किसी असाध्य 
दुष्ट ने अथवा अधूरे दण्ड भोगे व्यक्ति ते ऊपर निकलने का उद्योग 


( धद॒ृुए६ ) 


किया तो विवर ने गर्जना कर के उनको पीछे ढकेल दिया )। इसके उपरान्त 
वही पास खड़े हुए कुछ दारुणाकृति वाले भयंकर मनुष्य गर्जना को सत्र 
कर उनको वहाँ से पकड़ कर ले गए, किन्तु आ्डिऐयस और अन्य छोगों 
को तो उन्होंने हाथ, पैर और शिर बाँध कर नीचे फेंक दिया, 
उनकी चमड़ी उतार उनको सड़क के किनारे किनारे काँटों 
पर घसीटतें हुए ऊन की भाँति बुन डाला (तार तार कर दिया) 
तथा समय समय पर जो पथिक उधर से निकले उनको यह बतलछाते गये 
कि क्रिस अपराध के कारण वे इस प्रकार पकड़ कर ले जाये जा रहे हे 
और तलातल में डाल जाने वाले हैं। उसने कहा यद्यपि वे विविध प्रकार 
की बहुत सी यातनाओं को भोग चुके थे पर यह भय उनको सब से 
वढ़ कर था कि कहीं ऐसा न हो कि भूविवर से बाहर जाने का प्रयत्न 
करते समय प्रत्येक व्यक्ति को गर्जना मुननी पड़े, तथा प्रत्येक व्यक्ति 
विवर के शात्त रहते हुए प्रसन्नतापू्वक बाहर निकलता था। दण्ड 
और प्रतिकार इस (उपर्युक्त) प्रकार के थे एवं वरदान बिलकुल इनके 
प्रतिकूल थे। पर जब प्रत्येक समृह को उस शादह्वल्त पर ठहरे हुए सात दिन 
बीत गए तो आठवें दिन वें वहाँ से उठ कर यात्रा करने के लिए 
बाधित हुए तथा इसके पश्चात्‌ चौथे दिन वह एक ऐसे स्थान पर पढे 

जहाँ से उनको समग्र आकाश और पृथ्वी के बीच में फंछा हुआ एक 
प्रकाश का स्तम्भ जैसा दिखलाई दिया जो कि था तो अत्यधिक इन्द्र 
धनष के सदश पर अपेक्षाकृत अधिक भास्वर और स्वच्छ था । और एक 
दिन यात्रा कर के वे इसके पास पहुँच गए तथा वहाँ प्रकाश के केन्द्र 
(मध्य) से उन्होंने आकाश (स्वर्ग ऊरानस्‌) की रश्मियों के छोरों को 
लटकतें हुए देखा, क्योंकि यह प्रकाश स्वर्ग (आकाश ) की करधनी है जो 
कि समग्र ब्रह्माण्ड को इसी प्रकार संबद्ध किए है जेसे नौका की तलकड़ी 
नौका के सब अंगों को आबद्ध किए रहती है। इन छोरों से अनिवार्य 


( दृप८ट ) 


बीरे धीरे घूमते थे; इनमें से आठवाँ सब से अधिक द्रुत गति से घूमता 
है, इसके उपरान्त द्रुतता में दूसरे नम्बर पर सातवें, छठे और पाँचवें 
आते हैं जो कि मिल कर एक साथ घृमत हें, तथा जैसा कि उनको 
प्रतीत हुआ, द्रुतता में तीसरा तम्बर चौथे का था जो कभी कभी उल्टा 
भी चलने छगता है (वक्ती भी हो जाता है) तथा (द्वुतता में) चौथे 
स्थान पर तीसरा था और पांचवें पर दूसरा था। तकूछी अनिवार्य 
नियति के घुटनों पर घूमती हे एवं प्रत्येक की नेमि के ऊपर एक एक 
साइरीन्‌ (यक्षिणी, गायिका 927०7) स्थित है जो उसके साथ साथ 
घूमती रहती हैं जो एक नाद को एक ही स्वर में उच्चरित किया 
(गाया) करती है ओर आठों स्वरों से केवल एक समस्वरता (स्व॒र- 
संवादिता) उत्थित होती हैँ । इनके अतिरिक्त अन्य तीन (देवियाँ) और 
भी थीं जो चारों ओर एक दूसरे से समान दूरी पर अपने अपने सिंहासन पर 
बेठी हुई थीं, यह अनिवार्य नियति की पुत्रियाँ भाग्य देवियाँ थीं जिनके 
ताम लाखेंसिस (/,9८76४3) क्छोथो ((707700), एवं आवन्रॉपॉस 
(070]008) हैं, एवं इवेत वस्त्र पहने हुए शिरो माला विभूषित हैं 
तथा जो साइरीनों के संगीत के सुर में सर मिला कर गाया करती हें, 
लाखेसिस मूत (गत) का गीत गाती है, क्छोथों वर्तमान (सत्‌) का 
एवं आत्रॉपॉस भविष्यत्‌ का। क्लोथो समय समय पर अपने दाहिने हाथ 
के स्पर्श से चक्र की ब्राहय नेमि को घुमाने में सहायता करती है, आत्रॉपॉस 
अपने बायें हाथ के स्पर्श से भीतरी चक्तों के चलाने में सहायक होती,है, 
लाखेसिस्‌ बारी बारी से प्रत्येक हाथ से दोनों (बाहरी तथा भीतरी) 
चक्रों को चलाने में सहाय करती है। 
लु 

जब यह (ईर और अन्य आत्मायें) वहाँ पहुँचीं तो तत्काल उनको 

लाखेसिस्‌ के समक्ष जानें का आदेश हुआ, तदुपरान्त एक देवादेशसूचक 


( ६५९ )) 


ने पहले तो उनको क्रम व्यवस्था के अनुसार खड़ा किया और फिर वह 
लाखेसिस की गोद में से कुछ भागों और जीवनादर्शों को लेकर एक 
ऊँचे मंच (चबूतरे) पर चढ़ गया तथा यह बोला, अनिवार्य नियति की 
पुत्री कुमारी लाखेसिस का यह बचन है (इसको सुनो) हे क्षणभंगृुर 
(अल्पजीबी ) मत्यं आत्माओं ! छो मरणधर्म मनुष्यों के नये जीवन चक्र 
का आरम्भ होता है (जिसमें जन्म मृत्यु का सूचक है) । कोई देवता 
((%४77707 ) तुम्हारे लिए भाग्य का चुनाव नहीं करेगा, प्रत्येत तुम 
स्वयं अपने भाग्य देवता का चुनाव (निर्वाचन) करोगे। जिसको भी 
प्रथम निर्वाचन का अवसर प्राप्त हो उसको सब से पहले एक जीवना- 
दर्श छाँट कर चुन लेना चाहिए और तदुपरान्त यह जीवन अनिवार्यत:ः 
उसी का रहेगा। पर सदवृति (आर्थत्व 87८६८) पूर्णतया स्वाधीन है, 
तथा प्रत्येक व्यक्ति जितना ही उसका सम्मान और अपमान करेगा उतनी 
ही अधिक अथवा कम वह उसको प्राप्त होगी। दोष चुनाव (निर्बाचन) 
करने वाले का है; भगवान्‌ निर्दोष है।” ऐसा कह कर उसने सारे भाग 
उन मनुष्यों के ऊपर फेंक दिये, और उममें से प्रत्येक आत्मा ने अपने 
पास गिरे हुए भाग को उठा लिया पर ईर ने ऐसा नहीं किया क्योंकि 
उसको ऐसा करने से वर्जित कर दिया गया था। तथा उन भागों को 
उठाते समय प्रत्येक ने स्पष्टतलया यह देख लिया कि उसने कौन सी 
संख्या वाला भाग चुना है । एवं इसके पश्चात पुनः: उसने उनके सामने 
भूमि पर जीवनादर्शों को रक्खा जो संख्या में प्रस्तुत आत्मवर्ग की 
अपेक्षा कहीं अधिक थे, एवं सभी विभिन्न प्रकारों के थे। उनमें सब 
प्रकार के पशुओं के जीवन थे तथा सब प्रकार के मानब जीवन थे, क्योंकि 
उनके मध्य तानाशाहियाँ भी थीं जिनमें से कुछ तो अन्त तक अबाध 
चलने वाली थीं और कुछ बीच में खंडित होकर, निर्धनता, निर्वासन एवं 
भिखमंगी में समाप्त होने वाली थीं; प्रख्यात मनुष्यों के जीवन भी थे 


जो या तो शरीर के सौंदर्य अथवा सुडौछूपन के लिए प्रसिद्ध थे, अथवा 
शारीरिक शक्ति एवं खेलों में निपुणता के लिए विख्यात थे या उच्चकुल 
में जन्म के अथवा पूर्वजों के पृण्यों के कारण प्रख्यात थे, एवं कुछ ऐसे 
श्रे जो उपर्युक्त गुणों के प्रतिकूल दुर्गणों के कारण बदताम थे, इसी 
प्रकार सुख्यात अथवा कुख्यात स्त्रियों के जीवन भी थे। तथापि 
उनमें कोई भी सूस्थिर एवं नियंत्रित चरित्र नहीं था, क्योंकि एक अन्य 

प्रकार का जीवन चुनने से आत्मा अनिवार्यत: अन्य प्रकार से 
नियंत्रित हो जाती हैं। पर और सब अन्य गुण परस्पर मिश्चित थें, वे 
सधनता और निर्धनता एवं रोग और आसयोग्य इत्यादि द्वन्‍्दों एवं इनके 
मध्यवरतिती स्थितियों के साथ भी मिश्रत थे। प्रिय ग्लोकोन, बस 
शर्टीं मालव जीवन का सब से महान भयस्थरू हैँ जब कि सर्वस्व की 
बाजी लगती है । मुख्यतया इसी कारण से हममें से प्रत्येक के छिए 
यह सब से अधिक चिन्ता का विषय होना चाहिए कि हम अन्य सब 
अध्ययनों की उपेक्षा कर के इसी विषय का अध्ययन और अनुसंधान 
करें, स्थातू है कि किसी प्रकार से हमें ऐसे मनुष्य का पता चल 
जाये जों कि हमको भले और बुरे जीवन में विवेक करने की 
योग्यता और ज्ञान प्रदान कर सके और हम उससे यह सीख 
सके तथा सर्वदा और सर्वत्र जहाँ तक किसी परिस्थिति (अवस्थाओं ) में 
संभव हो सर्वश्रेष्ठ (वस्तु या मार्ग) को ही पसन्द करें । हमको 
उन सब वस्तुओं (गुणों) पर विचार करना चाहिए जिनका हमने वर्णन 
किया है और जीवन की उत्तमता पर संयुक्त रूप में अथवा पृथक रूप 
में उनके प्रभाव का अनुमान लगाना चाहिए । हमको यह जानना 
चाहिए कि सौन्दर्य दरिद्रता अथवा निर्धनता आत्मा की किस विशिष्ट 
वृत्ति के साथ संपुक्त होकर भला या बुरा प्रभाव उत्पन्न करने में समर्थ 
होते हैं, उत्तम कुल और नीच कुल में जन्म लेने का, व्यक्तिगत स्थिति 


बनाम 


का सावेजनिक पदाधिकार क।, सबलता और दुबलता का, प्रनन्मतित्व 
और जड़ता एवं इसी प्रकार आत्मा की सहज तथा अजित वृत्तियों 
का संयुक्त और मिश्रित हाने पर क्‍या प्रभाव होता है, जिससे कि अपनी 
दृष्टि को आत्मा के स्वरूप पर स्थिर रख कर, उस जीवन को बुरा 
ताम देते हुए जो कि आत्मा को अधिक अन्यायी बनाने को प्रवृत्त होता 
हैं एवं उसको भला नाम देते हुए जो कि उसको अधिक न्यायी बनाने 
वाला है, हम इन सब बातों पर विचार कर के वह अपेक्षाकृत 
भले और बुरे जीवनों में से एक का सयुक्तिक निर्वाचन कर सके। अन्य 
सब विचारों पर हम कोई ध्यान नहीं देंगे क्योंकि हम यह देख और जान 
चुके हें कि जीवन में और मरणोपरान्त यही सर्वोत्तम निर्वाचन है। हेदीस 
कर गृह (यमालय) को जाते समय (प्रत्येक) मनृष्य को इस सिद्धान्त में 
बजोपम श्रद्धा धारण किये रहना चाहिए जिससे कि वहाँ भी घनभान्य 
और अन्य कुत्सित प्रलोभनों से चोंधिया न जाये एवं तानाशाही और 
अन्य इसी प्रकार की बुराइयों में घेंस कर दूसरों को लिए दुःखदायी 
अनेकों असाध्य बुरे कार्य न कर डाले तथा स्वयं उनसे भी महान कष्ट 
न सहें, प्रत्युत.इस जीवन में भी जहाँ तक हो सके एवं आगामी जीवन 
में भी उसको यह जानना चाहिए कि इन सब बातों में दोतों छोरों को 
बजित कर के मध्यम स्थिति के जीवन को किस प्रकार निर्वाचित किया 
जा सकता हूँ; क्योंकि इसी प्रकारः मनृष्य सब से अधिक सुखी हो 
सकता है 
रद 

और उसी समय परलोक के संवादवाहक (ईर्‌) ने यह भी कहा कि 
देवसंदेशसूचक इस प्रकार. बोछा, सब से अन्त में आकर चुनाव करनें 
वाली आत्मा तक के भी लिए, यदि वह बुद्धिमानी से निर्वाचन करे और 
उद्यमी जीवन बिताये, एक ग्रहण करने योग्य जीवन नियत है जो कि 


( दृद२ ) 


बुरा नहीं है। न तो प्रथम निर्वाचक को असावधान (प्रमादी) होना 
चाहिए और न अंतिम को हताश | जब कि देवसंदेशसूचक यह कह चुका, 
तो जिस व्यक्ति ने सब से प्रथम भाग चुना था, एकदम सब से, बड़ी 
'तानाशाही को हस्तगत करने के लिए दौड़ा एवं अपनी मृढ़ता तथा 
'छोलुपता वश उसने, पर्याप्त परीक्षण के बिना ही उसको चुन लिया, वह यह 
तक देखने में असफल रहा क्रि इस निर्वाचन के कारण, अन्य आपत्तियों 
के साथ स्वयं अपनी प्रजा (सन्तात) का भक्षण भी उसका भागधेय हो 
गया। परन्तु जब पीछे अवकाश मिलने पर उसने अपने (भागधेय) का 
निरीक्षण किया तो वह देवसंदेशक की उपर्युक्त चेतावनी को न मात कर 
अपनी छाती पीठ कर अपने निर्वाचन पर पछताने छगा क्योंकि उसने 
अपने को दोष नहीं दिया, प्रत्यृत अपने अतिरिक्त भाग्य और देवताओं 
औरः अन्य किसी को भी दोष लछगाया। वह उन लोगों में से था जो स्वर्ग 
से लौट कर आये थे। एवं अपने पूर्वजन्म में एक मसुव्यवस्थित 
राष्ट्र में रहता था, तथा जिसकी सद्ृत्ति सहजस्वभाव से 
उसको प्राप्त हुई थी तत्त्वज्ञानप्रेम (फिलासफी) के कारण नहीं। जो 
'छोग इस प्रकार (निर्वाचन में) धोखा खा गये सच तो यह है कि उनमें 
से अधिकांश स्वर्ग से आये थे, क्योंकि वे कष्ट द्वारा परीक्षण में नहीं तौले 
गये भरे (अथवा कष्ट की कसौटी पर नहीं कसे गये थे) । पर जो यात्री 
पृथ्वीगर्भे में से ऊपर निकल कर आये थे उनमें से अधिकांश ने, क्योंकि 
उन्होंने स्वयं कष्ट भोगा था एवं दूसरों को कष्ट भोगते देखा था, चुनाव 
करने म इतनी अंधाधुंध शीघ्रता नहीं की। इस कारणवश भी एवं 
भाग के देवयोग से भी अधिकांश आत्माओं के पक्ष में भले और बुरे की 
अदलाबदली हो गयी। (तथापि) यदि इस भूलोक को प्रत्येक प्रत्यावर्तत 
के समय कोई स्वस्थ चित्त से तत्त्वचितन करें, तथा उसके चुनाव का भाग 
'बिलकल ही अन्त में न पड़े तो हम परलोक के संदेश के आधार पर यह 


( ६६३ 9) 


कहने का साहस करसकते हैं कि न केवरू इस लोक में वह सुखी 
रहेगा, प्रत्युत उसकी परलोक यात्रा का मार्ग मी यहाँ से परलोक तक तथा 
वहाँ से इस छोक तक भूविवर के भीतर होकर एवं कठोर नहीं होगा 
किन्तु समतल और स्वर्ग में होकर जाने वारा होगा । क्योंकि उसने 
बतलाया था कि पृथक पृथक्‌ आत्माओं ने अपना चुनाव किस प्रकार 
किया। यह दृश्य भी बड़ा ही विचित्र और दर्शनीय था--जों कि एक 
साथ करुण, हास्यास्पद एवं अनोखा था। अधिकांश में उत्तका चुनाव 
अपने पूर्व जीवन की आदतों से निश्चित होता था। इस प्रकार 
उसने देखा कि उस आत्मा ने जो कि पूर्व जन्म में आर्फीयस थी 
हेंस का जीवन चुना, क्योंकि स्त्रियों के द्वारा मारें जाने के कारण 
उसको स्त्री जाति से बेर हो गया था और वह नारी के गर्भ से उत्पन्न 
होना ही नहीं चाहता था। उसने थामीरास्‌ की आत्मा।को बुलबुल 
का जीवन चुनते देखा, एवं एक हंस को अपना जीवन बदल कर मानव 
जीवन को चुनते देखा और इसी प्रकार अन्य गायक पक्षियों को भी 
(ऐसा ही करते पाया) । जिस आत्मा ने बीसवीं बारी पर चुनाव किया 
उसने सिंह का जीवन पसन्द किया, वह तेलामोनियस का पुत्र आयास 
था, जो कि (अखिल्लीस ) के हथियारों के विषय में हुए निर्णय को याद 
कर के मनुष्य बनना नहीं चाहता था। इसके उपरान्त अगामेम्‌नौन की 
आत्मा ने भी इसी प्रकार अपनी यातनाओं के कारण उत्पन्न हुई मानव 
ज़ाति की घ॒ुणा से मनुष्य के स्थान पर चीर (गरुड़) का जीवन चुना। 
अतलान्ती की आत्मा का भाग मध्य में था, उसने भाग का परचा 
उठाते समय देखा कि मल्‍ल के जीवन के साथ बहुत प्रतिष्ठा 
लगी हुई हैं अतएवं वह इस जीवन के लोभ को संवरण नहीं कर सकी तथा 
उसी को ग्रहण करने को लपकी। इसके अनन्तर उसने पानौपियस्‌ 
के पत्र ऐपियस को (जिसने द्राय वाला काठ का घोड़ा बनाया था) शिल्प- 


( 


डक 


६४ ) 


'कारिणी स्त्री का स्वभाव स्वीकार करते देखा; तथा दूरी पर पीछे स्थित 
आत्माओं में उसने मस्खरे थैसितेस को वानर के बाह्माकार को धारण 
करते हुए देखा। दैवात्‌ ऑडीसियस्‌ को सब से अन्तिम भाग मिला और 
वह भी चुनाव करने को आगे आया और अपनी पूर्वकालीन फंमटों 
के कारण महत्त्वाकांक्षा की आसक्ति छूट जाने से, वह एक साधारण 
से निर्धन्धी नागरिक के जीवन को खोजता हुआ बहुत देर तक इधर उधर 
भटकता रहा और बड़ी कदिनाई से उसको ऐसा जीवन अन्य आत्माओं के 
द्वारा उपेक्षित एक कोने में पड़ा हुआ मिछा और उसको देख कर उसने 
कहा कि उसने यदि प्रथम भाग को भी पाया होता तो भी वह इसी 
(जीवन ) को चुनता--अतएवं उसने सहर्ष उसी को चुना। इसी प्रकार 
से, अन्य जीवधारियों में से कुछ मनष्य योनि में तथा कुछ परस्पर एक 
दूसरे की योनियों में चले गए, जो अन्यायी थे वे वन्य जन्तुओं की योतियों 
में गये तथा न्‍्यायी पालतू जीवों की जाति में, किबहुता वहाँ सभी प्रकार 
के मिश्रण और संयोग घटित हुए। अन्त में, सब आत्माओं के अपने 
अपने भाग के क्रमानुसार जीवन चुन लेने: के उपरान्त वे सब उसी 
क्रम में लाखैसिस के समक्ष उपस्थित हुए। उसने उनमें से प्रत्येक के साथ 
उसके जीवन के पथदर्शक तथा भाग्यविधायक के रूप में रहमे के लिए 
उनका चुना हुआ देमोन्‌ अथात्‌ भाग्य देवता भेजा। यह भाग्य 
देवता सर्व प्रथम आत्मा को क्‍्लोथो के पास इसलिए ले गया कि 
जिससे उसके हाथ एवं उसकी तकुली के चक्र के नीचे उस आत्मा के, 
भाग्य निर्वाचन को प्रमाणीकृत कर लिया जाय। उसके सम्पर्क के 
उपरान्त भाग्य देवता फिर उसको अत्रॉपॉस की कताई के पास ले 
गया जिसने अपना चक्र चछा कर उसके भाग्य पट को अपरिवत्तंनीय 
बना दिया; जहाँ से वे सीधे, बिना पीछे मुड़े हुए अनिवार्यनियति के 
सिहासन के नीचे को होकर निकले। वहाँ से (ईर्‌ की आत्मा के) 


है, अिमम 2. 


निकलने के उपरान्त जब अन्य आत्माएँ भी वहाँ से निकल | आई 
तो उन सब ने भयंकर दमघोटने वाली गर्मी में विस्मृति के 
मेदान (लीथी) की ओर यात्रा की जहाँ की भूमि वक्षों एवं पौदों से 
नितान्त शून्यथी, तथा सायंकाल आने पर सब ने मूलझ्रान्ति नदी 
(अमेलीता ) के तट पर पड़ाव किया, जिसका जल किसी भी पात्र में 
बारण नहीं किया जा सकता। इस जकरू की एक नियत मात्रा सभी को 
अवश्यमेव पीनी पड़ती है तथा जिनकी बुद्धिमत्ता ने उनकी रक्षा नहीं 
की वे नियत मात्रा से अधिक पी गये और पानी पीते ही उनमें से 
प्रत्येक सब कुछ भूल गया। उनके सो जाने के पश्चात्‌ जब आधी रात 
का समय हुआ तो बड़ा भयातक वज्राघात का शब्द हुआ, एवं पृथ्वी 
काॉँप उठी, और वे एकाएक उल्काओं के सदृश कोई इधर, कोई उधर 
अपने अपने जन्म की ओर उड़ गये। वह स्वयं उस जल को पीने से रोक 
दिया गया था, पर किस प्रकार एवं किस उपाय से पुनः वह अपने 
शरीर में लौट आया यह उसको कुछ पता नहीं था, किन्तु अकस्मात्‌ दृष्टि 
के पुनः प्राप्त होने पर उसने अपने को उष:काल में चिता पर लेटे पाया। 
और इस प्रकार, हे ग्लोकोन, कहानी वच गयी, नष्ट नहीं हुई 
और, यदि हम इसको मानें (इस पर श्रद्धा रकखें) तो यह हमको 
भी बचा सकती हैं इसपर श्रद्धा रखते हुए हम कुशलतापूर्वक विस्मृति 
की नदी को पार कर सकते हें; और अपनी आत्मा को संसार 
से निष्कलंक रख सकते हें )। परन्तु यदि लोग (प्रस्तुत मण्डली) मेरी 
माने तो यह विश्वास करते हुए कि आत्मा अमर है तथा भलाई 
ओर बुराई दोनों की पराकाष्ठा को सहने में समर्थ है, हम सदा 
ऊध्वंगामी पथ पर ही चलते रहें एवं सदा स्वेंदा बुद्धिमत्ता के साथ 


2७७७७ वीमकी 





) नष्टो मोह: स्मृतिर्छ॑ब्धा (गीता) । 


( ६६६ ) 


ह#यायपरता (धर्मपरता) का ही अनुसरण करें जिससे कि हम अपनी 
इस लोक यात्रा में भी और तब भी, जब कि खेलों के विजयी 
खिलाड़ियों के समान, जो कि उपहारों को एकत्रित करते जाते हैं, हम 
अपने उपहार पाने के लिए (परलोक को) गमन करें हम परस्पर एक 
दूसरे के और देवताओं के, दोनों के ही प्रिय बने रहें। इस प्रकार यहाँ भी 
और उस सहस्न वर्ष की यात्रा में भी जिसका मेंने वर्णन किया है, दोनों 
ही में हमारा कल्याण होगा।* 


टिप्पणियाँ 


प्रथम पुस्तक 


पृष्ठ ७५. सॉक्रातीस--प्लातोन का गुरु ओर प्रसिद्ध महापुरुष 
ग्लौकोनू और अदेमान्तस--प्लातोन क्रे भाई । 

पालीमार्कसू--कफालस्‌ का पुत्र और सॉंकरातीस्‌ का परिचित नवयुवक | 

ध्रासीमाकसू--एक प्रसिद्ध सोफ़िस्ट (ऋ॑शिक्षक) | 

कैफ़ालस--पाइरियस्‌ का बुद्ध क्षताढ्ब्य व्यापारी, परालीमार्कस का 
पिता और साँक्रातीस का मित्र । वह बाहर से आकर पाइरियस्‌ बस गया था । 

अरिस्तोत--ग्लौकोनू, अर्देमान्तस्‌ और प्लातोन का पिता ॥ 

पाइरियसू--सथेन्स्‌ नगर से पाँच मीछ की दूरी पर स्थित बन्दरगाह 

देवी--बेन्दिस नामक देवी का मन्दिर पाइरियस्‌ में था। कूछ छोग 
इस देवी को आत्तेंमिस्‌ से अभिन्न समझते हें जो बोस (ज्यूस) और छेतो 
की पुत्री है तथा चन्द्रमा की अभिमानिनी देवता हैं । 

पृष्ठ 8६. निकियासू--एक अधेन्सू निवासी जो कि पैसे वाला होने 
के साथ ही साथ विचारक भी है। प्छातोन के कई संवादों में निकियास्‌ 
क्रा उल्लेख हुआ हैं विशेषरूप से लाक॑स में । 

निकेरातसू--निकियास का पुत्र । 

पृष्ठ ७७. छीमियासू--कफ़ालस का पुत्र और महान्‌ वक्‍ता । 

यूथीडेमस्‌ू--पॉलीमार्कसू तथा छीसियास का भाई और कैफ़ालस , 
का पुत्र | छगभग ई० पु० ४०४ में इस पर परिवार अथेन्‍्स्‌ की सरकार 
का दमनचक्र चछा । लीसियासे तो किसी प्रकार बचकर निकल गया किन्तु 
पॉलीमार्कस्‌ को विषपान का दण्ड दिया गया । 

हैक 


खाल्केडानिया--बॉस्फोरस में एक नगर था । 
कार्मान्तिदेस---इस व्यक्ति का नाम केबल इसी पुस्तक में आया है । 
अरिस्तोनीमस्‌ और उसके पुत्र क्लेताफॉन का नाम भी केवल रिपब्लिक में 
ही आया है । 

पृष्ठ ७९. सॉफॉक्डीए--झजण्तन का एक विख्यात दुःखान्त नाटक- 
लेखक । इसका समय ई० पू० ४९६---४० ६ है । 

पृष्ठ ८०. थैमिस्टॉक्लीस---एथेन्स का एक संभ्रान्‍्त पुरुष जिसने 
नगर के हॉक ओर दीवालों को बनवाने में सहायता दी थी । इसका उल्लेख 
प्छातोन के कई संबादों में हुआ है । 

सैरीफ़स--किकलादेस्‌ द्वीपपुंज में एक छोटा सा नगण्य द्वीय है । 

पृष्ठ ८१९. अधः्छोक--प्रीकः शब्द हडीस (9005) है जो कि 
भूतल के नीचे के संसार, वहाँ के अधिपति एवं प्रेतलोक तथा यमलोक 
के अर्थ में प्रयुक्त होता है । 

पृष्ठ ८९. पिण्डार--यूनान का सुविख्यात गीतिकाब्य रचयिता । 
इसका समय ई० पू० ५२२--४४८ है । 

पृष्ठ ८३... सिमोनिदेस--यूनान का गीतिकाव्य रचयिता । जीवन- 
काछ ई० पु० ५०६--४६८ । । 

पृष्ठ ९०. हॉमीर अथवा होमर--यूनान का आदि कवि जो 
इलियड, ओडिसी दो महाकाव्यों एवं कतिपय देवस्तुतियों का रचयिता है 

ओडीसियस---हामर के ओडिसी नामक महाकाव्य का प्रमुख प्रात्र 
जो कि अपने चातुर्य एवं पराक्रम के कारण प्रसिद्ध है । 

औतॉलिकस्‌--ओडीसियस का नाना और प्रख्यात चोर । अपने यहाँ 
आल्हाखंड का माहिल इसका समकक्ष हे । 

भगवान --मूलशब्द दी' है जो वेदिक शब्द द्योस से मिलता जुलता 
दब्द है । 


( ६६९ ) 


पृष्ठ ९४. बियास्‌, पित्ताकॉस---यूनान के सप्तऋषियों में से दो 
ऋषि । संभवतया दोनों ही कवि भी थे। पित्ताकॉस तो कुछ काल के 
लिये मितीलीन के तानाशाह भी हो गये थे । 

पृष्ठ ९५. पैरियाण्डर, पैडिक्कॉस, क्षेरक्षस, थेबेस निवासी इस्मे- 
नियासू---यह सभी तानाशाह थे जो अपनी सम्मति को दूसरों पर बढ 
पूर्वक छादना चाहते थे । पैरियाण्डर का उल्लेख केवल यहीं हुआ है । 
पैडिक्कॉस का उल्लेख एकाधिक संवादों में हुआ है। क्षरक्षस्‌ फारस देश 
का सम्राट था जिसने यूनान देश पर आक्रमण किया था। इस्मेनियस 
थेबेस नगर में एक दक का अग्रणी था। लगभग ३९५ ई० पृ० इसकी 
विशेष ख्याति हुई भी । 

पृष्ठ ९६. में मक हो गया होता--प्राचीन छोगों में यह घारणा 
फैली हुई थी कि यदि भेड़ियें और मनुष्य का सामना होने पर भेड़िये की 
दृष्टि मनुष्य पर पड़ जाये तो मनृष्य मूक या गूँगा हो जाता था। यहाँ 
तो सॉक्रातेस व्यंजनावृत्ति द्वारा थ्रासीमाकस्‌ की तुलना भेड़िये से कर रहा 
हे । 

पृष्ठ ९७. दीया रे दैया, मूल शब्द है हेराक्लीस्‌। हेराकलीस यूनान 
देश की पुराण कथाओं में एक अत्यंत पराक्रमी वीर पुरुष हे । 

पृष्ठ १००. पॉलीडामस्‌ थिसली प्रदेश के स्कोट्सा स्थान पर रहने 
वाला विख्यात मल्ल था । इसका डील डोल बड़ा विशाल था और 
इसुके (विषय में यह कथा प्रसिद्ध थी कि इसने औलिम्पस पर्वत पर एक 
सिंह को निह॒त्थे ही मार डाला था और यह पूर्ण वेग से दौड़ते हुए 
रथ को रोक सकता था । 

स्वेच्छाचारी शासन, जनतंत्र, एवं कुलीनतंत्र के लिए मूल में क्रमशः 
तिरान्निकी, डेमौऋततिया एवं अरिस्तौक्रातिया हैं। यह शब्द प्राय: प्रयुक्त 
गेते हैं असतएवं इनको ध्यान में रखना चाहिए 


( ६७० ) 


पृष्ठ १०४, चुगलखोर--मूल में यहाँ सिकोफान्तेस अब्द का प्रयोग 
हुआ है। यह शब्द उन बूत्तों के लिए प्रयोग में आता था जो सीधे साथे 
धनवानों पर न्‍्यायाऊूय में भूठा अभियोग चला कर उनका धन ऐंठ लिया 
करते थे। शब्द का धात्वर्थ अझ्जीर दिखलाने वाला हैं। 
पृष्ठ १०७. निर्यामक देखों पाली निग्यामक 5 कर्णधार । 
पृष्ठ ६४. जोशीर और शब्दाइम्ब्रपूर्ण भाषण सोफिस्टों की विशेषता 
ही थे। वे इन्हीं के द्वारा जनता को आक्रृष्ट करने में निपण थे। 
प्ठ १६४, मल सें विशेष गण के लिए (अरैते ) शब्द है | ग्रह शब्द 


१] के 


पट 
प्छठातोन की तत्त्वज्ञान में विद्ेष महत्त्व रखता हैं। अरविद घोष भारतवर्ष 
ग्रीकभाषा के सर्वेश्षेप्ठ ज्ञाता हैं उनके मत में यह शब्द आरि, जय, आये 

अरण इत्यादि का सजातीय है और अर घातु से निष्पन्न हुआ है । इसका 
अंग्रेजी अनुवाद ४।५९८ शब्द द्वारा किया जाता हैं 

पपष्ठ १३५. आत्मा के लिए मल में प्सीखे शब्द हे जिसका अर्थ श्वास, 
प्राण, जीवन, आत्मा इत्यादि होता है। पौराणिक कथाओं में प्सीखे का 
वर्णव एक तितछी के समान पक्ष धारण किए हुए सुन्दरी कुमारी के रूप में 
किया गया हे जिसका प्रेम ऐरॉस नामक युवक से है। एक प्रकार के पतिगें 
को भी प्मीखे कहते हैं। संस्कृत छाब्द पक्षी इसका सजातीय प्रतीत होता 
है। जीवत्मा को पक्षी, प्खेरू इत्यादि शब्दों द्वारा हमारे देश में भी अभि- 
हित किया जाता है। देखों द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया" इत्यादि उपनिषद्‌' । 

पृष्ठ १३६. न्याय को लिए मूल में दिकाइया दब्द है जो भाषाशास्त्र 
के अनुसार संस्क्ेत दिश धातु का सजातीय है जिसका अर्थ दिखलाना 
आज्ञा करता, नियम निर्देश करना, प्रबन्ध करना इत्यादि है 

पृष्ठ १३७. में कुछ नहीं जानता--सॉक्रातेस्‌ की स्वाभाविक विनम्रता 
तथा प्रस्तुत विवेचन की अपूर्णता को सूचित करता है। परन्तु प्लातोन ' 
के प्रारंभिक संवादों में यही कथन अन्तिम स्थिति को सचित करता है 


( ६७१ ) 


के 


उन संवादों में सॉक्रातेस अन्य लोगों की सम्मतियों का खंडन करता 
हैं और अच्त में जब प्रकृंत विषय पर उसकी सम्मति पूछी जाती है 
तो वह यही कह देता है कि में कुछ नहीं जानता आप लोगों से सीख कर 
जानना चाहता हूँ। इस प्रकार के संवाद निषेधात्मक (अनिर्णीति) संवाद 
कहलाते हें। रिपब्लिक इस प्रकार का संवाद नहीं है। 

यद्यपि यहाँ पर यह संवाद समाप्त हुआ सा प्रतीत होता है पर 
वास्तव में यह बात नहीं है। प्रथम पुस्तक तो प्रस्तावना मात्र हैं । 


द्वितीय पुस्तक 


द्वितीय पुस्तक के आरंभ में प्लातोन पुनः एक बार अन्याय के पक्ष 
को परिपूर्णता के साथ ग्लौकोन्‌ द्वारा प्रस्तुत कराता है। यह प्छातोन 
की न्यायप्रियता का सर्वोत्तम निदर्शन है कि वह विरोधी पक्ष के किसी भी 
पहल की उपेक्षा नहीं करता । 

पृष्ठ १३९. अच्छी वस्तुएँ ७ 882:08 ब.व. 82०/.॥०5 ए.व.। यह 
शब्द भी प्लातोन के तत्त्वज्ञान में विशेष महत्त्व रखता है। अच्छी वस्तुएँ 
यहाँ तीन प्रकार की बतलायी गयी हैं। (१) स्वतः शुभ, (२) परिमाणत: 
शुभ, (२) उभयतः शुभ। प्रथम पुस्तक में न्याय का वर्णन परिणामतः 
शुभ के रूप में हुआ हँँ। अब यह माँग प्रस्तुत की जा रही है कि उसको 
स्वतः गृभ सिद्ध कर के दिखलाया जाय। 

५ पृष्ठ १४०. सर्प के समान--जिस प्रकार बीन के मथुरनाद से 
सर्प मुग्ध हो जाता है इसी प्रकार तुम्हारी वाणी से श्रासीमाकस्‌ मुग्ध 
हो गया है। 

पृष्ठ १४३. लीडिया का गीगसू--इस स्थान पर मूल में पाठभेद 
मिलता है। हस्त-लिखित प्रतियों में तो जो पाठ मिलता है उसका अर्थ 
अनुवाद में दे दिया गया हैं। सम्पादकों ने इसके जो संशोबन सुभाए हें 
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उस अनुतार इस वाक्यांश का अर्थ (१) लीडिया निवासी क्रोयस्सस्‌ के 
पूर्व पुछ्ष गीगस्‌, (२) (लीडिया के राजा के पूर्व पुरुष) गीगस्‌' इत्यादि 
होता है। 

पृष्ठ १४४. देवतुल्य--परम शक्तिशाली । दण्ड फो पहुँचसे 
पर। 

एड १४६... सयस्कसू--अइस्खिलस्‌ (ई० पू० ५२५-४०६ ) यनान्‌ 
सव प्रथम दुःखान्त नाठकों का रचयिता है। यहाँ उसके जिस कथन का 
उल्लेख हुआ है वह है हेप्टा एपीथीबास (थीबेस नगर पर सात शत्रुओं 
की चढ़ाई) नामक नाटक की ५७४ वीं पंक्ति में आया है 

पृष्ठ १४७. शूढ्ली पर लटका दिया जाइगा--यश्वात्कालीन 
सीस्टियन्‌ लेखकों ने मसीह की शूछी के सम्बन्ध में इस कथन को प्राय: 
उद्धृत किया हैं। 

पृष्ठ १४८, अपनी बूद्धि की गहरी (कूंडों)--यह कथन भी 
अहस्खिलस्‌ के उपर्युक्त नाटक में (५९२-९४ पंक्तियों) में आया है। 

पृष्ठ १४९. भाई का हो भाई सहाय--इस लोकोक्ति का मूल स्रोत 
प्राचीन टीकाकारों के अनुसार हॉमीर के ऑडीसी तामक काव्य के १६ वें. 
सगे की ९७ वीं पंक्ति है । 

पृष्ठ १५०. हीसियॉडॉस---यूनान देश का एक अत्यन्त प्राच्रीच कवि 
जिसका नाम होमेरॉस के पश्चात्‌ आता है। यह पंकितियाँ उप्तके कार्य और 
दिवस ऐरगा ऊे हेमैराइ” नामक कृषि काव्य से उद्धृत की गयी हैं । देखो 
उक्त काव्य की २३२ और उसके पीछे आने वाली पंक्तियाँ । 

होमेरॉस--देखो ओडोसी काव्य के १९ वें सर्ग को १०९ ओर उसप्तके 
पीछे वाली पंक्तियाँ। 

सुसइयस और उद्तका पुत्र ऑयमोल्पसु--यह्‌ कवि हौमेरॉपू से भी 
अधिक प्राचीन कहे जाते हें । यह थ्राक प्रदेश के निवासी थे. इनका 
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कोई ग्रंथ नहीं मिलता सूकित संग्रहों में इनकी सुक्तियाँ संगृहीत 6 । 
यह सम्भवतया ऑफ़िक सम्प्रदाय को मानने वाले थे। 

हेडीस---देखो ८£ पृष्ठ की टिप्पणी । 

पृष्ठ १५०, आफियसू--हौमेर से भी पुराना कवि, दियोनीससू का 
अनुयायी तथा कल्लियोपी कला देवी का पुत्र था। इसकी वीणावादन 
की दक्षता अत्यन्त प्रसिद्ध है। इसी क॑ सहारे यह अपनी मृत पत्नी यूरीदिके 
को यमलोक से छौटा छाया था। अन्त में यह थश्राक देश की भैरवियों 
द्वारा मार डाला गया। इसके नाम से प्राचीनकाल में एक रहस्यात्मक 
सम्प्रदाय प्रचलित था। 

संस्कृत की इस उक्ति “स्तोत्र कास्य ने तुप्टयें” से तुलना करो । 

पृष्ठ १५३, पिण्डार--देखों ८२ पृष्ठ की टिप्पणी। 

पृष्ठ १५३, अखिलोखस--सम्भवतया ई० पू० ७वीं शताब्दी का 
कवि है। हिजो (निन्‍्दाजनक कविता) लिखने में इसने परम ख्याति पाई 
थी। यह जिस कुमारी को प्रेम करता था जब उसको प्राप्त नहीं कर 
सका तो उसकी और उसके पिता की इसने ऐसी हिजों लिखी कि वे 
दोनों फाँसी खाकर मर गए। इसकी कविता के अब छिन्न-भिन्न खण्ड 
मात्र उपलब्ध होते हें। 

पृष्ठ १५८. मैगारा के युद्ध अरथेंस और कॉरिन्थ के निवासियों में हुए 
थे। इनका समय इ० पू० ४५३ और ई० पू० ४०९ है। यहाँ जिस युद्ध 
का उल्लेख है वह संभवतया ई० पू० ४०९ वाला युद्ध है। पर कुछ लोग 
अदैमान्तस्‌ और ग्लौकोन को प्लातोन के चचा मानते हैं, उनके मत में यह 
युद्ध ई० पू० ४५३ वाला युद्ध होगा। 

पृष्ठ १६०. नगर--वास्तव में तो रिपब्लिक का प्रारंभ यहीं से होता 
है। मल में नगर के लिए ?०॥8 थौछिस्‌ शब्द आया है जो संस्कृत के 
पुर शब्द का सजातीय हैं। प्छातोत की इस पुस्तक का मूलनाम भी 
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पॉलितेइया (पुरनीति-पौरत्या) है । रिपब्छिक तो इस पुस्तक का लैटिन 
नाम है जो मूल ताम की अपेक्षा अधिक प्रचलित हो गया है । 

पृष्ठ १७३. रक्षक--मूल शब्द ?99४0& है जिसका अर्थ रक्षक, 
संरक्षक तथा चौकीदारी या चौकसी करने वाला होता है । यह्त दब्द, 
जैसा कि आगे पता चलेगा, एक अत्यन्त महत्वपर्ण शब्द है। 

पृष्ठ १७३, स्वभावों--स्वभाव वाले मनुष्यों को। 

पृष्ठ १७४, जीवट, मूल में ॥पराश्ाण्टांत८5 थिमोइदीस शब्द है 
जिसका अर्थ उत्गाहपूर्ण होता है। यह शब्द थिमोस्‌ से बना है जो संस्कृत 
के धूम: शब्द का सजातीय हैं। चाहें तो इसका अर्थ राजसिक स्वभाव 
वाला भी कर सकते ह 

पृष्ठ १७६. विवेकप्रियता (दार्शनिकता )--मूछ में फ७>गी080- 
7॥09$ शब्द है जिसका अर्थ विद्या अथवा बृद्धिमत्ता ( ४००४9 ) को 
प्रेम करने वाला ( 90॥08 ) है। इस शब्द का प्रयोग सब से पहले 
पिथागॉरस ने अपने लिये किया था। इसी से फिलाॉसफ़र शब्द बना हैं 

पृष्ठ १७८. संगीत के लिये मूल ग्रन्थ में मूसिकी शब्द है जो इस 
ग्रन्थ में संगीत और साहित्य (विशेष कर काव्य) दोनों के छिये प्रयुक्त 
हुआ है । मूसा (अंग्रेजी म्यूज़) ग्रीक प्रदेश में छलित कछाओं और 
विद्या की अधिष्ठात्री देवियाँ मानी जाती थीं। इनकी संख्या 
९ है। प्छैटो ने मूसिकी शब्द का प्रयोग, वीणाबादन, गायन, कविता, 
साहित्य, संस्कृति एवं दर्शन इत्यादि अनेक अर्थों में किया है । रे 

पृष्ठ १८०. हीसियॉडस--होमर के उपरांत यूनाव का सबसे 
प्राचीन कवि । देखो १५० पृष्ठ की टिप्पणी । 

यूरानसू, क्रॉनॉस, शुकर बलि इत्यादि । यह कथा हीसियॉडस्‌ 
गे थियॉगानी नामक पुस्तक (देवकुल ) में १५४-१८१ पंक्तियों में मिलती 
। 


है%। 82 
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पृष्ठ १८२, हेरा का बन्दी बनाया जाना---इस नाम का एक नाटक 
है जिसका लेखक एपीकार्मस है । 

हफाइस्ताँस के फेंकने का वर्णन इलियड्‌ काव्य में ै५८६-५९४ 
में मिलता है । देवताओं के ढंग के लिये देखो इलियड २०११-७४ तके तथा 
२१।३८०-० १३ तक । 

पृष्ठ १८४. इलियडू २८५२७-५३२ । 

पाण्दारांस इलियड नामक महाकाव्य में वर्णित ट्राय' के यद्ध में द्राय 
की सेना का नायक था। इसी महाक्राव्य में ४६९ में उसके संधिभंग 
करने का वर्णन है । 

पृष्ठ १८५. अथीना अथंन्स नगर की अधिष्ठात्री देवी थी । बढ़ 
दोस को पूत्री थी । उसका सबसे बड़ा मन्दिर अक्रीपोलिस में था। वह 
नेंगर की रक्षिका और विविध प्रकार की कलाओं की संरक्षिका मानी जाती 
थी । 

शैेमिस्‌ दयौस के दरवार में एक विशेष पद पर आडूढ़ देवी थी । उसका 
काम देवताओं की सभा एकत्रित करना। आगे चलकर वह न्याय की अधि- 
ष्ठात्री देवी मानी जाने छगी। यहाँ जिस घटना की और संकेत है वह इलि 
यड काव्य में २०१-७४ में वर्णित हैं । 

नियोबी के सात पूत्र और सात पृत्रियाँ थीं जिनका उसे बहुत गयवें 
था। अपौलो और आतेंमिस्‌ ने इन सब पुत्र और पुत्रियों को अपने बाणों 
से मार डाला । नियोबी शोक में रोते रोते पत्थर हो गयी । 

पैलौपूस का परिवार ग्रीस देश की पौराणिक कथाओं में अत्यंत लोम- 
हर्षक दुःखांत घटनाओं का केन्द्र था। ब्रागेंदी (दुःखांत नाटक) लिखने 
वाले कवियों ने इस परिवार के विषय में अनेकों नाटकों की रचना की है 

त्राय (ट्रॉय) नगर के ध्वंस की कथा का वर्णन इलियड महाकाव्य' 
में है । 
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पुष्ठ १८८. देवताओं के भेस बदर कर घूमने का वर्णन ओडिसी 
भहाकाव्य में (१७।४८५-८६) हैं। 

प्रोटियस्‌ समुद्र का देवता था और मतमाना रूप बदल श्रकता था । 

पैटिस्‌ ते पैलियस्‌ की प्रेमयाचता से बचने के लिये अपना रूप बदल 
लिया । वह जछ देवता नेरियस्‌ की पुत्री थी। 

हेरा का यह प्रसंग अयस्किलस कि जंवियाएं नामक रखता में 
आया है । 

पृष्ठ १६०. अनुभावमूरत्ति - बाद को उत्पन्न होने बाली, पश्चादुभावी 
आकृति । 

पृष्ठ १९२. इस स्वप्न का वर्णन इलियडू में (२१--१४) है । 

थैटिस का यह कथन अबस्किलस्‌ के किसी विनष्ट नाठक से उद्धृत 
' किया गया है । यहाँ वह अपने पुत्र अखिल्लीस के सूर्यदेव के द्वारा मारे 
जाने पर परश्चात्ताप कर रही है । 

कोरस का अर्थ गायन-मंडली है । यह गायन मंडलछी प्रत्येक नाटक में 
सन्नित्रिष्ट रहती थी। इसका व्यय जथेन्स की समृद्धि के समग्र में तो कोई 
'घनवान्‌ व्यक्ति देता था, पर पीछे राज्य की ओर से यह व्यय मिलने छगा 
था। कोरस को ट्रेनिंग देकर तेयार करना स्वयं नाटककार का कततेंब्य था। 


तृतीय पुस्तक 


पृष्ठ १९३. अधघ:लोक अथवा ग्रीक छोगों का यमराक हेडीसू कह- 
लाता है। यहाँ के अध्यक्ष का नाम भी हेडीस्‌ अथवा प्लूृतो है। मृत्यु के 
पश्चात प्रेतात्मा स्तिक्ष अथवा अखेरॉन्‌ नदी को कारौन्‌ की नौका में पार 
कर इस लोक में पहुँचते हें । द्वार पर कैरबेरस्‌ वामक तीन मुख अथवा 
पचास मुख वाला कुत्ता रहता है । इस शब्द को कुछ विद्वान्‌ ऋग्वेद 
' करबुरित शवान्‌ का सजातीय मानते हें। हेडीस्‌ की आकृति अवश्य डरावनी 
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है परन्तु बढ़ न्‍्यायी शासक हैं और बढ़ प्रेतात्माओं को उनके कर्मानुसार 
स्‍थान देता है । 

पृषत १९४. “में बिताश कों........... समभझुगा ।” औडिसी 
काव्य में ( ११।४८९-९१ ) यह वाक्य ओडीसियस के समझाने पर 
अखिल्लीस' ने कहे हैं । 


कण 
डी 
हरा 


है की कम, घृणा £ । देखों इलियडू २०६४ 

ज्ञय. ....... नहीं है ।/ इलियड्‌ २३१०३ 

7722 रह जायेंगे ।/ ओडिसी १०४०९ 

“भरी जवानी. .... . उड़ गयी । इलियड १६॥८५६ 

“बड़बड़ाते हुए. .... हो गयीं ।'” तूछना करो इलियड २३॥१०० 


“जिस प्रकार. ... .. .उदड्ध गयीं ।/ ओडिसी २४॥६-१० 

पृष्ठ १९५. कीकितास अबःलोक में अखेरॉनू की एक सहायक 
नदी हैं। देखो १९३ पृष्ठ के अधःलोक पर टि० । 

बहू तो अवश्य ही पूर्वोक्त का अनुसरण करेंगे --निषिद्ध कर दिये 
जायेंगे । द 

पृष्ठ १९६. देवीसनू अखिल्लीस्‌ थेटिस्‌ नामक देवी का पुत्र 
था। अपने मित्र पत्रोक्‍्लॉस की मृत्यू पर उसको जो शोक हुआ उसी का 
यह वर्णन है । इन तीनों उद्धरणों के लिये देखों इलियड्‌ २४॥१०-१२ 
और १८।२३-२४ 

पृष्ठ १९७. तियाम्‌ द्वाय के युद्ध के समय द्राय का वृद्ध राजा था। 
यह उद्धरण इलियडू (२२॥४१४-१५) में है । 


“अभागिन में... .. इलियड (१८।५४) में थैटिस्‌ के रुदत का 
वर्णव है । 
8 2 हो रहा है” यह वचन दोौस्‌ ने हैकतर पर आक- 


धरे 


'प्रण होने के समय कहे थे । हैक्तर प्रियाम्‌ का पुत्र था । इलियड २२१६८ 


है] 


८ ) 
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झोक मे--पत्रोक्‍लॉस के हाथ से मरना बदा है । इलियड 

१६१४३२-३४ । सार्पिडॉन द्योस का पत्र था। उसकी मृत्य पत्रोक्‍लॉस 
के भाके से हुई थी । 

पृष्ठ १९८. हेफाइस्तास्‌ रूंगड़ा देवता था और लोहकारकछा में 


निपुण था । उसका विवरण इलियिड (१।५९०) में मिलता है । 


पृष्ठ १९९, “चाहे वह पेगम्बर, . . . . . . बढ़ई' ओडिसी १७।३८६-८४ 

पृष्ठ २००. “मित्र चुपत्ाप... . सो । इलियडू ४४१२ । 

“साहसोत्साह. .. . . . रहे थे । इलियड इ॥८ और ४।४३१ 

आओ मदमत्त .... . वाले । इलियड १॥२०४५ । यह अखिल्लीस 
द्वारा अपने सेनापति अगामेमनान की भत्सना हैं । 

भोजन की मभज़ों. ..... . रहे हों ओडिसी ९॥८-१० 

“भखों मरना...... देवतीय है ओडेसी ७३४२ 

पृष्ठ २०१, बोस की कथा , इलियद १४।२९४-३४१ 


हिफाइस्तॉस, आरैस इत्यादि, ओडियो ८।२६६ और भागे । 


वक्षस्थल. . . . सहे हे ओडिसी २०।१७-१८ 
"भेंढों. .. ते पर ऐसा खयाल किया जाता हूँ कि यह पंक्ति हीसि- 


+ कप 


यड की है । 

पृष्ठ २००. फीनिक्स की वार्ता इल्यिहर ९७१५ ओर शागे 
मिलती हे । 

अखिल्लीम का यह प्रगंग १०।२३७८ ओर आगे है ; 

मृत शरीर के शुल्क का प्रसंग इलियड २४५०२, ५५५, ५९४ 
पंक्तियों में आया हैं। ह 

“सर्वाधिक विनाशकारी. .. . बदला छेता इलियद १०।१५ । 

नदी-देवता का नाम स्कामान्दर था। यहे प्रसंग इलियद् २१।१३० 
१३२ में है । 


( ६७९६ ) 


में इतको. .. .. चाहता हैँ इलियड २३।१०१ । परन्तु यह वाक्य 


'परणंतया निर्दोष है । 


शशि 


७ ३ 
की बवीहते 


हकटर' के मृतगरीर का घसीटा जाना इलियड्‌ २४।१४ में वणित हे । 

जीवित बंदियों की वल्ि का प्रसंग इलियड २३।१७५-७६ में है । 

पृष्ठ २०३. झदौस से ऐआकस्‌ ऐआकस से पीछियस और पीली- 
यस से अखिल्लीस । 

खाइरॉन्‌ का प्रसंग इलियड ११।८३२ में देखो । 

पॉसेइदीन बोस का भाई और समुद्र का देवता था। पेइरीथूस ने 
हेलेन के बलात्कार में थीसियस की सहायता" की थी एवं पर्सफ़ोती जथवा 
कुमारी को भगाने में थीसियस पेइरीथूस के साथ छूग गया था । 

पृष्ठ २०३--२०४. यह उद्धरण अयस्खिलस की नियोदी नामक 
रचना से लिया गया है। 

पृष्ठ ००५. अनुकरण दछब्द अत्यंत महत्वपूर्ण है क्योंकि प्लातोन 
ओर अरिस्तू दोनों ही के मत कला अनुकरणात्मक हैं। अनुकरण से उनका 
तात्पय न केवल भौतिक वस्तुओं के अनुकरण से हू प्रत्यत भावों और 
मनोवेगों के अनुकरण से भी हे । 

पृष्ठ २०६. अगामेमनान्‌ ट्राय के युद्ध में आक्रमणकारी अखेयन्‌ 
पक्ष का नेता या उसने स्थीसिस की पुत्री को बलात्‌ छीन लिया था। 

अज्यूस के दोनों पुत्रों के नाम अगामैम्‌नॉन्‌ और मेनेलाउस्‌ हैं । 

पृष्ठ २०८. आर्गास अगामम्‌नॉन्‌ के राज्य का नाम हैं । 

यूष्ठ ०००. नबागेदी अथवा ट्रेजेडी गंभीर अथवा दुःखान्त घटना 
वाले नाटक को कहते है और कोमेडी हास्यथरस प्रधान अथवा सुखान्त नाटक 
। 
पृष्ठ २१०५. मूल धाब्द मैताबौीलास्‌ का अनुवाद अन्तर्रकरण -+ 


री 


कि 


प्रश्विर्ततन किया गया है । यद्त संगीत का विशिष्ट पारिभाषिक दाब्द है 


( ६८० ) 


एक स्वर संगति ॥क्वताणाए से दूसरी में जाने के अर्थ में इसका प्रयोग 
होता है ह 

पृष्ठ २१७. प्लछातोन के समय में संगीत शब्द बहुत व्यापक अर्थ 
में प्रयक्‍त होता था, अतएवं काव्य और काव्य की शेली का विवेचन भी 
इसी के अन्तर्गत माना जाता था । 

गीत के तीन अंग बोल (ग्रीकशब्द लोगू) समस्वरता (मूलग्रीक 
दाब्द हार्मीनियास) और लय (ग्रीक शब्द रिथम्‌) । तीनों ग्रीक शब्द 
संग्ंघकारक एक वचन में है। अर्थात्‌ इन तीनों के सम्मेलन का ही नाम 

तहे। 

पृष्ठ २१८. लीडिया रूघुएशिया के पश्चिम के मध्य प्रदेश में था । 
यहाँ का संगीत बारुण भावों को व्यक्त करने वाढा था। इसके अतिरिक्‍त 
ग्रीक लोगों में दोरियन्‌ और फ्रीगियन प्रकार के संगीत का भी चूरन था 

पृष्ठ २१९. यवबन से तात्पय इयोनिया प्रदेश के संगीत से है। भारत- 
यर्ष में तो सभी ग्रीक छोंगों को यवन कहा जाता है, पर यह ठीक नहीं । 
ग्रीक जाति की अनेक उपजातियाँ थीं जिनमें से यवन अथवा इयोनियन 
भी एक है। प्लातोन्‌ स्वयं अत्तिका प्रदेश में निवाद करने वाली ग्रीक जाति 
में से था । 

पृष्ठ २२१. अधिकतन्त्री, अर्थात्‌ ऐसा वाद्य जिससे बहुविध एवं 
जटिल संगीत की उत्पत्ति संभव हो । 

मुरली--मूलग्रीक शब्द सीरिक्ष हैं जो अर्थ और नाद दोनों में संस्क्ृत्‌ 
के शुंग शब्द का सजातीय प्रतीत होता है । 

अपौलो का वाद्य वीणा और मरज्षियास्‌ का वंशी हैं। एक बार सूर्य 
देव अपौलो तथा मसियास्‌ में संगीत की प्रतिदह्ंद्विता हुई। शर्ते यह थी कि 
विजयी विजित के प्रति मनमाना व्यवहार करेगा । मससियास्‌ हार गया तब 
उसको अपने प्राणों से हाथ धोने पड़े 


( ६८१ ) 


श्वानदेव की पूजा ईजिप्त में होती थी । 

लय का संबंध छन्दों से है और छन्‍्दों की रचना गणों पर आश्रित है । 
संस्क्ृत छन्‍्द: शास्त्र के समान ग्रीक छंदःशास्त्र में गण पद्धति का प्रचलन 
है और दोनों भाषाओं की गण पद्धति में पर्याप्त समानता है । 

पृष्ठ २२२. साॉक्रातीस ने संगीतवेत्ता के रूप में अनेकों बार 
दामौन्‌ का नामोल्लेख किया है । 

एनौप्लियॉस का स्वरूप क्‍या है इस विषय में आधुनिक विशेषज्ञ 
एक मत नहीं हें । 

दाक्तिल---एक गुरु दो रूघु, इयाम्बसू---लगु, गुरु । त्रौखाएक--- 
गुरु, रूघू । ; 

पृष्ठ २२६. छोटे बड़े शब्दों. . ... आकारों में,” प्छातोन की 
दृष्टि में सत्य बाह्य आकार की लघुता अथवा दी्ेता से कोई संबंध नहीं 
रखता । | 

पृष्ठ २३१. हेलैस्पौण्ट, डाडेनेलिस (दर्रेदानियाछ) का प्राचीन 


नाम हैं जिसको इलियड ९॥३६० में मछलियों से भरा हुआ कढद़ा 
गया है । | 
पृष्ठ २३२. सिराकूज. .. . . सिकिलिया (आधुनिक नाम सिसली) 
के बहुविध व्यंजन इत्यादि छोकवार्ता में इसी भाँति प्रसिद्ध वाक्य था जैसे 
कि दावते सीराज” वाक्य प्रसिद्ध है । 

पृष्ठ २३४. आस्क्‍्लेपियस्‌ सूर्य का पुत्र और आयुर्वेद का देवता 
है । इसको ग्रीक देश का अश्विनी कुमार अथवा थधन्‍्वन्तरिं ही सम- 
मना चाहिये । आस्क्‍्केपियस के वंशधर--वेद्यकोग । 

यूरीपिलास्‌ का नाम यहाँ ठीक नहीं है । वत्तमान इलियड काब्य में 
तो ऐसा प्रसंग ११६२४ में मिलता है परन्तु वहाँ तो हैकामीदी ने मखाआंन 
और नैस्तॉर को एक पेय पिलछाया है न कि यूरीपिलास को । 


्‌ 


मई] 
की 


नी 


( ) 


उठ ९३६. घनवानों को कार्य करने को नहीं रहता. .. . . सोकरा- 
तीस, प्टातोंनू और अर्स्तू तीनों ही दार्शनिकों के समय में अथेन्‍्स का 
बनिक वर्ग शारीरिक परिश्रम से जी चुराता था । 

फोकिलिदेस के लिये देखो भूमिका खण्ड २ । 

पृष्ठ २३८. रक्‍त को चूसकर. . . .छिड़क दी इससे मिलती जूलती 
"पंक्ति इलियइ शरश्ट८ट है । 

मिदाय को कतकस्पर्श का बरदान दिया गया था पर शीघ्र ही उसका 
जीवन भार स्वरूप हो गया जअतएब उसने यह वरदान छोटा दिया। संभव 
है कि तितेंबस्‌ की ओर संकेत हो । 

पृ णठ २३०. प्रागेदी लेखक अयस्खिलस का अगामेम्नन पंक्ति 
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पृष्ठ २४०. ज्ञान के प्रेम के लिये मल में फिलोसोफ़िया गब्द जाया 
हे जिसका रूढ़ अर्थ दर्शन, विवेच्रनतत्व भी हे पर सूल अथ ज्ञानप्रम अथवा 
विवेकप्रेम ही है । 

प्रष्ठ २५९. अवसरोपयोगी असत्य को लेखक ने उदार या भाये 
असत्य ( ४००८ ॥0 ) भी कहा. है । कुछ राजनीतिशास्त्रवत्ताओं ने 
इसकों एक भव्रावह उपाय माना है और इसी मे तानाशाही एकाबिपत्य 
 णाटाबराफाशओंए ) का मूल देखा हैं । 

पृणिक के लिये मर शब्द फ़ोइनिकोन हे | सीरिया के समद्र तट के 
सकरे प्रदेश का नाम फाइनीके था। यहाँ के निवासी दूर दूर तक वाणिज्य 
करते थे ओर काथज इन्हीं का उपनिवेश था। इन्होंने बर्णमाा का भी 
आविष्कार क्रिया था। इनके विषय में अनेकों पुरातन कथाएँ प्रचलित थीं । 
कोई कोई भाषाशास्त्रविद इनको वेदिक झब्द पणि' से जोड़ता हैं और 
वणिक्‌ से भी इसका संबंध वतलाते हैं । 


चतुथ पुस्तक 


पृष्ठ २६६. हेला और बर्बर से तात्पय सभ्य ग्रीक जाति तथा 


अन्य असभ्य जातियों से है । हैछा अथवा ग्रीक जातियाँ भूमध्यसागर में 
बहुत से स्थानों पर नगर बना कर बसी हुई है। अन्त तक इस नगरजराष्ट्रों 
का एकीकरण न हो सका और इनकी शक्ति आपस में युद्धों में क्षीण होती 
रही । 

पृष्ठ २६७. मित्रों के मध्य...... समान अधिकार प्लातोन 
के साम्यवाद का प्रथम संकेत । 

पृष्ठ २६८. जो कि गायकों. .. . मँड़राता है इससे मिलती 


जलती पंक्ति ओडिसी १॥३५१ हैं । 

पृष्ठ २७४--हिंद्रा अथवा हथूद्रा बहुत से झिरों वाला जलसप॑ 
था। इसका एक शिर काटने पर उसके स्थान पर अनेक शिर उग आते 
थे। हेराक्लीस ने इसका वध किया था। यहाँ यह भाव है कि वे लोग नहीं 
जानते कि जिस एक बराई को दर करने का वे प्रयत्त कर रहे हैं उसके 
स्थान पर अनेकों बुराइयाँ उत्पन्न हो जायेगी । 

डैल्फ़ी अथवा दैलफ़ी । मूल ग्रीक शब्द दैल्फ़ोई है । फौकिस्‌ प्रदेश के 
पार्नासस पर्वत में एक पर्वत शिखरों के बीच की घाटी में स्थित अपोलो 
(सूर्यदेव) का तीर्थ स्थान था | यहाँ की पुजारिन यात्रियों के प्रदनों के 
उत्तर दिया करती थी | उसके अटपठे वाक्य भावी घटनाओं के सूचक माने 
जाते थे। धामिक प्रदनों पर यहीं से व्यवस्था प्राप्त की जाती थी। अत« 
एवं धर्मविधान में उसी को प्रमाण स्वरूप माना गया है । 

पृष्ठ २७५. अरिस्तोनसूनु - अर्देइमान्तास्‌ । 

पृष्ठ २९२. मनुष्य स्वभाव के विश्लेषण से अब प्लातोन के मनो- 
विज्ञान संबंधी विचारों का आरंभ होता हे । 
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पृष्ठ २१३. यूनानी (ग्रीक) लोगों में श्रकिया, स्किथिया और 
उत्तरी प्रदेशों के निवासी वीरता के लिये विख्यात थे । ४ 


पृष्ठ २९६. संकल्प और कामना” मूल में एथेलाइन्‌ और 
“बूलेस्थाइ' क्रियाओं का प्रयोग किया गया है इनमें से प्रथम का अर्थ 
संकल्प करना और हितीय का अर्थ कामना करना हैं। इनका अंग्रेजी अर्थ 
0 जा! और ६0 (०८ है । 

“मानों किसी ने प्रश्न पुछा हो --प्लातोन व्यक्तिगत सम्मति अथवा 
दौक्षा' को आन्तरिक वार्तालाप अथवा प्रदनोत्तर रूप अथवा एसे प्रदनोत्तर 
का परिणामस्वरूप मानता है । अतएव जब कोई व्यक्ति किसी वस्तु को 
प्राप्त करना चाहता है तो यह समझता चाहिये कि इस विषय में मन ही मन 
में वह प्रश्नोत्तर कर चुका है, तथा इस प्रश्न के उत्तर में कि “क्या वह 
अम॒क वस्तु को प्राप्त करता चाहता हे ?” उसने अपनी स्वीकृति दे दी है । 


पृष्ठ २९८. “और क्या हम यह जोड़ सकते हैं. . . . बढ़ा होना है।” 
भाव यद्व है कि जब कहते है कि कोई वस्तु (भूतकाल में) बड़ी थी 
तो इसका यही अर्थ होता है कि बह किसी (भूतकाल की) वस्तु से बड़ी 
थी । इसी प्रकार जब हम यह कि कोई वस्तु (भविष्य में) बड़ी 


होगी तो इसका तात्पय यद्री होता है कि वह किसी (भविष्य काल की) 
वस्तु से बड़ी होगी । 
.. पृष्ठ ३००. “यह जो कुछ भी है किसी वस्तु के संबंध में ही है ।” 
--अर्थात्‌ प्रत्येक कामना किसी न किसी विषय के प्रति होती है । | 
पृष्ठ ३०१. विवेकतत्त्व के लिये. मूल में लौगिस्तिकान्‌ू तथा 
वासनात्मक या कामात्मक तत्व के लिये 'अलौगिस्तिकॉन और ऐपी- 
थ्यूमीतिकॉन्‌ शब्द आये हैं । 
पृष्ठ ३२०३. उत्‌साहतत्व के लिये मूल में 'थ्यूमास्‌” शब्द है जिसके 
हृदय, मनोवेग, क्रोध इत्यादि अनेक अर्थ होते हैं । 
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पृष्ठ ३०७. “लाभों से सबसे अधिक असंतुष्ट” तुलना करो गीता 
३॥।३७ “"महाशनों महापाप्मा' 
पृष्ठ ३०८. स्वरैक्यता के लिये मूल में “सिम्फौनिया बब्द है जिसका 
अथे संगीत शास्त्र में स्व॒रों का मधुर समन्वय अथवा संभणन है । 
पृष्ठ ३१४. बुराइयों का रूप अनन्त है तुलना करो गीता २।४१ 
व्यवसायात्मिका बुद्धिरेकेह कुरुनन्दन । 
बहुशखा हचनन्ताइच बुद्धयोडव्यसायिनाम्‌ ॥ 


“जितने प्रकार... .राष्ट्रों की संघटना. .. . आत्मा के आचरणों 
न होता है।” “यथा पिण्डे तथा ब्रह्माण्डे” से तुलना कीजिये। प्लातोन्‌ 


का सिद्धांत है कि राष्ट्र व्यक्ति का ही विशाल रूप हैं. 940० 75 
0७ ३७ ग्रातासंवंपके छा: 8726। संस्क्रत भाषा में पुरुष का एक 
रूपान्तर पुरिष भी है जिसका अर्थ शरीर रूपी पुर «नगर में निवास 
करने वाला आत्मा | इस शरीर रूपी पुर को गीता म नवद्वार और 
कठोपनिषद्‌ में एकादशद्वार वाला बतलाया गया है। इस अकार व्यक्ति 
और राष्ट्र की तुलना बहुत पुरानी कल्पना हैं । 

पाँच प्रकार की राष्ट्र संघटना का विवरण और उनमें से प्रत्येक के 
विषय में प्लातोन्‌ का मत अत्यंत महत्वपूर्ण है । 

एक तन्त्र राज्य के लिये मूल में बासीलेइया” शब्द आया है । ग्रीक 
भाषा में राजा के लिये बासीलेयस्‌ शब्द का प्रयोग किया जाता था । 

» कुलीनतन्त्र के लिये मूल ग्रीक शब्द अरिस्तौक्रातिया है । यह शब्द 

अरिस्तॉस्‌ और क्रातिया के योग से मिलकर बना हैं। (अरिस्ताँसू ८ 
श्रेष्य (जन्म, धन इत्यादि में-+क्रातास्‌ - शक्ति )यह दोनों ही शब्द 
संस्कृत के आये और कतु इत्यादि शब्दों के सजातीय हें । 

“बर्णनीय सीमा (मात्रा) वाला” अथात्‌ इतनी मात्रा में परिवर्तन 
जिसका वर्णन करना आवश्यक हो ।” 
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पाँचवीं पुस्तक 


पृष्ठ ३१७. “उसकी कोई सीमा भी तो होनी चाहिये। 
गोता-संबाद की वास्तविकता के विषय में कुछ आलोचकों न यह 
आपत्ति की है कि इतना छंबा संवाद यद्ध क्षेत्र में केसे हो सकता था । 
छगभग यहीं बाल इस संवाद के विषय में भी कही जा सकती हैं। 
गीता का पाठ एक घंटे सें हो सकता है पर पीलितेइया करा पाठ लगभग 
२० घंटे में संभव हो सकता है फिर भी प्लातोन्‌ ने इसको एक सा्यक्रालीन 
वार्ताछाप के रूप में प्रस्तुत किया हे । अतएवं सॉक्रातीस का ग्रह कहना 
लितान्‍त स्वाभाविक्त हैं कि इस प्रह्नोत्तर की कोई सीमा भी तो होनी 
चाहिये । 

पृष्ठ ३१८. भद्रस्तेइया अथवा नेमेसिस्‌ एक ग्रोक देवी का नाम है। 
यह उस दण्ड को सूचित करती है जो कि देवताओं के प्रति धृष्ठता करने 
वाले को प्राप्त होता है. तथा जिससे कोई नहीं बच सकता । सॉक्रातीस्‌ 
यह सूचित करना चाहता है कि इस साम्यवाद का विवेचन करना देव- 
ताओं के प्रति धृप्टता करता है अतएवं अद्गस्तेइया को पहले ही प्रणिपात 
कर लेता चाहिये । ' 

पृष्ठ ३२०. याद हमारे वचनों को... . . होनाहेँ अथवा यदि 
हमारे वचन (सिद्धांत) वास्तविक जीवन में व्यवहार में छाये गये तो 
वर्तमान रीतिरिवाजों से बहुत भिन्न होने के कारण, उनमें से बहुत से उप- 
हासास्पद प्रतीत होंगे । द 

पृष्ठ ३२१. स्पार्टा में स्त्रियाँ भी बहुत हलके वस्त्र पहन कर 
पुरुषों के साथ व्यायामणालाओं में व्यायाम किया करती थीं । 

“महान क्रान्त--सचमुच ही यह इतनी महान्‌ क्रान्ति है कि 
आज तक कोई देश इसको स्वीकार नहीं कर सका हैं। रूस में बच्चों 
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अकद्क 


के पालन-पोषण में एक सीमित मात्रा में अवश्य इसका प्रयोग किया 
गया है, पर इससे आगे और कोई नहीं बढ़ सका है । 

क्रीती द्वीप का अंग्रेजी नामोच्चारण क्रीट है। इसकी सभ्यता अत्यन्त 
पुरानी है। 

छाकदायमौन (स्पार्टी) लाकौनिया प्रदेश की राजधानी थी और 
कभी कभी समग्र लाकौनिया के लिए भी इस नाम का प्रयोग होता था। 

पृष्ठ ३२४, अरियॉन्‌ नाम के कवि के गीत से प्रभावित होकर दैल्फित 
जाति की मछली ने उसको समुद्र में डूबने से बचा छिया था। इसी कथा 
की ओर यहाँ संकेत किया गया है। यह कथा हेरोदोतस्‌ के इतिहास 
१२४ में मिलती है। द 

पृष्ठ ३३१. किसी विशेष राजनीतिक सिद्धान्त को मानने वाले 
चाहे जो कहें परन्तु यह दो सत्य अमिट हैं कि किसी राष्ट्र 
में सब मनृष्य न एक समान अच्छे होते हें और न एक्र समान बुरे तथा 
किसी राष्ट्र के छिए इससे बढ़ कर और सौभाग्य की कोई बात नहीं हो 
सकती कि उसमें श्रेष्ठ स्त्री-पुरुषों का जन्म हो । 

“उनका आवरण. .. . . . - सत्कर्म होंगे” सत्कर्म के स्थान पर मूल में 
“अरती” गब्द है जिसका अनुवाद 'साथुता” भी हो सकता हैं और 
आयं॑त्व भी । 

“अपरिपक्व फू का चयन--यह पंक्लि पिडर की कविता के 
_अवशिष्ट खंडों में मिलती है। . 

पृष्ठ ३३२. स्त्रियों और बच्चों पर समानाधिकार (८0फग्ाए्पांपए 
रण जांएट3 3700 ८7]67७7॥) का विषय यहीं से आरंभ होता है। प्लातोन्‌ 
इसके कारण बदनाम है। परन्तु हमको यह नहीं भूलना चाहिए कि अपनी 
इस भावी बदतामी का उसको भरी भाँति पता था । ज़र, जोरू, जमीन---- 
कु (पृथ्वी), कांचन, कामिनी मानव जीवन की चिरन्तन समस्याएँ हैं। 
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प्लातोन ने देखा था कि अच्छी से अच्छी राजनीति इन समस्याओं से 
टकरा कर छिल्न भिन्न हो जाती है; अतएवं उसने अपने आदर्श नगर के 
शासकों को इन समस्याओं से मुक्त रखने का उपाय धन, स्त्री और 
सन्‍्तान का समोपभोग बतलागरा हे । इसके अतिरिक्त प्छातोनू का एक 
दूसरा उद्देश्य यह भी था कि उत्तम लोगों की सन्‍्तान भी उत्तम हो। 

पृष्ठ ३३५. सहवाय संगतियों. . .. . . . “अव्यवस्था और घालमेल” 
इस वाक्यांश से स्पष्ट हे उच्छंखल कामवासना को छूट देना “स्त्रियों पर 
समानाधिकार” वाले सिद्धान्त का उद्देश्य नहीं था । 

पृष्ठ ३३६. ओषधि शब्द का प्रयोग यहाँ लाक्षणिक हुआ है। 

पृष्ठ ३६ अज्ञात स्थान में छिपा देंगे --कुछ लंखकों के मत में 
इसका तात्पर्य नष्ट कर देना 

पृष्ठ ३३९. स्त्रियों के लिए २० से ४० तथा पुरुषों के लिए ३० से 
५५ वर्ष तक की आय को निर्धारित करना तथा इस अवधि का उल्लंघन 
बर्म विरुद्ध घोषित करना, भी यही सूचित करता है कि प्लातोन का 
ध्येय उत्तम सन्तानोत्पत्ति था त कि स्वच्छन्द व्यभिचार। इसी उद्देश्य को 
दृष्टि में रख कर भारतवर्ष में २५ वर्ष के उपरान्त गृहस्थाश्रम में प्रवेश 
का विधान किया गया था । 

पृष्ठ ३४५-६. प्लातोन का यह स्त्री, बच्चों पर समानाधिकार' 
का सिद्धान्त वसुधव कुटुम्बकम्‌” के उद्देश्य से तो नहीं परन्तु “नगरमेव 
कुटुम्बकम्‌” की भावना से प्रेरित हैं। 

पृष्ठ ३५०. ओलछिम्पिया-विजेता। ऐलिस्‌ प्रदेश में अल्फंयस्‌ नदी के 
उत्तरी तट पर औलिम्पिया नामक एक मैदान था। दैल्फ़ी के उपरान्त यह 
दूसरा विख्यात तीर्थस्थल था। यहाँ हर चौथे वर्ष खेल हुआ करते थे 
और इन खेलों में जीतने वाले अत्युच्च सम्मानित व्यक्ति समझे जाते 
थे। 


८2%: -) 


( ६८९ ) 


पृष्ठ ३५१. आधा सारे से अधिक है देखो हेसियड कृत “कार्य 
और दिवस ४० । 
पृष्ठ ३५५.  दक्षिणहस्त प्रदान--स्नेह और सम्मान सूचित 
करने के लिए हाथ 'मिल्णना। 
पृष्ठ ३५६. होमेर के प्रमाण के छिए इलियडू 98३२१-३०२। 
पृष्ठ ३५७. पपतात्मा....... संरक्षक हो जाते हैं” देखो हेसियड 
“कार्य और दिवस" १२१ | 
“पृथ्वी पर निवास करते है “--सामान्यतया ग्रीक लोगों का विश्वास 
था कि मृतात्मा अधः: लोक को चले जाते हैं। वीरात्मा मर कर भी पृथ्वी 
पर ही निवास करते हें। 
“देवता से पूछ कर” अर्थात्‌ देल्‍्फ़ी के अपौलो (सूर्य देव) से पूछ कर । 
पृष्ठ ३५९.अन्य ग्रीक लोगों के प्रति प्लातोन्‌ के युद्ध नियम इस 
बात को सूचित करते हें कि वह समग्र ग्रीक लोगों के राजनीतिक मेल 
के लिए चिन्तित था। 
पृष्ठ ३६०. ग्रीक जाति रोगिणी है”। खेद कि ग्रीक जाति का 
यह रोग घातक सिद्ध हुआ। | 
पृष्ठ ३६३२. आदर कल्पना और वास्तविकता का संबंध जैसा यहाँ 
वर्णन किया गया है सभी-राजनीति के विद्यार्थियों के लिए विचारणीय है । 
पृष्ठ ३६७. दार्शनिक राजा ?9॥080%76 72 का आदर्श 
प्छातोत की राजनीति की आधारशिला है। अपनी सिसिली की तीन 
औात्राओं में भी उसका यही लक्ष्य था। परन्तु उसके जीवन में यह लक्ष्य 
: सिद्ध नहीं हों सका। मार्कस्‌ औरेलियस्‌ नामक रोमन सम्माद अवश्य 
एक दाशेनिक सम्राट था परन्तु इतिहास इस वात का साक्षी है कि उसके 
हाथ भी निरपराध ईसाइयों के रक्त से रंगे हुए थे। पर वास्तविक अर्थ 
में प्लातोत का आदर्श अद्यावत्रि वास्तविकता को प्राप्त नहीं हुआ है। 


( ६5० ) 


पृष्ठ ३७४. ज्ञान और आभास के लिए मूल में ग्तोसिस्‌” >>ज्ञान एवं 
“दौक्षा' -- आभास, धारणा, राय शब्दों का प्रयोग किया गया हे । 
अंग्रेजी में इनका अनुवाद प्रायः !९४०७]९१९८ और ०४7०४ इन शब्दों 
से क्रदयः किया है। ग्तौसिस्‌ निश्चान्त स्थिर ज्ञान के अं्थ को सूचित करता 
है जो कि विवेचना के द्वारा प्राप्त होता है और दीक्षा वह धारणा है जो 
ज्ञानाभास मात्र है, जो विवेचना के पूर्व यों ही स्वीकार कर ली गयी है 
तथा जो विवेचना की कसौटी पर टिक नहीं सकती । प्लातोन ने इस 
दोनों शब्दों को एक दूसरे के विरोधी अथ में प्रयुक्त किया हैं। 

पृष्ठ ३७५. “या तो कुछ (भावरूप ) जानता है अथवा कुछ नहीं 
(अभाव रूप) को जानता हैं। यहाँ और आंगे प्लातोनू भाव और 
अभाव के ज्ञान का विवेचन कर रहा हैं। इस प्रकरण को सावधानी से 
पढ़ने की आवश्यकता है अन्यथा यह व्यर्थ की बकवास प्रतीत हो सकता 
है, जेसा कि यह वास्तव में है नहीं । 

पृष्ठ ३७७. “यह सब शक्तियों में वल्िप्ठ है 
बल तस्य” और रिए0जा०त४2९ (8४ फणजएटा 

पृष्ठ ३८०. ज्ञान और जनज्ञान के मध्य में स्थित आभास कहलाता है 
तुलना करो वेदान्त की माया की परिभाषा से--जों सदसदुभ्यामनि- 
वेचनीया' हे। 

पृष्ठ ३८१. ्विगुण वस्तुएं. .. . प्रतीत होती है अर्थात्‌ जो वस्तुएँ 
किसी एक वस्तु की दुगूनी होती हैं वही किसी अन्य की आधी होती हैं। 
यथा ४, २ का दृगूना और ८ का आधा हे ह 
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तुछना करो “ बुद्धिय॑स्य' 


दयर्थक पहेली इस प्रकार हैः-- 
एक पुरुष जो नहीं पुरुष था, उसकी कथा सुनाते है। 
देखा, उसने, किन्तु न देखा खग जो अखग' बताते हैं। 


बैठा था वह एक डाल पर किन्तु डाल थी डाल नहीं । 


खग को सारा किल्‍्तु न मारा पाहन से-षाणाण नहीं ।। 


(१) एक पुरुष जो नहीं पुरुष था नपंसक (२) खग जो अखग -« 
चिमगादड़, (३) बैठा था वह एक डाल पर किन्तु डाल थी डाल नहीं ॑-- 
नरक्‌छ, (४) पाहन से--पाषाण नहीं ->ज्वालामुखी से निकला भंवाः 
या भर्करा पत्थर । 


छटी पुस्तक 


पृष्ठ ३८५. “चित्र का आदर्श” अर्थात्‌ वह व्यक्ति या वस्तु जिसका 
चित्र अंकित करना है। 

“प्रत्येक वस्तु की आदर्श वास्तविकता” अर्थात्‌ प्रत्येक वस्तु का 
आदर्श स्वरूप । 

पृष्ठ ३८६. “राष्ट्रों के संरक्षक --संरक्षक के लिए मूल में फ्यूलाक्ष 
(फिलाक्ष) अथवा, फ्यूलाकस (फिलाकस्‌ शब्द आया है जिसका अर्थ 
पहरेदार, चोकीदार, रक्षक अथवा देख रेख करने वाला हे। 

“उत्पत्ति और विनाश” का प्रयोग प्लातोन अनेकों ग्रंथों में किया 
है और अरिस्तू ने इसी वाक्यांश पर अपने एक ग्रंथ का नामकरण “परी 
जैनेसेऔस के फ़्थौरास -> उत्बक्ति और विनाश के विषयमे किया था। 
यहाँ भी मल में इन्हीं शब्दों का प्रयोग किया गया है। 


पट 26 जता तक मकर जवाबह ज्याक नहा: कला 
यह तथ्य साक्रातीस और प्लातोन दोनों के ही जीवन में घटित हुआ था । 
पृष्ठ ३०० तो उस अनसंघान. . .. .. . . बन्ध न हो इस वाक्य 


पं प्लातोन के आदर्श दार्शनिक के सब लक्षण एकत्रित कर दिये गए हूं 
पृष्ठ ३९३. अजामृग तब्रार्गेलफ़ोस्‌ नामक एक विचित्र जन्तु जो कि 
आधा बकरा और आधा मृग था। इसका अरिस्तॉफनीस ने अपने नाटकों 


(वि 


५ 
. में उल्लेख किया हें। कुछ आलोचकों के मत में ग्रीस देश की कछा में ऐसे 
जीवों का प्रवेश प्राचीन ईरान क्री कला के प्रभाव से हआ था।, 
सिखाई नहीं जा सकती --प्राय: सॉफिस्त यही कहते थे कि 
साधुता सिखाई नहीं जा सकती। परन्तु सॉक्रातीस और प्शतोन का 
विश्वास क्षा कि उसको सिखाया जा सकता है 
काट कर खंड खंड, ... . तैयार रहते हैं --यह सांक्रातोस की 
हत्या की ओर संकंत है। 

पृष्ठ २९५५. “बुद्धिमान बनिकों के द्वार पर जाये” यह कथन 
सिमातीदीस' का कहा हुआ ह। 

पृष्ठ ४०१, गरुओं से तात्पर्य 'सॉफिस्ट' से है। 

“जब कभी जनसमुदाय . . . . .  - इत्यादि। भाव यह है कि अज्ञान 
जनता सब से बड़ी सॉफिस्त है। इस जनमत के सामने इटे रहना साधारण 
मनुष्य की ्क्ति के बाहर हें । 

पृष्ठ ४०२. क्योंकि मानव चरित्र. ... . . उत्पन्न हुआ हो /। तात्पये 
यह हैं कि जन समुदाय के द्वारा प्रस्तुत किए वातावरण के विपरीत दिशा 
में ले जाने वाली शिक्षा त्रिकाल में भी ऐसे चरित्र और गुणों को उत्पन्न 
नहीं कर सकती जो उपयक्‍त वातावरण से उत्पन्न किए गए चरित्र और 
गुणों से विलक्षण हों। इसीलिए एसा प्रयत्न करना ही व्यर्थ है। मानवोद्योग 
यहाँ निरथंक है, हाँ देवी प्रेरणा से इस तियम का अपवाद हो सकता है 
और सांक्रातीस्‌ जैसा दाशतिक उत्पन्न हो सकता है जो जनसमूह के 
वातावरण से अप्रभावित रह कर अपने विलक्षण मार्म पर चलती 
रहता हैं । 

पृष्ठ ४०४. आवश्यक और अच्छे क॑ बीच का भेद जानने वाला 
ही प्लातोन्‌ का आदर्श दाशनिक है। आवश्यक को ही अच्छा बतलाने 
वाले सॉफ़िस्त हैं 


दि 


(६ म ) 


शुभा मूल में इस स्थान पर 'सौफिया' ( > बुद्धिमत्ता ८ ४४१३८४०४७ ) 
शब्द का,प्रयोग हुआ है। इसको शुभा (शुभा-मति) भी कह सकते हैं। 

दियौमीदीस्‌ त्राय पर आक्रमण करने वाले इलियड काव्य के वीर 
पुरुषों में से एक है। जब ओडीसियस ने इसको मारते का प्रयत्न किया तो 
यह उसको बाँध कर शिविर में हाँक कर ले गया। यह वाक्यांश इसी 
प्रटता के कारण गढ़ लिया गया है 

पृष्ठ ४०६. सुन्दर और प्रलम्ब-काय इत्यादि विशेषण 'अल्किबिया- 
दीसू की ओर संकेत करते है । वह सॉक्रातीस के परिचित युवकों में सब से 
सुन्दर और होनहार समझा जाता था परन्तु अन्त में वह राष्ट्र के लिए 
अत्यन्त हानिकर सिद्ध हुआ। 

पृष्ठ ४०७. “बनसंपन्नता एवं इसी प्रकार की अन्य तैयारियाँ' 
तुलना करो 

योवन धनसंपत्ति: प्रभुत्वमविवेकता। 
एकेकमनर्थायकिम्‌ यत्र चतुष्टयम्‌ ॥। 

पृष्ठ ४०५. सूफिज्म--मूल शब्द सौफिस्मा' है जिसका अर्थ चालाकों 
या चालवाजी है 

निर्वासन--संभवतया यहाँ लेखक का ध्यान अनक्षगमौरासपर या 
क्षैनोफॉन्पर या स्वयं अपने ऊपर अथवा दियौन पर है। 

४१०. साक्रातीस्‌ के दायमौनियॉन्‌--अच्तर्यामी के छिए भूमिका 
देखो । 
7» “असमय में ही अन्त को प्राप्त हो जायेगा--यह संकेत सॉक्रातीस 
की ओर हैं। 

पृष्ठ ४११. किसी दीवार की ओट में खड़ा हुआ यह संकेत स्वयं 
अपनी (प्लातोन्‌ की) ओर है। 

पृष्ठ ४१४. हेराक्लाइतल का कथन था कि सूर्य प्रति सायंकार 


( ६९४ ) 


को बुभ जाता है और दूसरे दिन प्रातःकाल पुनः प्रज्बलित हो जाता है। 

४१५. ठंसेठाँसे जब्दों की तुकबन्दी (योजना) सॉफिस्तों की शैली 
को सूचित करती है 

४१६. “निरवधि भूतकाल”ः इत्यादि तुलना करो 'कालों हचय॑ 
निरवधिविपुला च पृथ्वी भवभूति । 

पृष्ठ ४१८. शाश्वत तत्त्व से कुछ छोगों ने आदर्श स्वरूपों का आर्थ 
ग्रहण किया हैं और यह उच्नित सा भी प्रतीत होता ढे। परन्तु कुछ अन्य 
आलोत्रक इसका अर्थ शाइवत आकाश अथवा तारा-लोक भी लगाते हे 

पृष्ठ ४२०... 'उभय दिशाओं में दष्टि-पात करते हुए! एक ओर 
आदर्श स्वरूपों अथवा आदर्श जगत्‌ को देखते हुए तथा दूसरी ओर अपने 
कार्य पर दुष्टिपात करते हुए जिसमें वह आदर्श स्वरूपों अथवा आदर 
जगन्‌ की अवतारणा का प्रयत्त कर रहा है। 

'वात्तविक रूप अथवा वास्तविक रूप” अर्थात्‌ न्याय इत्यादि का वह 
रूप जो कि सचमुच विद्व में या वास्तविक जगत्‌ में उपलब्ध होता है। 
विच्व या वास्तविक जगत्‌ के लिए मूल में “फीसिस' शब्द का प्रयोग किया 
गया है जो संस्कृत के 'भूति' शब्द का सजातीय है 

पृष्ठ ४९०... राजाओं और शासकों की सन्तति का स्वभाव दा्श- 
तिक होना हम मारतवासियों के लिए तो कोई अद्भुत वात नहीं होनी 
चाहिए। यहाँ श्रीकृष्ण, बुद्ध और महावीर इत्यादि अनेक उदाहरण हमारे 
इतिहास में पाये जाते हें। कि 

पृष्ठ ४९८. तुम इस बात को प्रायः सुन चुके हो” यहाँ प्लातोन्‌ 
का संकेत प्‌व्ववर्ती वार्तालापों की ओर है। 

सत्‌ का स्वरूप संस्कृत में सत्‌ का अर्थ सत्ता और अच्छाई दोनों को 
सूचित करता है। परन्तु प्लातोन्‌ के अगाथॉस्‌ में अच्छाई के भाव का ही 
प्राधान्य है। यद्यपि दूसरे अर्थ का उसमें पूर्णतया अभाव है ऐसा नहीं” कहा 
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जा सकता। कहीं कहीं तो दूसरे अर्थ की ओर भी स्पष्ट संकेत मिलता है । 
पृष्ठ ४३२. सत्‌ के स्वरूप को सॉक्रातीस किसी लक्षण, परिभाषा, 
अथवा फार्मूले में आबद्ध नहीं करना चाहता, क्योंकि उसका वर्णन करने 
के लिए या तो एक पूरा ग्रंथ लिखा जाना चाहिए अथवा उसको किसी 
प्रतीक द्वारा विवृत किया जा सकता हैं। 
पृष्ठ ४३३. सदभाव' ८ होना । 
पृष्ठ ४३७-८. तब तो उस शक्ति... ..... . अधिगत होता 
चाहिए। यहाँ सत्‌ का स्वरूप, सत्य ओर ज्ञाव का सम्बन्ध है यह वात 
यथाणक्य स्पष्ट कर दी गयी हैं। अतएव यह अनुच्छेद अत्यन्त महत्व- 
पूर्ण हे 
पृष्ठ ४३८. सत्‌ का स्वरूप एक अर्थ में समग्र विश्व का कारण 
भी है। 
पृष्ठ ४३९-४०. रेखा विभाजन के विषय में प्लातोन्‌ के व्याख्याताओं 
में पर्याप्त मतभेद है। स्वयं प्लातोन ने जो कुछ लिखा है उससे यह स्पष्ट 
नहीं होता कि रेखा को किस अनुपात से विभाजित किया जाय। अतएव 
केवल इतना ही समझता चाहिए कि प्रथम दो विभाग है (१) बुद्धिगम्य 
खण्ड और (२) दृश्यमाव जगत्‌ | इसके उपरात्त बुद्धिगम्य खंड के भी दो 
भाग किये गए हैं (१) विवेकगम्य, (२) सम्बुद्धि (समझ) गम्य। दृश्य 
मान खंड के दो भेद हैं (१) विम्बखण्ड और (२) प्रतिबिम्ब खण्ड । . 
प्लातोन ने इनका विवरण निचले स्तर से आरंभ किया है। रेखा का 
प्रतिबिम्ब खण्ड परिदृश्यमान जगत्‌ में जल में अथवा चमकीले पदार्थों 
में पड़ने वाली छायाओं को सूचित करता हैँ। बिम्बखंड परिदृश्यमान 
जगत्‌ के स्वाभाविक एवं क्रत्रिम पदार्थों को सांचत करता हैं। सम्बृद्धिगम्य 
खण्ड ऐसे विज्ञानों (भूमिति गणित) इत्यादि को सूचित करता हैं जो 
कुछ अविवेचित मान्यताओं की भित्ति पर अपना भवन निर्माण करते हैं 
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परन्तु जिनमें शुद्ध विवेक का नहीं प्रत्युत समझ का उपयोग होता है। इसके 
उपरान्त रेखा का विवेक-गम्य खण्ड आता है जिसमें विवेक प्रशयों को 
हतु विद्या क॑ द्वारा ग्रहण करता हैं। यह सर्वोच्च खण्ड है। 

इन चारों खण्डों की प्रतिनिधि या प्रतिसंवादिनी आत्मा में चार 
अवस्थाएँ हैं, (१) विवेक, (०) समझ, (३) भास्था और (४) कल्पना। 


सप्रम पुस्तक 


पृष्ठ ४८४. गुफा के बन्दियों के रूपक के द्वारा प्छातोन पूर्वोक्त 
विषय का ही स्पष्टीकरण कर रहा है। साहित्य और विज्ञान में इस 
रूपक की बड़ी महिमा रही है। कुछ विज्ञानवेत्ताओं ने तो इसको तुरीयमाप 
(॥0प70॥ तंशाढा800) को ओर इंगित करता हओआ माना है जिसको कि 
आधुनिक समय में अल्बट आईन्स्टाइन ने प्रतिपादित किया हैं। प्लातोन्‌ 
को यह रूपक कहाँ से सझा यह भी एक समस्या है। ब्ेट की मत में 
इसका मल उदगम आफिक धर्म हैं। अन्य लोगों का विन्रार हैं कि वास्तव 
में किसी गिरियुहा को देख कर ही यह विच्ञार उसके चित्त में उदभूत हुआ 
होगा। प्रो० राइट के मत में यह अत्तिका की बारी की गहा थी। गिलबर्ट 
नौर्वृंड की 'दी राइटर्स ऑफ ग्रीस नामक पुस्तक वो (द्वि० संस्करण) ९७ 
पृष्ठ पर हिमेटस पर्वत की गुहा का चित्र दिया हुआ है और उसको 
प्लातोन की गृहा का नाम दिया गया है। 

पृष्ठ ४८४७. सूय अथवा सत्‌ का आदर्श स्वरूप ही किसी प्रकार... 
सब जगत्‌ का कारण है इसको साक्रातीस ने अनेकों बार घोषित किया है 
पर यह कहीं स्पष्ट नहीं किया है वह किस प्रकार जगत का कारण है। 
ऐसा क्‍या इसलिए हैँ कि यह विषय वर्णनातीत थ्वा अन्य किसी 
कारण से ? 

पृष्ठ ४४९. उनके विधि विहित पूर्बगामित्व. . .. .अनुमान लगाने 
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में दत्यादि। इस वाक्यांश में प्लातोन्‌ अपने समय के तथा आधुनिक समय 
के पिछछे ताकिक और विज्ञानवेत्ताओं के कार्यकारण संबंधी सिद्धान्त 
का विवरण प्रस्तुत कर रहा है। 
होमेर का यह विचार ओडिसी ११४८९ में व्यक्त किया गया हे । 
पृष्ठ ४५०. क्या वे उसको नहीं मार डालेंगे ? पुन: सॉक्रीतीस की 
मृत्यु की ओर संकंत हैं। 
पृष्ठ ४५७, जिनको शासन करना है पद स्वीकार करने के लिए 
सब से कम उत्सुक होते हें यह जनतंत्रात्मक शासन की एक समस्या हैं 
जिस पर हमारे देश में स्थात्‌ डा भगवानदास जी ने ही विचार किया है। 
पर यह समस्या है इतनी गंभीर कि इसी पर डिमॉक्रसी का भविष्य 
निर्भर हैं। 
पृष्ठ ४५८. उन मनुष्यों को त्याग कर. ..... बाध्य केरोगें। यह 
वाक्य आदर्श शासकों का विवरण भ्रस्तुत करने के कारण महत्त्वपूर्ण है। 
'हडीस्‌ से देबलोक की ओर' कौन ले जाया गया था इसके विषय में 
बहुत कुछ मतभंद है । कुछ लोगों क॑ मत में वह व्यक्ति जो स्वर्ग के 
ले जाया गया था अम्फियारोस था जो कि योद्धा और ऋषि था। 
पृष्ठ ४५९-९. रात्रि के सदृश्‌ (प्रस्तुत) दिन के प्रकाश से तुलना 
करो गीता २।६९ 
या निशा सर्वभूतानां तस्यां जागति संयमी। 
यस्यां जाग्रति भूतानि सा निशा पश्यतों मुने:॥॥ 
अथवा तुलझसी कृत रामचरित मानस अयोध्या काण्ड ९२ और ९३ 
दोहे के बीच में 
मोह निसाँ सबू सोवनि हारा। देखिय सपन अनेक प्रकारा। 
यहि जग जामिनि जागहि जोगी । परमारथी प्रपंच बियोगी। 
जानिय तर्बाहि जीव जग जागा। जब सब विषय बिलास विरागा। 
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जब तक मन॒ष्य की दृष्टि सत्‌ के आदर्श स्वरूप की ओर नहीं मुड़ती 
तब तक दिन का प्रकाश भी रात्रि तुल्य ही है | 

पृष्ठ ४६१. पाछामीडीस संस्कृति क्रो आगे बढ़ाने बाला योद्धा हें 
कौन सी ब्रागेदी में यह कथत आया है इसका पता नहीं चछता। संभवतया 
उस बागंदी (ट्रैजैडी) का छोॉप हो गया। 

पृष्ठ ४७०, सन्दर नगरी के लिए मल में कलिपोलेई दाब्द जाया 

| प्टातोन यहाँ स्वयं अपनी कल्पित नगरी की प्रशंसा कर रहा है । कुछ 

एक वास्तविक नगर्यों के नाम भी कलिपोलिस थे । 

पृष्ठ ४3८. दरईदालसू-ग्रीस पौराणिक कथाओं के अनुसार एक 
अत्यन्त चतुर शिव्पकार था। इसके बनाई हुई मूर्तियाँ ख फिर सकती 
थीं। क्रीती में भूछ भुछेयाँ भी इसी ते बनायी थी। यह अन्त में पंखों के 
सहारे उड़ भी सका था। 

पृष्ठ ४८३. दियालैक्तिकी यथा डाइलेक्टिक प्लातोन्‌ के मत में 
सर्वोच्च विद्या है। इस विषय में भूमिका को भी देखना चाहिए। 

(वन्दियों का) बन्धन. .. . . . . « -«- प्रवत्त किया गया था इस 
ढम्बे और जटिल वाक्य के दो खण्ड हैं। प्रथम खण्ड में छाया दर्शक 
बन्दियों की मक्तिका तथा दूसरे खंड में विज्ञानों की सहायता से मानव- 
विवेक की संभूति-एवं विनाशमय जगत्‌ से मुक्ति का संक्षेप में वर्णन किया 
है। दोनों वर्णन एक दूसरे से बिम्ब-प्रतिबिम्ब भाव रखते हें 

पृष्ठ ४८६. आ्फिक धर्म की कथाओं में अवामिक आत्मा को 
दलदल में अँधा हुआ चित्रित किया गया हैं 

“प्रचलित प्रथा के वश ' बड़े से बड़े जञानियों को अज्ञानियों की भाषा का 
प्रयोग करने के लिए बाध्य होना पड़ता है। सर्वदा ऐसा ही होता चला आया 

। तुलसीदासजी ने कहा हें:-- 
“जान कहें अज्ञान विनु सो गुरु तुलसी दास। 
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पृष्ठ ४८७. तकंबिद्‌ का विवरण भी अत्यन्त महत्वपूर्ण है। 

पृष्ठ ४८८. उन बालकों की शिक्षा--अर्थात्‌ आदशे न्याय नगर के 
भावी संरक्षकों की शिक्षा। 

वैज्ञानिक ढंग की प्रश्नोत्तर पद्धति ही ज्ञान-प्राप्ति का श्रेष्ठ उपाय 
है। तुलना करो:-- 

“तहिद्वि प्रणिपातेन परिप्रश्नेन सेवया गीता ४॥६४ 

तक विद्या की प्रशंसा में प्लातोत्‌ उसको अन्य सव विद्याओं में श्रेष्ठ 
मानता है। संस्क्रत साहित्य में भी तर्क को सब विद्याओं की प्रतिष्ठा माना 
गया हे। 

पृष्ठ ४९२. सॉलोन (ई० पू० ६४० से ५५८ तक) एक सुप्रसिद्ध 
राजनीतिज्ञ था। उसने अथेन्‍्स के छिए एक विधान तैयार किया था तथा 
प्लातोन उसके प्रति बड़ा आदर भाव रखता था । वह कवि भी था परन्तु 
उसकी रचना के बिखरे हुए वाक्य ही मिलते हे 

पृष्ठ ४९९. बच्चों को स्वतंत्रता और आनन्द के साथ ज्ञान संपादन 
करने देता शिक्षाशास्त्र का आधुनिकतम विचार है। 

पृष्ठ ५००. इस (शासन कार्य) को वाछत्तीय समझ कर नहीं 
आवश्यक कतेंव्य समझ करें” क्‍या इस पर भी प्लातोन्‌ पर तानाश्ाही 
का पक्षपाती होने का आरोप किया जा सकता है? 

“पुण्यवानों के द्वीप” यह द्वीप समुद्र की धारा में सुदूर पद्चम में 
थे । इनका वर्णन हेसियड और पिंडार ने किया है। यह दीप अत्यन्त 
उर्वेर थे और पुृण्यवानों की आत्माएँ मृत्यु के उपरान्त इनमें निंवास करती 
थीं। 

पिथिया देल्‍्फ़ीक्षेत्र में सूर्यदेव की पुजारिन थी। आवेशावस्था में 
उसके बचन सूर्यदेव के ही आदेश माने जाते थे। 

पृष्ठ ५०१. दस वर्ष से अधिक..... पाले पोसेंगें--यह एक 
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क्रान्तिकारी सुझाव है। अमेरिका के न्यू इंगलेण्ड नामक प्रदेश में, लोवेल 
के मत में (१६३०-६० में) ऐसा ही हुआ था । ९ 


आठवीं पुस्तक 


पृष्ठ ५०३-४ चार प्रकार के राजनीतिक विधानों का वर्णन विस्तार 
के साथ आरंभ होता है । प्लातोनू की विशेषता यह है कि वह राष्ट्र के 
विधान और राष्ट्र की जनता के स्वभाव के बीच एक स्वाभाविक संबंध 
मानता है । 

पृष्ठ ५०७. होमेर ने अपने सुप्रसिद्ध काव्य इलियड्‌ को इसी प्रकार 
मस (म्यूज़) को संबोधन करते हुए किया है कि वह काव्यदेवी उसको 
कलह का कारण बतछाये । 

“जिसका जन्म. ..... . . विनाञ भी नियत ही है । तुलना करो 
गीता २।२७ 

“जातस्य हि श्रुवों मृत्युश्न॑वं जन्म मृतस्य च' 

पृष्ठ ५०८. प्लातोन्‌ की प्रजनन्‌ संख्या (रपएछधंबवा 'स्प्रश0७/ ० 
?]90० ) एक समस्या हैँ जिसकी व्याख्याएँ तो अनेक हें परन्तु सन्‍्तोषप्रद 
समाधान कोई नहीं है। इस अंश के अनुवाद को मक्षिका स्थाने मक्षिका 
अनुवाद समभना चाहिए। इमसेन ने इस विषय में ठीक ही कहा है कि 
“प्छातोन्‌ कभी कभी हमारी आँखों में गणित की धूल भोंक देता है।” 

पृष्ठ ५०९. मुसायें अथवा म्यूज़ेज कलाओं और विद्याओं कु 
अन्निष्ठात्री देवियाँ हें। इनके नाम निम्नलिखित हैं (१) कल्लियॉपी 
(महाकाव्य की देवी), (२) क्लियो (इतिहास की देवी), (३) यूतपीं 
(वंशीवादन की देवी), (४) मैल्पौमैनी (त्रागैदी की देवी), (५) 
तै्सीकोरी (नृत्य की देवी), (६) ऐरातों (वीणावादन की देवी), (७) 
पॉलीहिम्‌निया (धामिककाव्य और गीतों की देवी), (८) यूरानिया 
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(ज्यौतिष शास्त्र की देवी), (९) औथालिया (कॉमदी की देवी) । 

पृष्ठ ५०९-१०. प्रथम प्रकार का विक्रतविधान सम्मानशाही 
विधान है। ग्रीक भाषा में आदर और सम्मान को सूचित करने वाला 
शब्द तीमे' है । अतएवं सामन्तशाही के लिए तिमोक्रातिया अथवा तिमाखिया 
नाम दिया गया है। | 

पृष्ठ ५१७. आलिगाख़िया शब्द का मूल अर्थ तो थोड़े से लोगों 
का शासन होता है। व्यवहार में इसका अथं थोड़े धनपति कुलों का शासन 
होता है । 

पृष्ठ ५१८. निर्यामकज+नौका अथवा पोत का दिकू निर्देश करने 
वाला । देखो पाली निय्यामक । 

पृष्ठ ५१९. आलिगार्क अल्पसंख्यक 

पृष्ठ ५२४ ग्रीक पौराणिक कथाओं में धन का देवता प्लूतस्‌ 
अन्धा है । 

पृष्ठ ५३०. इस पृष्ठ के समग्र विवेचन की तुलना करो वाल्मीकि 
रामायण अयोध्याकाण्ड से 

“दुष्यं भवत्यर्थ परो हि छोके'"' 

पृष्ठ ५२१. और जिस प्रकार...... सुन्दर समभेंगे” प्लातोन्‌ 
का भाव यह है कि लड़के लड़कियों के समान अपरिपकव बुद्धि वाले मनुष्य 
ही जनतन्त्र शासन को सुन्दर समभेंगे । 

पृष्ठ ५३८. कुमुदभक्षक-- एक शांतिश्रिय निरुद्ममी छोगों की 
जाति जो किरैनाइका प्रदेश के समुद्रतट पर बसी हुई थी। यहाँ निरुच्यमी 
साथियों से तात्पय है । मूल में लौतौफागस्‌ शब्द आया हे जिसका अंग्रेजी 
अनुवाद [,0:0७ 590०:5 जो कि टेनीसन्‌ की इसी नाम वाली कविता 
द्वारा विख्यात हो गया है । 

“विनम्रता को मूढ़ता. . . . . - खदेड़ देते हें ।” कादम्बरी में शुकनास 


(डर. 


के उपदेश में बहुत कुछ बातें इससे मिलती जुलती प्राप्त होती हें । 

पृष्ठ ५४१. सुन्दरतम शासन प्रणाली... . . .सुन्दरतम 'लागरिक 
फ इत्यादि । यहाँ सुन्दरतम दछब्द का प्रयोग दोनों ही स्थानों पर 
व्यंग्य के रूप में हुआ हैं । 

पृष्ठ ५४८४. 'पृत्र पिता के तुल्य बन जाता हैं. . .इत्यादि--यह 
शिकायत प्रायः सर्वत्र ही जनतन्त्र समाजों में सुनने में आती है । लगभग 
यही वात अध्यापकों और विद्याथियों के विषय में भी लागू होती है । 

अयस्खिलस्‌ का यह वाक्य उसके किसी विल॒प्त नाठक में से लिया 
गया हूँ । 

पृष्ठ ५४६. “और सच तो यह है. . . .छागू होती है ।” यह वाक्य 
तो हीगलू और मार्क्स की डाइलेक्टिस का पूर्वाभास जैसा प्रतीत होता है 
प्रत्येक थीसिस (स्थिति अति को पहुँच कर एण्टीथीसिस (प्रतिस्थिति ) 
को उत्पन्न करती हैं इत्यादि । 

पृष्ठ ५८००. अक्रंदिया पैलौपोनेसस्‌ का मध्य भाग है । इसी प्रदेश | 
के मध्य में लीकायेआ पववेत द्यौस्‌ का जन्म स्थान कहा जाता हैं। दौस्‌ 
से संबंध रखनेवाली संकेतित कथा तो प्लातोन्‌ ने स्वयं दे दी हे । 

पृष्ठ ५५२. ओइसस्‌ द्वारा सुनी गयी देववाणी हीरोदौतस्‌ के 
इतिहास में १५५ में दी हुई है । 

“सबल और दूरक्षिप्त अंगों के साथ” देखो: इलियडू १६।७७६ । 

पृष्ठ ५५३. युद्ध की छेडछाड़--मुसोलिनी और हिटलर कु. 
जीवनचर्या से तुलना करो । क्‍ 

पृष्ठ ५०४. ऐसे सब व्यक्तियों का सफ़ाया” आधुनिक ताना- 
शाही की भाषा में ?०:४०८ पर्ज कह लाता है। प्राचीन भाषा में इसको 
कंटकशोधन' कहा जाता था । 

पृष्ठ ५५५. दास अंगरक्षकों की पद्धति को मुसलमान सम्राटों ने 
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एक कला के रूप में विकसित किया था । इसका विद्येष विवरण जानने 
के लियेश्टॉयन्बी की सुविख्यात पुस्तक स्टडी आफ हिस्ट्री के इस विषय वाले 
अध्याय पढ़ने चाहिये । 

पृष्ठ ५५६. यूरीपिदीस का उल्लेख यहाँ पर व्यंगात्मक है। यहाँ 
जो यूरीपिदीस की उक्ति दी गयी है वह अन्य कई लेखकों की रचनाओं में 
भी उपलब्ध होती है । ह 

तानाशाही का समर्थन कवियों के आदर्शनगर से बहिप्कृत किये जाने 
का एक और कारण हैं। 


नवीं पुस्तक 


पृष्ठ ५६०. इच्छाओं के विवेचन के द्वारा प्लातोंन्‌ इच्छाओं और 
स्वप्नों के संबंध में मनोविज्ञान संबंधी विचारों को प्रस्तुत कर रहा है । 

पृष्ठ ५६१. स्वप्न के लिये मूल में हिप्नोस शब्द आया है जो कि 
संस्क्रत स्वप्न शब्द का सजातीय है। पर यह ध्यान में रखने की बात हैं 
कि यहाँ इस शब्द का अर्थ स्वप्न शब्द के प्राथमिक अर्थ सोने से अधिक 
साम्य रखता है । पौराणिक कल्पना इसको मृत्यु का भाई मानती थी । 

पृष्ठ ५६२. उद्भासन शब्द प्रकाशन के अथवा: १88929 के 
अर्थ में प्रयुक्त हुआ हैं। 

पृष्ठ ५६३. चतुर एवं परिष्कृत के लिये मूल में कॉम्प्सौतरॉस्‌' 
शब्द आया है जिसका अर्थ चतुर छेल होता हैं । 

भयानक मगी' का संकेत उस मगी की ओर है जिसने भूठ स्मैदिस्‌ 
की स्थापना की थी तथा जिसका विवरण हीरोदोतस के इतिहास. की तीसरी 
पुस्तक में आया हे । > 

पृष्ठ ५६९. सबसे महान्‌ और प्रबलतम तानाशाह” मनोज 
जिसके लिए मूछ ग्रीक भाषा में ऐरौस्‌' शब्द आया है | तानाशाह के लिये 
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२ 4 भाषा का शब्द तिरान्त' हे जिसको अंग्रेजी में टाइरैण्ट' कहने लगे 
। गीता में भी काम को ही महापाप्मन्‌' कहा गया है। 

पृष्ठ ५७०. क्रीती द्वीप के निवासी अपने देश को मातभूमि कहते 
थे । 

श्रद्धा विरहित के लिये मूलग्रीक भाषा में अपिस्तॉस' घजब्द आया 
। 

पृष्ठ ५७४. 'परतन्त्र' के लिये मूल में 'दूलॉंस' शब्द का प्रयोग किया 
गया है जिसका अर्थ दास होता है । 

पृष्ठ ५८९. तीनों गुणों और उनके आननन्‍्दों की 
के अंतिम अध्याय में वणित त्रिगुण प्रकरण से करों । 

पृष्ठ ५८८. ऑलिम्पिक द्योस्‌ को त्राता माना जाता था और तीसरा 
मदिरा का प्याछा सर्वदा उसी को समपित किया जाता था । 

५१९२. वास्तव में सर्वोपरि स्थान तो उसने देखा ही नहीं अतएव 
वह अपने उस निचले स्थान से, जहाँ से उसको लाया गया है, अपने को ऊपर 
ही समभेंगा । यदि उसने वास्तव में सर्वोपरि स्थान को देखा हो तो 
बह अपने को निच्रछे से ऊपर और वास्तविक सर्वोपरि स्थान से नीचे 
समभता । 

पृष्ठ ५९६. स्तेसिकौरस्‌ का कथन हे कि वास्तविक हेलन तो ईजिप्त 
में रही, त्राय में तो उसकी छाया मात्र हरण करके ले जायी गयी थी ॥ 
यह कथा सीता की कथा से मिलती जुलूती है । रावण छायारूपिणी सीता... 
का हरण करके लंका को ले गया था। 

पृष्ठ ५९९. ७२९ संख्या ९ का घन करने से प्राप्त होती है । 

“दिन, रात, महीने वर्ष” क्योंकि वर्ष में दिन रात की संख्या छगभग 
७२९ होती है । 

पृष्ठ ६०१ खिमइरा, स्किला कबेरस । खिमइरा का शिर सिंह 


पर 
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तूलना गीता 


नहर 
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का, शरीर बकरे का और पूछ सर्प की होती है । स्किला पहले एक सुन्दरी 
थी पर भीछे इन्द्रजाल के प्रभाव से दानवाकृति वन गयी थी । कर्बरस का 
वर्णन हेदीस्‌ के संबंध में दिया जा चुका है। संस्कृत कर्बर' अथवा 
बल से तुलना करो । 

पृष्ठ ६०४. ऐरिफिली अम्फियारौस्‌ की पत्नी थी। उसते पोछि- 
नेइकीस्‌ से एक रत्तमाला की घूँस इसलिये स्वीकार की थी वह अपने पति को 
समझा बुझाकर सातवीरों के थीवाय्‌ के अभियान में भेजदे। अम्फियरौस 
को दिव्यदृष्टि प्राप्त थी और वह यह जानता था कि इस युद्ध से वह जीवित 
नहीं लौटेगा । तथापि उसको अपनी पत्नि के आग्रह पर जाना ही पड़ा और 
वहाँ उसकी मृत्यु हो गयी । अतएवं इस माला को ग्रहण करता विनाशक 
हुआ । इसके पश्चात्‌ स्वयं उसके पुत्र ने ही ऐरीफिली को भी मार डाला । 

पृष्ठ ६०८. अपने नगर में --आदशे-न्याय-राज्य में जिसकी रूप 
रेखा इस पुस्तक में प्रस्तुत की गई है। क्‍ 

पितृभूमि >> वह नगर जिसने उसकों जन्म दिया हैेँ। 

“स्वर्ग (अथवा वरुण छोक) में” मूल में स्वर्ग के लिये उरानस्‌' 
शब्द का प्रयोग हुआ है जो भाषाशास्त्र के अनुसार वरुण का सजातीय है 

पृष्ठ ६०९. प्लातोन्‌ बाल्यकाल से होमेर एवं अन्य कवियों से प्रेम 
करता था और स्वयं भी स्वभाव से कवि था अतएव कवियों का विरोध 
करने में उसको भिभक का अनुभव होना स्वाभाविक ही हैं। 

पृष्ठ ६१०. हमको सत्य से अधिक किसी का सम्मान नहीं करना 
चाहिये” यह वाक्य सॉक्रातीस्‌ और प्लातोन्‌ के जीवन का मूलसूत्र प्रतीत 
होता है । 

पृष्ठ ६११५. राजा तथा सत्य से उस राजा तथा तत्संबंधी सत्य घटना 
से जिसका विवरण वह अपने नाटक में प्रस्तुत करता हे । अथवा दूसरा 
अर्थ यह भी हो सकता है सर्वश्रेष्ठ सत्य (राजसत्य) से तीसरे स्थान पर हें । 
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पृष्ठ ६९० लिकरगॉस्‌ स्पार्टा का विधान निर्माता था । 
खरोन्दाँस और सॉलोन्‌ भी विधान निर्माता थे । 
थालीस्‌ के लिये भूमिका देखों । 
अनाखसिस्‌ ने जहाज के रुूंगर और कुम्हार के चाक का आविष्कार 
किया था, ऐसा कहा जाता है । 
पृष्ठ ६२१. क्रयोफिलस एक महाकाव्य लेखक था ऐसी प्रसिद्धि 


प्रोतागोरास और प्रॉडिकस्‌ प्रसिद्ध सौफिस्त थे ॥॥ 

पृष्ठ ६०६. इयाम्ब छन्‍्द में छिखी जाने वाली कविता प्रारंभ 
में हास्य रस की होती थी, तत्पश्चात्‌ यही छनन्‍्द नाटकीय संबादों में 
काम में आने छगा । 

वीरछद का प्रयोग महाकाव्य में होता था । 

पपष्ठ ६३८. कविता और दशन शास्त्र के पुरातन द्वन्द् के विषय में 
जो पंक्तियाँ वहाँ उद्धत की गयी हैं वह भनमावतः सौफ्रॉन नामक कवि 
की रचनाओं में से छी गयी हैं । 

प्लातौन स्वयं काव्य से यहाँ तक प्रभावित है कि उसको निर्वासित 
करके भी उसके लिये नगर का द्वार खुला छोड़ देता है और उसका आदेश 
हैँ कि कविता, यदि संभव हो तो उपयोगिता की युक्तित पर आरूढ़ होकर 
नगर में प्रवेश कर सकती हैें। 

पृष्ठ ६४७. ग्लोकस्‌ मूलतः एक मछआ था जो एक अद्भत [बूटी के 
प्रभाव से अमर होकर एक समुद्रिक देवता वन गया। कालान्तर में इसके 
शरीर में इतनी अन्य वस्तुये चिपट गयी कि इसका, पहचानना कठिन हो गया। 
यही दशा इस समय मानवात्मा की है 

प्‌ृष्ठ ६४८. गीगेस की अँगूठी की कथा पहले आ चुकी हे । 

हेदीस के शिरोवर्म की कथा इलियड ५॥८४५ में मिलती है । 
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तात्पयं यह है कि चाहे तो न्याय का अनुसरण करते हुए आत्मा को 
अपने को" छिपाने का उपाय उपलब्ध हो या व हो और चाहे उसको परि- 
त्राण भी मिले या न मिले, तथापि उसको न्याय को नहीं त्यागना चाहिये । 

पृष्ठ ६५०. पूर्वक्ृत पापों के परिणाम” यहाँ बौद्ध धर्म और हिन्दू 
धर्म के विचारों से इस विचार की समता स्पष्ट है । 

“यह सभी वस्तुयें. . . . . भली ही सिद्ध होंगी ।” तुलना करो गीता 

न हि कल्याण क्ृत्कद्चिददुर्गति तात गच्छति । 

पृष्ठ ६५३. अल्किनूस्‌ एक सामुद्रिक जाति का राजा था। ओडि- 
 सियस्‌ इसके यहाँ जा पहुँचा था और उसने इस राजा को अद्भुत कहानियाँ 
सुनायी थीं। इसका वर्णन ओडिसी काव्य की ९-१२ तक पुस्तकों में हे । 

एर्‌ अथवा ईर्‌ की यह कथा प्लातोन्‌ की कथाओं में अत्यंत महत्वपूण 
स्थान, रखती हे । ' 

पृष्ठ ६५६. तलातल के स्थान पर मूल में तारतारस्‌' शब्द है 
संस्कृत के तलातल से इसकी समानता होने के कारण अनुवाद में इस शब्द 
का प्रयोग किया गया हैं। तारतारस्‌ अधःछोक का वह भाग है जहाँ देवताओं 
के प्रति अपराध करनेवालों को दण्ड दिया जाता है । 

पृष्ठ ६५८. देवादेशसूचक के लिये मूल में प्रॉफीतीस शब्द है जिससे 
अंग्रेज़ी का प्रौफ़ेट--पैग़म्बर दब्द निकला हैं | 

भागों >- भाग्यों । | 

पृष्ठ ६६३. आर्फ़ीयसू--एक पुरातन संगीतवेत्ता और कवि । 
प्रौ०उर्वीक (जो कि प्लातोन्‌ पर भारतीय प्रभाव का विशेष अध्ययव कर 
चुके हैं) ने बतलाया है कि आफ्रीयस ने हंस का जीवन इसलिये चुना कि हंस 
(भारतीय धर्म में) अमरता एवं मोक्ष का प्रतीक है और आर्फ़ीयस स्त्री के 
गर्भ से उत्पन्न होकर जन्म और मरण के चक्र से छूटकारा पाना चाहता था। 

थामीरास्‌ भी एक गायक था । उसने संगीत में मुसाओं (कला की 
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देवियों) के साथ विवाद किया था। इन देवियों ने रुष्ट होकर उससे गान- 
विद्या और नेत्रदशक्ति दोनों को ही छीन लिया । 

आयास या (अजाक्ष) त्राय यूद्ध का एक वीर पुरुष था। 

अखिल्लीस  त्राय के युद्ध में सबसे प्रमुख योद्धा था । 

अगामैम्नौन्‌ त्राय के युद्ध में आक्रमणकारियों का अधितायक था । 

अतलान्ती दौड़ने और भआखेट करने में अत्यंत प्रसिद्ध थी । दोड़ने 
में उसको कोई नहीं जीत सकता था । उसकी प्रतिज्ञा थी कि वह उसके 
साथ विवाह् करेगी जो उसको दौड़ने में हरा देगा। हारनेवाले को मार 
डाला जाता था । हिप्पौमेनीस्‌ ने उसको चाछाकी से जीत लिया |. 

पृष्ठ ६६५. “कुशलतापूर्वक विस्मृति की नदी को पार कर सकते 
हैं।” विस्मृति मनुष्य के श्रेयस्‌ के मार्ग में बाघक है। इसलिये गीता के अन्त 
में अर्जुत ने भी कहा है:-- 


नष्टो मोहः स्मृतिर्ब्धा 


प्लातोन ओर पोलितेदया विषयक साहित्य 


१--वत्तंमान अनुवाद इत्यादि के लिए प्रयुक्त पुस्तके 


क. मूल पुस्तक 


ग. 


१. 
न्‍श 
३. 


फ्. #एछ आज 


(छठ >ी 
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बेक्कर का बेलिन वाला संस्करण (१८१७) 

बेटर का लंदन और स्टुटगा्ट वाका संस्करण (१८९७) 
लोएब्‌ क्लासीकल छायब्रेरी का संस्करण (दो जिल्द) (१९३७- 
१९३५) 


अनुवाद 

- जौवेंट का अनुवाद 

» वॉन्‌ और डेवीस्‌ का अनुवाद 

. स्पैन्स का अनुवाद 

: जाजे बेल की लायब्रेरी का अनुवाद । 

. कार्नफोर्ड का अनुवाद / 

. डा० जाकिर हुसेन का उर्दू अनुवाद (रियासत ) 

. प्रो० विश्वताथ पाठक का गुजराती अनुवाद (उत्तराद्ध) प्लेटोनुं 
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अंग्रेजी भाषा में 


न्ज्ीीिजीना नन्ज्न्ीँ 


आदहशों नगर 
शोरी का अनुवाद अंग्रेजी में (क ३ के साथ ) 


आलोचना इत्यादि 
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